019 , 


Ks 


mt: 


DAE 


२०07229-0 € 9, 4 
1५७०21॥१& ५, 1. 


SHRI JAGADGURU VISHWARADHYA JNANAMANDIR 


(LIBRARY) 
JANGAMAWADIMATH, VARANASI 
CEE] 


Please return this volume on or before the date last stamped 
Overdue volume will be charged 1/- per day. 


) ITI SE SO I MI 4 


TMF 


Vol. II 


GENERAL EDITOR 


Baldeva Upadhyaya 
Director, Research Institute, 


Varanaseya Sanskrit Vishvavidyalaya, 


Varanasi. 


NYAYA-SIDDHANIJANA 
| OF 
(३ .VEDANTADESIKA 


ALONG WITH [ 
HINDI TRANSLATION 


® 


Published by — 
Director, Research Institute, 
Varanaseya Sanskrit Vishvavidyalaya, 
Varanasi. 


2७ 


८(72:८-००%, 
)5271<. ७ १ 


A 


180 


“000 


1011 
NANAN 


गङ्गानाथझा-ग्रन्थमाला 


(२) 


न्यायसिदाञ्जनम 
वेदान्तदेशिकविरचितम्‌ 


स्वर्गीयनीलमेघाचार्येण 
हिन्दीभाषया अनूद्य संपादितम्‌ 


वाराणस्याम्‌ 
१८८८ तमे शकाब्दे 


(७-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


ग्रास्ताविकम्‌ 


इदमधुना महामहोपाध्यायपण्डितगङ्ानाथझाग्रन्थमालायां द्वितीयपुस्तकरूपेण प्रकाश्यमानं 
हिन्दीभाषानुवादसंवलितं श्रीवेदान्तदेशिकविरचितं 'न्यायसिद्वाञ्जनम्‌? नाम पाण्डित्यमण्डितं 
पुस्तक श्रीवेष्णवदशनतस्वजिज्ञासूनामुपहा री क्रियते । अस्य ग्रन्थरत्नस्य मुललेखकः सर्वतन्त्र 
स्वतन्त्रः श्रीमद्वेदान्तदेशिको नामाचारयः श्रीरामानुजदर्शनस्येतिहासे सातिशयं माहात्म्यं भजते । 
श्रवेष्णवदर्शनस्य घाराद्वयंप्रवहति-यत्‌ खलु 'वडकलै' “ठङ्कुलै' इति तमिळभाषामयमभिधानं 
धत्ते । उभयोरष्टादशभेदेषु सत्स्वपि प्रपत्तिविषयातुरोधकमेव मुख्यं पार्थक्यम्‌ । प्रपत्तिविषये 
विहितकर्मणः कोऽयुपयोगो वर्तते न वेति जागरूके सन्देहे श्रीमन्नारायणाचरणारविन्दप्रपत्तौ वर्तते 
कर्मणः सातिशयं माहात्म्यमित्येकः पक्षः 'बडकलै'मतानुयायिनामु । प्रपत्तिस्तु नैव कर्मणः 
कणिकां कामप्यनुरुणद्धीति द्वितोयः पक्षः 'टड्ुलैः्मतानुयायिनामु । तत्र भ्रथमपक्षस्तु स्वसिद्धान्ता- 
भिव्यक्तये कपिकिशोरस्याचरणं दृ्टन्तत्वेनोपत्यस्यति । कपिकिशोरः सङ्घटाद्धीतः स्वोद्धार- 
कामनया मातरं स्वीयां स्वहस्ताभ्यां हढं बध्नाति, येन सा तमङ्के आदाय इतस्ततः पलायमाना 
निर्भेयबहुलं स्थानं गन्तव्यं प्राप्तुं क्षमते । द्वितीयपक्षस्तु स्वाभीष्टमतोपच्यासाय मार्जारकिशोरस्या- 
चरणमुदाहरणत्वेनोररीकरोति । नितरां चेष्टाशूत्यं स्वकिशोरं मुखेनादाय मार्जारी निर्भीतिमयं 
स्थलं प्रापयति । एवमेव प्रपत्तौ शास्त्रविहितस्य कर्मणो चेसर्गिकोपयोग इति तु प्रथमं मतम्‌ । 
प्रपत्तौ, ताहक्कर्मणो लेशतोऽपि नावश्यकतेति द्वितीयं मतम्‌ । तत्न द्वितीयं मतं ळोकाचाय- 
महाभागानामू, प्रथमं मतं भरीवे द।न्तदे शिकमहाभागानामिति तत्र विवेकः । 
तत्र वेदान्तदेशिकमहाभागानां जनिर्रविडदेशे 'वडकले 'गुरुपरम्परानुसारेण ४३७१ 
कलिवर्षे ( = ११९० शाके, ग्रथवा १२६८ ईशवीये वर्ष ) भ्रभवदित्यत्र न कश्चित्‌ संशयः । 
पूर्ण शतवार्षिकमायुः प्राप्य १२९० शाके ( =१३६८ ई० वर्ष ) स श्चीमन्नारायणचरणारविन्द- 
के्र्यमलभतेति सम्प्रदायविदो वदत्ति | तेन परःशता ग्रन्या विनिर्मिताः, येषु शतदृषणी, 
. तत्त्वमुक्ताकलापः, न्यायपरिशुद्धिः, न्यायसिद्धाञ्जनं चेति ग्रन्यचतुष्टयी दार्शनिकतत्त्वानां 
विमर्शप्रोदभा विवेचनस्य च प्रामाण्येन मूर्धाभिषिक्तं स्थान नुनमावहतीति सुधियो निभालगन्तु । 
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हि] 
हतढग्रन्यचतुष्टय्यन्तर्भूतो महिमसम्पन्नोध्यं न्यायसिद्धाञ्जननामा ग्रन्थो हिन्दीभाषापरिणतः सामान्यः 
बुद्धिनामपि रामानुजीयदर्शनसिद्धान्तजिज्ञासुनां जनानां महोपकारं विधास्यतीति दृढं विश्वसिमि । 
न्यायसिद्धाञ्जचस्य रचनाकालोऽपि प्रायः प्रमाणेनोपस्थातुं क्षम्यते । वेदान्तदेशिवौरन 
कुत्रापि स्वीयग्रन्थेषु तेषां रचनाकालः कण्ठेनोद्घोषित इति तु सत्यम्‌; तथापि संकल्पसूर्योदये 
समुपलब्धं पद्यमेतत्‌ तन्निर्माणकालविषये काञ्चित्‌ सुचनिकामिव दातुं प्रयतते 
विशत्यब्दे विश्ुतनानाविधविद्यः 
त्रिशद्वारं श्रावितशारीरकभाष्यः । 
श्रेयः श्रीमान्‌ वेङ्कटनाथः श्रुतिपथ्यं 
; नाथप्रीत्ये नाटकमथ्यं व्यघितैतत्‌ ॥ 
पदचस्येदं तात्पयं यद्‌ वेद्धुटनाथेन निशतिवर्षात्मके वयसि सर्वा विद्या ्रधिगताः । 
प्रतिवर्ष च शारीरकभाष्यं श्रीभाष्यं तत्तर्वजिज्ञासुम्यरछात्रेम्यः समुपदिदिशे। तत आरम्य 
त्िशद्वारं श्रीभाष्यश्रावणानन्तरं संकल्मसूर्योदयाख्यं नाटकमेतद्‌ व्यरचि । तथा च तत्त्वटीका- 
विषये इदमुदटङ्धि- 
यतिपतिभ्रुवो भाष्यस्यासन्‌ यथाश्षतचिन्तित- 
प्रवचनविधावष्टाविशे जयध्वजपट्ठिकाः ।। 
अर्थात्‌ श्रीभाष्यस्याष्टाविशे प्रवचनविधो तत्त्वटीकाया निर्माणं व्यधायि । उभयोः 
पद्ययोस्तारतम्येन धरुवमेतत्‌ प्रतीयते यत्‌ संकत्मसूर्योदयनाटकस्य रचनातो वर्षद्वयात्‌ पूर्वमेव 
ततत्वटीकाया निर्माणं पुर्वोक्तपदप्रामाण्यादनुमातुं गूनं शक्यते । इत्थं च ११९० शाके 
(= १२६८ ईशवीये वर्षे ) वेदान्तदेशिकस्य जन्म । विशतिवर्षात्मके वयसि तस्य नाना- 
विद्यानामघिगमः १२१० शाके ( = १२८८ ई० व० )। श्चीभाष्यस्य निशद्वारमध्यापनकालः 


१२४० शाके (= १३१८ ६० व° ), तथा च संकल्मसूर्योदयस्य रचना १३१८ ६० वर्षे, . 


तत्वटीकायाश्र निर्माणं वर्षद्वयात्‌ प्राक्‌ १३१६ ६० वर्ष उन्नेतुं पारयामः । नायं तथ्यवादः, 
™ हे 

प्रायोवाद एवेषः । इममेव कालमाधारीकृत्य वेङ्कुटदेशिकस्थेतरेषामपि ग्रन्थानां रचनाकालः 

कथमप्यनुमातु शक्यते । ) 


व्यायसिद्धाञ्जनस्य निर्मितिर्यायपरिणुद्ध समनन्तरमेवाभूदिति तु ग्रन्थकारेण स्पष्टमेव 


ग्रन्थारम्भे नि्दिश्यते-- 
यन्त्यायपरिषुद्धचन्ते संग्रहेण प्रदर्शितम्‌ । 
पुनस्तद्विस्वरेणात्र प्रमेयमभिदध्महे ॥ 
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[ ३ ] 

न्यायपरिशुद्धभां प्रमाणस्यैव पुष्ट वित्ररणं सत्तकमण्डितं जरीजुम्भते, प्रमेयस्य विवरणं 
तु तत्र नितान्तं संक्षिप्तरूपेणेव दरीहश्यते । ग्रत एव विस्तृतविवरणविरचनमेव ग्रन्यस्यास्य 
निमणिऽभिव्यक्तं कारणमु । सर्वार्थसिद्धिन केवलं व्यायपरिशुद्धि विनिर्दिशति, अपितु न्याय- 
सिद्धाञ्जनमपि तत्रत्यविषयोल्लेखपूर्वकं कटाक्षीकरोति । तत्वमुक्ताकलापस्यास्मिन्‌ सिद्धाञ्जने 
समुल्लेखोश्योत्तरकालिकतामभिव्यनक्ति । इत्थं प्रायः १३३ ०-३२ ईशवीये वर्षे न्यायसिद्धाञ्जनं 
व्यरोरचत्‌ । तस्मिन्‌ समये पञ्चाशदर्षीयोऽयमाचार्यः स्वपाण्डत्यस्य प्रकृष्टामुन्नति भेजे 
इत्यपि निगदितुं पारयामः । 


्न्यरतनेऽस्मिन्‌ षट्‌ परिच्छेदास्ताबद्‌ विलसन्ति | ते च यथा --जडद्रव्परिच्छेदः 
प्रथमः, जीवपरिच्छेदो द्वितीयः, ईश्वरपरिच्छेदस्तृतीयः, नित्यविभूतिपरिच्छेदश्चतुर्थः, बुद्धिपरिच्छेदः | 
पञ्चमः, अद्रव्यपरिच्छेदस्तावत्‌ षष्ठोऽन्तिमश्च । षष्ठपरिच्छेदस्य प्रारम्भे तावद्‌ ग्रन्यकर्त्रा 
सत्त्वरजस्तमांसि, शब्दादयः पञ्च, संयोगः, शक्तिश्चेति दशवस्तूनां विवरणं प्रतिज्ञातम्‌ । एवंविधे- 
ष्वेवाद्रव्येपु गुरव-द्रवत्व-सामान्य-साहश्य-विशेष-समवायाभाव-बेशिष्टघादीनाँ यथासम्भवमन्तर्भावो 
विद्यत इत्यप्यभिहितम्‌, परन्त्वभावनिरूपणं नोपलभ्यते ग्रन्थांशे । तेनेदमनुमीयते यावदुप- 
लब्धो ग्रन्थस्त्रुटित एव । कारणं तत्र नैव विद्मः । 


ग्रन्थस्यास्य हिन्दीभाषायामयमनुवादः पण्डितवरेणात्र विश्वविद्यालये रामानुजवेदान्ता- 
व्यापकेन श्रीनीलमेघाचायंण विस्तरेण प्रौद्या च व्यरचीति सोऽयमस्माक घन्यवादमहति । 
परन्तु हा हन्त ! अन्सय प्रकाशनात्‌ पर्वमेवायं महाभागो वैकुण्ठलोकमगमदिति निवेदयतो नितरां 
खिद्यति ममान्तरात्मा। प्रकाशनाधिकारिणा दर्शनशास्त्राचायेण श्रीव्रजवल्लभद्विवेदेन भुमिकादिमि- 
नानोपयोगिविषयाणा च संयोजनेन भृशमुपक्ृतं दर्शनतच्तवजिञ्चासूनाम्‌ । इत्थं विद्वदृद्ययस्य 
साहचयेण प्रकाशितोऽयं ग्रन्थो वेदान्तरहस्यजिज्ञासुना छात्राणामध्यापकानां च महान्तमुपकारं 
करिष्यतीति नुनं विश्वसिति -- | 


वे 

शालङषण १२, | बलदेव उपाध्यायः 
सं० २०२३ वि० वाराणसेयसंस्हतविश्वविद्यालयस्था नुसन्धान- 
१७-४-१९६६ प्रतिष्ठानस्य सञ्चालकः । 
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भूमिका 
- ER 


मानव जाति को घरोइर के रूप में प्रात ज्ञान और बिज्ञान का, संकीण परिधि 
को छोड़, निष्पक्षमाव से अध्ययन किया जाना चाहिये । प्राच्य और पाश्चात्य देशों के 
दर्शनों की अपनी अपनी परम्परा रही है एवं इनकी अपनी अपनी विशेषतायें हैं। इनका 
विकास परस्पर निरपेक्ष भाव से हुआ अथवा एक को दूसरे ने प्रभावित किया, इस विषय 
में विद्वानों में मतभेद हैं। इस विवाद में न पड़ कर प्राच्य और पाश्चात्य दशनों के 
सिद्धाच्तों का यदि ऐतिहासिक क्रम से तुलनात्मक अध्ययन किया जाय, तो वह अधिक 
कल्याणकारी होगा । समय और परिस्थिति के अनुसार मनुष्य के विचारों में परिवर्तन 
होता रहता है | दशनशास्त्र मी इस नियम से मुक्त नहीं है | आपातहष्ट्या भारतीय दशन इस 
नियम के अपवाद से प्रतीत होते हैं। रूढिबादी दाशनिकों की कम से कम ऐसी द्दी घारणा 
है, किन्तु बात ऐसी नहीं है| सूत्रकार कणाद और गौतम के द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्त ही 
आज के नैयायिक को सर्वात्मना स्वीकार हो, ऐसी बात नहों है। वात्स्यायन, प्रशस्तपाद, 
“ उद्योतकर, वाचस्पति मिश्र, उदयन, गंगेश आदि अनेक आचायों का उनके विकास में 
योगदान रहा है। भारतीय दर्शनों की यह विशेषता अवश्य रही है कि उनकी एक लम्बी 
परम्परा रही है ओर वह अब भी सुरक्षित है, किन्तु ऐसी बात नहीं है कि उस निश्चित रेखा 
पर चलने के कारण उनमें कोई विकास न हुआ हो, कोई नवीनता न आई हो । भारतीय 
चिन्तकों ने अपने पूर्ववर्ती आचायौं के मतों का, उनके परस्पर के मतभेदों का सयूथ्य- 
वाद के नाम से उल्लेख किया है। यदि किसी विशिष्ट आचार्य के मत से.वे सहमत 
नहीं हैं, तो उसका श्रनाद्र नहीं करते, किन्तु ऐसे स्थलों पर वे प्रौदिवाद पद का 
प्रयोग करते हैं| 'प्रोढिवादमात्रम? पद का प्रयोग कर भारतीय दार्शनिकों ने सूत्रकारो और 
भाष्यकारो की भी आलोचना की है और इस प्रकार अपने पूर्ववर्ती आचायों पर पूरी 
भद्धा रखते हुए. भी उन्होंने उनके विचारों को आगे बढाया है। 

भारतीय दशनों को आस्तिक और नास्तिक दो विभागों में बांटा जाता है। न्याय, 
बैरोषिक, सांख्य, योग, पूचमीमांसा और उत्तरमीमांसा की आस्तिक दर्शन में तथा चार्वाक, 
नेन ओर बौद्ध दर्शन की नास्तिक दर्शन में गणना की जाती है। आस्तिक दर्शन के समान 
नास्तिक दशन की भी छः संख्या को पूणं करने के लिये बौद्ध दर्शन के चार उपमेदों- 
माध्यमिक, योगाचार, सौत्रान्तिक और वैभाषिक--का परिगणन किया गया है । भारतीय 


दशनो का यह बिभाग उनके क्रमबद्ध अध्ययन में अधिक सहायक नहीं हो सकता । कणाद, . 


. गौतम, कपिल, पतज्ञलि, जैमिनि और बादरायण के द्वारा छः दर्शनों की प्रवृत्ति हुई और 
इन दशनों का स्वतन्त्र विकास हुआ, किन्तु आज न्याय से चैशेषिक दर्शन की, सांख्य 


i खै योगदशन की अभिन्नता सी स्थापित हो गई है | पूर्व और उत्तर मीमांसा की भी अनेक 
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मान्यंतायें समान हैं। परवर्ती काल में ब्रह्मसूत्रों पर अनेक भाष्यों की रचना हुई, किन्तु 
इनकी प्रमाण और प्रमेय मीमांसा पर न्याय-बैरीषिक दर्शन की प्रक्रिया की छाप अधिक 
स्पष्ट दै । पूर्व मीमांसा से समानता आज शांकर वेदान्त की है। 'व्यवहारे भाइनयः? कहकर 
शांकर वेदान्तियों ने इसको स्पष्ट मान्यता दी है। बौद्धदर्शन की चार धाराओं का प्रथकू 
परिगणन नास्तिक दशन की मी संख्या को छुः तक पहुँचा देने मात्र के लिये किया 
गया है, इसका अन्य कोई आधार या उपयोग नहीं है। | 

पालि साहित्य से ज्ञात होता है कि बुद्ध के समय में अनेक इष्टियां प्रचलित थों | 
दीघनिकाय के ब्रह्मजाल्नसुत्त में अजित केशकम्बल, पूरण कश्यप, पुष कच्चायन, संक्खलि 
गोसाल, संजय वेल्विपुत्त और निगंठ नाथपुत्त आदि के सिद्धान्तों का वर्णन मिलता 
है। महाभारत और जैन साहित्य भें भी उस काल में प्रचलित अनेक दृष्टियों का परिचय 
मिलता है। षड्दर्शन समुच्चय' की गुणरस्न कृत टीका में २६३ दृष्टियों का उल्लेख 
है । इससे यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि औपनिषद दर्शन और सांख्यद्शन की 
प्रतिष्ठा दो जाने पर भी बुद्ध के समय में भारत में भी अनेक दृष्टियां उसी प्रकार प्रचलित 
भौर बिकसित हो रही थीं, जैसे कि यूनान में | सूत्रकाल में भारतीय दर्शन ने नवीन 
परिवेष धारण किया । काल, स्वभाव, नियति और यहच्छा तक को जगत्‌ का कारण मानने 
वाली दृष्टियों का उल्लेख उपनिषदों? में भी मिलता है। सूत्रकारो के द्वारा बिशिष्ट मतों की 
स्थापना किये जाने के बाद में दृष्टियां घीरे धीरे लुप्त होने लगीं और इनमें से अनेकों का 
अब नाम भी उपलब्ध नहीं है। यूनान में भी इसी प्रकार अनेक दृष्टियों का उन्मेष हुआ 
था, किन्तु ग्रीक साम्राज्य और संम्यता-संस्क्ृति के साय ही वहां के दर्शन की घारा भी 
विच्छिन्न हो गई और उसको ऐसा कोई अवसर नहीं मिल्ला, जिससे कि उसका निश्चित 
उद्देश्यों और लक्ष्यों को दृष्टि में रखकर विकास होता । प्रकृतिगत वैचिज््य भी इसमें कारण 
हो सकता है। भारतीय मनीषियों में व्यक्तिगत यशोलिप्सा की प्रवृत्ति नहीं रही है । 
अधिकांश भारतीय वाङमय में उसके यथार्थ रचयिता का नाम भी उपलब्ध नहीं होता। 
भारतीय साहित्य में व्यक्ति को महत्त्व न देकर परम्परा की महता स्वीकार को गई है। 
इसके विपरीत पाश्चात्य साहित्य में व्यक्ति को अधिक महत्त्व दिया गया है। एक व्यवस्थित 
दाशनिक परम्परा स्थापित करने की अपेक्षा उन्होंने व्यक्तिगत बिचारों पर ही अधिक जोर 
दिया है। इसीलिये वहाँ पर न तो गुद-शिष्य की ही कोई लम्बी परम्परा रही है और न 


किसी एक दशन या दृष्टि की ही परम्परा । 


१. सून्रक्ृदाखूये द्वितीयेड्छ्े परप्रावाहुकानां त्रीणि शतानि त्निषष्यधिकानि परिसंख्यायन्ते । 
तदथसंग्रहगाथेयम्‌ 
असिइसयं किरियाणं अकिरियचाईण होइ चुलसीई । 
भ्रन्नाणिभ सत्तद्ठटी ` वेणइ्याणं च बत्तीस | ( ए० १० ) 
[ अशीत्यधिकं शतं क्रियावादिनामक्रियावादिनां भवति चतुरशीतिः । 
अज्ञानिनां सक्तषष्टिवेनयिकानां च द्वात्रिंशत्‌ ॥ इति च्छाया । ] 


२. कालः स्वभावो नियतियदच्छा भूतानि योनिः पुरुष इति चिन्स्या । 
( शवेताइवतरोपनिषदू १।२ ) ` 
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जिस काल में दाशनिक सूतग्रन्यों की रचना हुईं उस समय पाञ्चरात्र और पाशुपत 
पत मी भारतीय साहित्य में पूर्ण प्रतिष्ठित हो चुके ये। इनकी अपनी दृष्टि थी। परवर्ती 
शैत्र, शाक्त तथा वैष्णव आगम और दर्शन का इन्दसे विक्कास हुआ । भारतीय दर्शन 
के क्षेत्र मै इनका महत्वपूर्ण स्थान है । इनकी सबसे बढी विशेषता यह है कि ये जगत्‌ 
की वास्तबिक सत्ता को स्वीकार करते हैं, उसको मिथ्या, चणक या अलीक नहीं मानते । 
दर्शन की यह आगमिक घारा कुछ समय पहले तक यहाँ उपेक्षित सी थो। वस्तुतः इसके 
बिना भारतीय दर्शन का अध्ययन पूर्ण नहीं माना जा सकता | भारतीय दर्शन की सभी 
प्रवृत्तियों और घाराओं का वर्गीकरण करने के लिये इसका आस्तिक और नास्तिक भेद 
से किया गया विभाग अपर्याप्त है । ईश्वरवादी और अनोश्वरवादी भेद से मी भारतीय 
दर्शनों का विभाग माना गया है। यह विभाग अधिक संग्राहक है । इसमें आगमिक दशंनों 
का भी समावेश हो जाता है। सभी दशंनों को निकट लाने में मी यह विभाग अधिक 
सहायक है । इसके अतिरिक्त भारतीय दर्शन द्वैत, द्वैताद्देत और अ्रद्वेत दृष्टि में से किसी एक 
का प्रतिनिधित्व करते हैं । भारतीय दर्शन की समो शाखाओं को इन विभागों के श्न्तगंत 
बाँट कर यदि इनका ऐतिहासिक और तुलनात्मक पद्धति से अध्ययन किया जाय तो वह 
अधिक तर्कसंगत, युक्तियुक्त और यथार्थ होश । केवल भारतीय दशन ही नहीं पाश्चात्य 
दर्शनों का भी इन्हीं दो वर्गीकरणो के अन्तर्गत अध्ययन निउान्त उपयोगी हो सकता है । 

भारतीय दशन के उपयुक्त वर्गोकरण के साथ ही उसके अध्ययन की रूढिवादी 
परिपाटी में भी परिवर्तन आवश्यक है । सुवण तैजस है या पार्थिव ! वायु में गुरुत्व है या 
नहीं ! आदि अनेक विषयों को विज्ञान ने दशन की परिधि से हटा दिया है। भारतीय 
दार्शनिकों ने भी प्रत्यज्ञ का प्रामाण्य सर्वोपरि माना है। प्रत्यच्विरुद्ध तर्क या युक्ति का 
कोई अर्थ नहीं होता । यद्यपि नैयायिको को प्रत्यक्ष की अपेज्ञा अनुमान अधिक प्रिय है, 
किन्तु अनुमान का उपयोग वे 'प्रत्यक्षसिद्ध अथं में ही करते हैं। सांख्य* के मत में ज्ञान 
में प्रामाण्य ओर अप्रामाण्य स्वत; णह्दीत होता है। नेयायिक का कहना है कि यह परतः 


१. प्रस्यचसिद्धमप्यर्थमनुमानेन बुभुत्सन्ते तकरसिकाः । 
२. चदुन्ति केचित्‌ प्रामाण्यमप्रामाण्यमिति स्वतः । 
उभयं परतः प्राहुरक्षपात्पक्षिल्ाद्यः ॥ 
भग्रामाण्यं स्वतस्तन्न प्रामाण्यं परतो विदुः । 
बोद्धा मीमांसकास्तत्न प्रामाण्यं तु स्वतो विदुः ॥ 
अप्रामासाण्यं तु परत 5५९ ००.९१०.००००००.५०० | 
( मानमेयोद्य, ए० १७६ ) 
प्रमाणत्वाम्रमाणस्वे स्वतः सांख्याः समाश्रिताः । 
नैयायिकास्ते परतः सौगताश्नरमं स्वतः ॥ 
ग्रथमं परतः प्राहुः प्रामाण्यं वेदवादिनः । 
ग्रमाणर्बं स्वतः प्राहुः परतश्चाप्रभाणताम्‌॥ 
( सवेदुशनसंग्रद, जैमिनिदृशन, ५० १०४ ) 
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गहीत होता है । बौद्ध कहते हैं कि अप्रामाण्य स्वतः सहीत होता है और प्रामाण्य परतः | इसके 
विपरीत मीमांसक के मत में प्रामाण्य स्वतः तथा अप्रामाण्य परतः ग॒हीत होता है । कुमारिल् 
भट्ट अमिहितान्वयवाद मानते हैं तो प्रभाकर अन्विताभिधानवाद । नैयायिक शब्द को 
अनित्य मानते हैं तो मीमांसक नित्य । इस प्रकार के अनेक विषय हैं, जिन पर एक 
दाशनिक से दूसरे दाशनिक का मत भिन्न है। जयन्तमट्ट अपने पूर्ववर्ती स्वतः प्रामाण्यवादी 
दाशनिकों की युक्तियों का खण्डन कर परतः प्रामाण्यवाद की स्थापना करते हैं, उसी 
प्रकार आज का नैयायिक भी परतः प्रामाण्यवाद पर किये गये आक्षेप को सहन नहीं कर 
सकता । वस्तुतः इस खण्डन-मण्डन को प्रक्रिया में ही भारतीय दशनों का विकास हुआ 
है । वाचस्पति मिश्र ने न्याय, योग, वेदान्त, मीमांसा, सांख्य सभी दर्शनों पर अपने अन्य 
लिखे हैं। इन सभी दशनों के साथ उन्होंने पूरा न्याय किया है। प्रत्येक दर्शन के समर्थन 
में उन्होंने अपनी नवीन युक्तियों की उद्धाबना की है। यह सही है। किन्तु अब केवज्ञ 
इतना ही पर्याप्त प्रतीत नहीं होता । नये शास्तन, नये प्रइन, नये तर्क, नई समस्‍यायें हमारे 
सामने हैं। आज हमको अपनी पुरानी थाती का लेखा जोखा कर आगे बढ़ना है । आज 
हमको देखना है कि किन किन समस्याओं का समाधान इनमें हो चुका है ओर 
कौन दर्शन अधिक तर्कसंगत युक्ति से किस वस्तु को उपस्थित करता है। इसके लिये यह 
आवश्यक है कि कुछ समय के लिये इम नैयायिक और मीमांसक के घेरे से बाहर होकर 
ज्ञान के परतः प्रामाण्य और स्वतः प्रामाण्य जैसे अनेक विषयों के समर्थन और खण्डन में 
दी गई युक्तियो का अध्ययन करें और किसी स्वतन्त्र निष्कर्ष पर पहुँचने का प्रयत्न करे? । 
अध्ययन और विचार की इस पद्धति से नवीन भारतीय दशन का उद्भव होगा, जो कि नये 
'प्रदनों, नई समस्याओं को सुलभा सकेगा, जिसको कि आज का नवीन बिज्ञान और चिन्तन 
नदीं कर पा रहा है 


पाञ्जरात्र और पाशुपत आगम महाभारत काल में सुपरिचित थे । इनका श्रपना 
दर्शन था। वेद के समान ये भी स्वतः प्रमाण थे। इनके अनुयायी इन शास्रो का वेद 
से अधिक आदर करते थे । शैव, शाक्त और वैष्णव सभी आगमों में प्रायः यह मान्यता 
देखने को मिलती दै । शेव, शाक्त और वैष्णव दशंनों के विकास में प्रमुख स्थान इन्हीं 
शास्रो का रहा दै । प्रस्थानत्रयी- वेद, उपनिषद्‌ और भगवद्गीता-का सर्वोपरि प्रामाण्य 
शंकराचाय ने स्थापित किया अथवा संभवतः इस स्थापना का आधार उनसे कुछ पहले 
ही बन चुका था । वैष्णब आचायों को भो अपने मत की प्रतिष्ठा के लिये इसको स्वीकार 


१. डा. सातकडि मुखोपाध्याय 'बौडन्याये प्रामाण्यविमशः' शीषेक निबन्ध में उक्त 
विभाग से सहमत नहीं हैं। उनके मत में बौड़ों का एक अलग पत्त है। इस सत 
से जैन नैयायिक और वाचस्पति मिश्र भी सहमत हैं। इन पांचों पर्चा में कौन पच्च 
अधिक युक्तिसंगत है, इसको बतलाने का यहाँ प्रयास किया गया है। इसी पद्धति ` 
से भारतीय दसन का अध्ययन आज अपेक्षित है | व्रष्टट्य--सारस्वती सुषमा, वर्षे १५, 
अङ्ग १-२, ४० १-१७ । 
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करना पड़ा । बरहसूत्र की बौधायन वत्ति, द्रमिलभाष्य और -श्रीवत्साँ $ मिश्र का विवरण आघ 
उपलब्ध नहीं है । विशिष्टाद्वैत दर्शन के प्रेरणाखोत ये ही ग्रन्थ थे। वैष्णव आचायों ने 
्रस्थानत्रथी को अवश्य ग्रंगीकार किया, किन्तु शांकर वेदान्त और वैष्णव वेदान्त के 
सिद्धान्तों में मौलिक अन्तर दै । शांकर वेदान्त “व्यहारे भाइनयः” कहकर व्यवहार में 
कुमारिल भट्ट की प्रमाणमरीमांसा को उसी रूप में स्वीकार करता है । सांख्य- 
सम्मत पच्चीस तत्वों को मी वह पने दर्शन में प्रायः उसी रूप में मान लेता है। इसके 
बिपरीत वैष्णव वेदान्त की प्रमाण-प्रमेय-मीमांसा का आधार पाञ्चरात्र संहिताए हैं। यहाँ 
आंगम-सम्पत तीन ही प्रमाण माने गये हैं । पच्चीस तत्वों का निरुपण सांख्य की प्रक्रिया 
से भिन्न पाञ्चरात्र संहिताओं के अनुकूल है। पचीस तत्वों के अतिरिक्त नित्यविभूति, 
धर्मभूतज्ञान आदि तत्वों का समावेश किया गया है, जिनकी कि सत्ता मात तत्वमण्डल 
से ऊपर आगम सम्मत शुद्धाध्व में मानी गई दै । रामानुज और माध्व दशन के तों के 
प्रतिपादन की शैली पर न्याय-बैशेषिक प्रक्रिया का प्रभाव परिलक्षित होता है। नाथन 
का न्‍्यायतत्व आज उपलब्ध नहीं है। वेदान्तदेशिक ने प्रस्तुत ग्रन्थ में अनेक स्थलों पर 
इसको उद्धृत किया है। इससे प्रतीत होता है कि न्यायसिद्धाञ्जन की तस्वप्रकिया का मूल 


में अनेक 3 ९३ 
आधार यही ग्रन्थ था । नाथमुनि और वेदान्तदेशिक के बीच के काल में अनेक आचाय 


१. यतीन्द्रमतदीपिकाकार भ्रीनिवासदास ने व्यास, बोधायन, गुहदेव, भारुचि, ब्रह्मनन्दी, 
द्रविडाय, श्रीपराङ्कश ( शठकोप ), नाथ( सुनि ), याझुनछुनि आर यतीश्वर 
( श्रीरामाचुजाचाय ) के मत के अनुसार अपने ग्रन्थ की रचना की है (द्ृश्व्य, ४० २) । 
ग्रन्थ के अन्त में उन ग्रन्थों के भी नास उर्लिखित हैं, जिनसे कि इस ग्रन्थ के 
निर्माण में सहायता ली गई है ( द्रष्टव्य, ए० ३०१ ) । विशिष्टाह्न त देन में यतीन्द्र 
सतदीपिका का वही स्थान है, जो कि शांकरवेदान्त में वेदान्त-परिभापा आर पञ्चदशी 
का, पूर्चेमीमांसा में मानमेयोदय ओर अर्थसंग्रह का, सांख्य में सांख्यतरवकोमुदा का 
ओर न्यायवैरेषिक में तकसंग्रह ओर कारिकावली का । 

२. आत्मसिद्धि के प्रारम्भ में याझुनसुनषि ने इस मन्थ की रचना का SEES प्रकार 
बताया दै- “यद्यपि भगवता बाद्रायणेनेदमर्थान्येव सूत्राणि प्रणीतानि, लता ड 
तानि परिमितगम्भीरभाषिणा द्रमिडभाष्यङ्ता, चिस्तृतानि च तानि मीरा 

` आपिणा श्रींत्साङ्गमिश्रेणापि; तथापि आचा्यरङ्क-तृमपञ्च भभित अतृदरि जहा 
शझर-भीवत्सा ह-भाष्करादि-विरचितसितासितविविधनिबन्धनश्रद्धा विप्रलब्घबुडयो 


ह u- ।' 
यथावद्‌ अन्यथा च प्रतिपद्यन्त इति युक्तः प्रकरणप्रक्रमः” (आत्मसिद्धि, इ १७-३९ ) 


शरीवत्साङ्क मिश्र और उनके विवरण का 'वेदान्तदेशिक प स्टडी' में उठ्लेख नहीं है । 
रामाजुजाचार्य के शिष्य श्रीवत्साङ्क ( कूरेश ) निश्चय ही इनसे भिन्न हैं | विवरणकार 
राममिश्र द्वितीय भी यामुन के परवर्ती हैं, क्योंकि उन्होंने रामाजुजाचाय के वेदारथसंग्द 
की व्याख्या की है। श्रीवस्साङ्क मिभ ओर उनके विवरण के सम्बन्ध में अभी 
खोज अपेक्षित है । 
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हुए हैं। यहाँ इतना ही कहना पर्यास है कि न्यायतस्व की रचना में यद्यपि पाञ्चरात्र 
आगम-संमत तच्वप्रक्रिया को प्रधान स्थान दिया गया है; तथापि न्याय-वैरीषिक, 
माइ एवं प्राभांकर मीमांता का भी उसमें कम हाथ नहीं है। इसको आगे स्पष्ट 
किया जायगा | 


ब्रह्मसूज़ के तकपाद में सांख्य, योग, काणाद, बौद्ध और जैन दशन के साय 
पाशुपत और पाञ्चरात्र दर्शन का भी खण्डन किया गया है। यामुनयुनि ने आगमप्रामाण्य 
में पाञ्चरात्र के प्रामाण्य की स्थापना का प्रयत्न किया है। रामानुजाचायं ने आऔमाष्य 
के पाञ्चरात्राधिकरण की व्याख्या खण्डनपरक न करके मण्डनपरक ही की है और शंकराचार्य 
के द्वारा पाञ्चरात्र आगम में उद्भावित दोषों का परिहार किया है। भारतीय दर्शन के क्षेत्र 
में नास्तिक धारा धीरे धीरे शुष्क होने लगी। आस्तिक धारा में भी स्वतन्त्र चिन्तन के स्थान 
पर प्रस्थानत्रयी का प्रामाण्य सर्वोपरि स्वीकार कर लिया गया । इसके बाद के भारतीय दर्शन 
का विकास प्रस्थानत्रयो के घेरे में ही हुआ | भारतीय दर्शन के क्षेत्र में समन्वय की प्रक्रिया 
फा आरम्भ हुआ। जिज्ञासु के ज्ञान के विकास के लिये उसकी बौद्धिक स्थिति के आधार 
पर दशनों की श्रेणियां बना दी गईं । उदयन जैसा प्रसिद्ध नैयायिक भी “अलमाद्रैकवणिजो 
वहित्रचिच्तया”* (श्रद्रख बेचनेवाला बनिया सामुद्रिक व्यापार की चिन्ता क्यों करे १) कहकर 
वेदान्ती के सामने नेयायिक को छोटा मानने लगा था | इस परिस्थिति में यह स्वाभाविक 
ही था कि वेद का गौण प्रामाण्य स्वीकार करने वाले आगम ग्रन्थों की स्थिति संदेह में 
पड़ जाय | इस क्षेत्र में भी समन्वय की प्रक्रिया काम करने लगी और स्वयं आगमाचुयायिय्रों 
ने ही वेद के बाद स्मृति फे समान ही आगम के भी प्रामाण्य को स्वीकार कर लिया । 
वेदाविरोधी स्मृतिवचन ही प्रमाण माने गये हैं । उसी प्रकार आगम के मी वे भ्रंश आह्य 
नहीं रहे, जो वेदविरोधी थे । आवश्यकता फे अनुसार उनकी वेदानुकूल व्याख्या कर ली 
गई । आगम के अध्ययन में ख्री-शूद्व का भी समान अविकार था । ब्रह्मसून्न के अपशृद्वाधि- 
करण की व्याख्या वैष्णव आचार प्रस्थानत्रयी के नियन्त्रण में ही कर सके | 

वेदान्तदेशिक के सामने दक्षिण भारत के सन्त आलबारों तथा उनके अनुयायियों 
की भक्तिभाव से पूरित तमिल रचनाओं और पाश्चरात्र संहिताओं का विशाल साहित्य 
एक ओर था तो बादरायण के ब्रह्मसूत्र के बौधायन एवं द्रमिळाचार्ये प्रशति के भक्तिपरक 
व्याख्यानो के परिवेष में उपस्थित संपूर्ण वैदिक वाङमय, जिनमें कि उपनिषदों का प्राधान्य 
था, दूसरी ओर था । श्रीवैष्णब संप्रदाय में आलवारों के उपदेशों का भी वेदों के समान 
ही आदर है । ये द्रमिळोपनिषद्‌ अथवा तमिलवेद के नाम से प्रसिद्ध हैं। द्रमिळोपनिषदू 
और वैदिक उपनिषदों में समन्वय स्थापित करने के कारण ही वेदान्तदेशिक को उभय 
वेदान्ताचाय कहा गया है। 

वेदान्तदेशिक वेङ्कटनाथ या वेङ्कटाचाय के नाम से भी परिचित हैं | गुरु-परम्परा के 
अनुसार इनका जन्मकाल कलि संवत्‌ ४३७१, शक संवत्‌ ११६०, तदनुसार १२६८ ई० 


१. दर्व्य-आत्मतत्वविवेक, ए० २२३ | 
ख 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


[ १० .] 
माना जाता है। माधवाचार्य (१३५० ई० ) ने सर्वदशनसंग्रह” में वेक्कटनाथ एवं 
उनके अन्य तत्वमुक्ताकलाप को उद्धृत किया है। वहाँ पर यह २अन्यतृच्वबुक्तावली के 
-नाम से उद्धृत है। संस्कृत भाषा में, तमिल भाषा और उसकी मणि्रवाल शल्ली मं वेदान्त- 
देशिक ने ११९ अन्य लिखे हैं। इनको मुख्यतः तीन भागों में बांडा जा सकता है-- 
वैष्णव सम्प्रदाय, विशिष्टाद्वैत दर्शन और काव्य-नाटक आदि | इनर श्रीवैष्णव संप्रदाय 
के घर्म और संस्कार सम्बन्धी छोटे छोटे ग्रन्थ, श्रीवैष्णव संप्रदाय को धार्मिक तथा दाशनिक 
आघार प्रदान करने वाले सैद्धान्तिक अन्य, मौलिक दाशनिक ग्रन्थ तथा टीका अन्य सभी 
समाविष्ठ हैं। काञ्चीपुरी से वेदान्तदेशिक अन्थमाला का प्रकाशन हुआ है। इसमें वेदान्त- 
देशिक के संस्कृत भाषा के प्रायः सभी ग्रन्थों का उक्त तीन विभागों में प्रकाशन हुश्रा 
है। प्रथम विभाग में दाझंनिक ग्रन्थ और दीकाग्रन्थ, दूसरे विभाग में श्रीवैष्णव सम्प्रदाय 
के ग्रन्थ तथा तीसरे विभाग में स्तोत्र, काव्य, नाटक, आदि का समावेश दै । 
वेदान्तदेशिक ने पाश्चरात्ररक्षा में विरोधी वादों का निराकरण कर पाञ्चरात्र का 
प्रामाण्य तो स्थापित दिया ही है, इस ग्रन्थ में पाश्वरात्र आगम, उसके प्रतिपाद्य विषय 
ओर साहित्य का भी पूरा परिचय मिलता है। इनके निक्षेपरच्षा, सञ्चरित्रर्षा, द्रमिळोप- 
निषस्सार, द्रमिळोपनिषत्तात्पयरत्नाबली आदि अन्थों में श्रीवैष्णव संप्रदाय, तमिल्वेद 
और उनके सिद्धान्तों का विशद निरूपण हुआ है। वेदान्तदेशिक ने रामानुजाचाय के 
सभी ग्रन्थों पर टीकाग्रन्थ लिखे हैं। इनसे आचार्य के वैदिक साहित्य के बहुमुखी ज्ञानका 
परिचय मित्रता है। शतदूषणी, तस्मुक्ताकलाप, न्यायपरिशुद्धि श्रौर न्यायसिद्धांजन वेदान्त- 
देशिक के मौलिक ग्रन्थ हैं। शतदूषणो में शंकर, भास्कर और यादवप्रकाश के मतों 
खण्डन के प्रसंग में १०१ दोष उपस्थित किये ये। आजकल इनमें से केवल ६६ दूषण 
उपलब्ध होते हैं। खग्घरा छुन्द में निबद्ध ५०० श्लोकों का ग्रन्थ तत्त्वमुक्ताकलाप लुह 
्रव्यसर, जीवसर, नायकसर, बुद्धिसर और श्रद्रव्यसर नाम के पाँच विभागों में बटा 
है | इस पर स्वयं आचार्य ने सर्वार्थसिद्धि नाम की व्याख्या की है। न्यायपरिशुदि में 
विशिष्टाद्वैत संमत प्रमाणमीमांसा का प्रतिपादन किया गया है । इस ग्रन्थ के प्रमेयाध्याय 
ग्रन्थकार ने संक्षेप में प्रमेयमीमांसा भी की है। प्रमेयमीमांसा का विस्तार से निरूपण 
करने के लिये ग्रन्थकार ने न्यायसिद्धांजन की रचना की3। तत्वमुक्ताकलाप भी प्रमेयमीमाँसा- 
प्रधान ग्रन्थ है। इस अन्य में कई ऐसे विषयों पर मी विचार किया गया है, जिनका 
कि न्यायसिद्धांजन में उल्लेख नहीं है। अभिनवगुपत के तन्त्रालोक में जैसे उनके पूर्ववर्त 
अनेक शाखो और आचायों का उल्लेख मिलता है, उसी तरह वेदान्तदेशिक के इन 
अन्थो में विशिष्टाद्वैत के चायो, उनके ग्रन्थों और मतों की एक लम्प्री परम्परा सुरक्षित 
है, जो कि अन्यथा विस्मृति के गर्भ में विज्ञीन हो गई होती । 


१. ब्वृष्टब्य--सवेदशनसंग्रह, आनन्दाश्रम, पूना संस्करण, ए० ४१-४३ । 
२.  द्रष्टव्य-सवंद्शेनसंग्रह, ए० ४१ । 
३, यन्न्यायपरिशुद्यन्ते संग्रहेण प्रदर्शितम्‌ । 
पुनस्तह्रिस्तरेणात्र प्रसेयमभिदध्महे ॥ ( ए० २ ) 
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न्यायसिद्धाञ्जन में ६ परिच्छेद हैं--१ जडद्रव्य परिच्छेद, २--जीव परिच्छेद, 
` औ--ईश्वर परिच्छेद, ४--नित्यविभूति परिच्छेद, ५- बुद्धि परिच्छेद और ६- अद्रव्य 
परिच्छेद । तत्वम्रुक्ताकल्ाप में नित्यविभूति का निरूपण नायकसर में ही किया गया है। 
न्यायसिडांजन के इन परिच्छेदो का प्रतिपाद्य विषय यहाँ संक्षेप में. उपस्थित किया 
ना रहा है । [ 

१--जडद्रव्य परिच्छेद 

सम्पूर्ण चेतन ( चित्‌ ) श्रौर अचेतन ( ञ्चित्‌ ) विशेषणों से विशिष्ट ब्रह्म ही केवल 
एक तत्व दै । तत्व पुनः द्रव्य और श्रद्रव्य भेद से दो प्रकार का होता है। द्रव्य ६ प्रकार 
का है, १--त्रिगुण अर्थात्‌ प्रकृति, २-काल, ३--जीव, ४--इश्वर, ५--नित्यविभूति और 
६--धर्मभूतज्ञान | कतिपय विद्वान्‌ द्रव्य का तीन प्रकार से विभाजन करते हैं, यथा 
१--त्रिगुण, २--जीव और ३-ईश्वर । जो द्रव्य दूसरे से प्रकाशित होता है, वह जड है। 
प्रकृति और काल जड द्रव्य हैं, क्योंकि ये धर्मभूतज्ञान से प्रकाशित होते हैं । अजड द्रव्य 
में जीव, ईश्वर, नित्यविभूति और धर्मभूतज्ञान का अन्तर्भाव दता है, क्योंकि ये चारों 
स्वयंप्रकाश पदार्थ हैं | 

इस परिच्छेद में प्रकृति और काल का विस्तार से निरूपण करते हुए ग्रन्थकार ने 
बताया है कि बौद्ध दाशनिक द्रव्य, अद्रव्य आदि विभागों को स्वीकार नहीं करते | इसी 
प्रकार शंकराचार्य के मत में निर्विशेष ब्रह्म ही एक मात्र तत्त्व है, जगत्‌ भ्रान्तिस्वरूप 
है--इन दोनों ही मतों का खण्डन कर ग्रन्थकार ने द्रव्यो की स्थिरता को स्थापित किया 
है। इसी प्रसंग में प्रबल युक्तियों के आधार पर क्षणमंगवाद और शल्यवाद का निराकरण 
किया गया है | 

त्रिगुणात्मिका प्रकृति ही माया ओर अविद्या के नाम से अभिहित दै । प्रकृति ही 
अवस्था भेद से २४ तत्त्वों के रूप में परिणत होती है। यहाँ प्रश्‍न उठता है कि प्रकृति 
तो निरवयब है, उसका परिणाम कैसे संभव है, यह कल्पना तो विवतंवाद्‌ का स्मरण 
दिल्लाती है, किन्तु बात ऐसी नहीं है । जिस प्रकार निरवयव अणु एवं विसु द्रव्यो में 
प्रदेशविशेष में संयोग और शब्द इत्यादि की उस्पत्ति मानी जाती है, उसी प्रकार 
निरवयव प्रकृति में भी प्रदेश-विशेष में विकार उत्पन्न हो सकते हैं। इसमें कोई विरोध 
नहों है| वस्तुतः वेदान्ती प्रकृति को सावयव मानते हैं। सांख्य-संमत प्रकृति से इनकी 
` प्रकृति का स्वमाव भिन्न है। इस सावयव प्रकृति से ही निखिल जगत्‌ की सुष्टि होगी। 
अतः इसके लिये परमाणु के उपादान की आवश्यकता नहीं है। जिसमें सत्र, रज और 
तम ये तीनों गुण साम्याबस्था में हों, वही मूलप्रकृति है। गुणसाम्यावस्या के बने रहते 
ही मूल्रप्रकृत की स्वल्प अन्तराल्ली अवस्थाएँ होती हैं। इनके नाम अव्यक्त, अक्षर, 
विभक्त तम और अविभक्त तम हैं । | 
महत्‌, अहङ्कार, इन्द्रिय आदि का निरूपण करते हुए ग्रन्थकार ने एतत्सम्बन्धी 
साख्य और शैवागम के मन्तव्यो की आलोचना को है। वरदविष्णु मिश्र, भटपराश्चर 
ह तथा नाथगुनि के न्‍्यायतत्व के आधार पर यहाँ प्राक्त मन एवं प्राकृत 

रय की स्थापना की गई है, तथा वैशेषिको के इस सिद्धान्त का खण्डन किया 
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क्या है कि इन्द्रियां मौति हैं। वैशेषिक कमेन्द्रियों की सत्ता स्वीकार नहीं करते। 
इसी प्रकार आचार्य यादवप्रकाश मानते हैं कि कमेन्द्रियों का प्रत्येक शरीर में उत्पत्ति और 
विनाश होता रहता है। इन मतों का खण्डन करने के बाद सौगत, चार्वाक आदि के 
द्वारा प्रस्तुत इन्द्रिय सम्बन्धी मतों की आलोचना की गई है। 

पंच तन्मात्रा और पंच महाभूत की सृष्टि के प्रसंग में सांख्य और वैशेषिक मत 
का खण्डन कर इनका विशिष्टाद्वैत संमत स्वरूप स्पष्ट किया गया है। प्रसंगबश आकाश 
झाबरणामाव रूप है, इस बौद्ध मत की आलोचना की गई है। प्रथिवी के निरूपण के 
अवसर पर तम को पार्थिव द्रव्य माना गया है। यहाँ पर न्याय-वैशेषिक तथा प्राभाकर 
मत की युक्तियों का खण्डन कर ग्रन्थकार ने यह दिखल्लाया है कि तम का द्रव्यत्व आगम 
से भी सिद्ध होता है । 

प्रकृति और प्राकृत तत्वों का निरूपण करने के बाद ग्रन्थकार ने शेवागम संमत 
षटजिंशत्तत्तवाद का खण्डन करते हुए शुद्ध तत्त्वों का ईइवर में तथा अन्य तत्तों का प्राकृत 
तत्वों में ही अन्तर्माव दिखाया है। शैवागम और वैशेषिक संमत कालःस्वरूप का 
खण्डन करके विशिष्टाद्रेत संमत काल-स्वरूप का निरूपण करने के बाद ग्रन्थकार ने 
पुनः तत्वों की संख्या के सम्बन्ध में महाभारत का प्रमाण प्रस्तुत किया है। पंचीकरण 
प्रक्रिया और ब्रह्मांड का निरूपण करने के बाद दिक्तत्व का निरूपण किया गया 
है। विशिष्टाद्देत संमत पंचीकरण प्रक्रिया में नैयायिक जातिसंकर दोष की उद्धावना 
करते हैं । इसके परिहार के प्रसंग में. नैयायिक-संमत अवयविवाद का खण्डन किया गया 
है। अन्त में पुनः ब्रह्मांड के निरूपण के प्रसंग में नैयायिक-संमत शरीर-लक्षण का 
खंडन कर शरीर के भेदोपभेदों का वर्णन किया गया है। व्यष्टि जीवों के शरीर में 
ईस्वरशारीरता किस प्रकार निष्पन्न होती है, इस सम्बन्ध में कई मतों का उल्लेख कर 
यह परिच्छेद समाप्त किया गया है । 


२--जीव परिच्छेद 


. प्रारम्म में जीव का लक्षण दिया गया है । इसके बाद इसकी देइ, इन्द्रिय, मन, 
प्राण, शान आदि से भिन्नता सिद्ध की गई है। ज्ञानात्मवाद के खण्डन के प्रसंग में 
अ्नन्थकार ने बौद्ध और शांकर अद्वैतवाद का निराकरण करके आत्मस्वरूप के विषय 
मे यामुनमुनि के वचनों को उद्धृत किया है। आत्मा में स्थिरता, शातृत्व, क्त्व, 
स्वयंप्रकाशत्व, नित्यत्व, नानात्व, और अणुत्व की सिद्धि के प्रसंग में श्रुति, स्मृति और 
युक्तियों पर श्राधत याम्रुनमुनि, वरदनारायण, विष्णुचित्त, वरदविष्णु आदि के मन्तव्य 
उपस्थापित किये गये हैं। जीव इश्वर से भिन्न है तथा परस्पर भी भिन्न है, इसका 
प्रतिपादन करने के प्रसंग में भास्कर के भेदामेदवाद की आलोचना की गई है । 


आ मोच-प्राति के उपाय की चर्चा के प्रसंग में भक्ति और न्यासविद्या अर्थात्‌ 
प्रपत्ति का निरूपण किया गया है। न्यासविद्या के महत््व को बतल्ाने के बाद उत्क्रान्ति 
और अचिरादि गति का निरूपण किया गया है। मोक्ष के सायुच्य आदि मेदों के प्रसंग 
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में भगवस्केंकय की परम पुरुषार्थता सिद्धकर मोक्षविषयक मतान्तरं का निराकरण 
किया गया है। यामुनसुनि ने कैवल्य मोक्ष का प्रतिपादन किया है। कुछ आचायों के 


अनुसार श्रीभाष्यकार रामानुज भी इससे सहमत हैं। ग्रन्थकार ने इस सम्बन्ध में 
अपना विशिष्ट मत स्थापित किया है । 


३--ईश्वर परिष्छेद 
३ ईश्वर का लक्षण बताने के बाद प्रधान, ब्रह्मा, रुद्र आदि में ईश्वरत्व का खण्डन 
करके केवल नारायण को ही यहाँ पर ईश्वर माना गया है। भगवान्‌ सर्वत्र अपने 
पूर्ण रूप में विराजमान रहते हैं। इस प्रसंग में उपस्थित अनेक शंकाओं का समाधान : 
करने के बाद ग्रन्थकार ने शांकर वेदान्त-संमत निशुंण ब्रहवाद और ब्रह्म में प्रपञ्च के 
अध्यासवाद का खण्डन किया दै। शंकर, भास्कर और यादवप्रकाश के मत में ब्रह्म 
में जगत्‌ का उपादानत्व सिद्ध नहों हो सकता, साथ ही इनके मत में ब्रह्म और जगत्‌ 
का सामानाधिकरण्य मी सम्भव नहीं है, इसका विस्तार से प्रतिपादन करशै के बाद ग्रन्थकार 
ने मेदामेद्वाद का खंडन किया है और कहा है कि हमारे मत में ब्रह्म त्रिविध परिच्छेद्‌ 
( देश, काल एबं वस्तु ) से रहित है। पातंजल योग, शैव और वैशेषिक दर्शन में 
इश्वर को जगत्‌ के प्रति केवल नि्मित्तकारण माना जाता है। इसको अस्वीकार करते 
हुए ग्रन्थकार ने नेयायिक संमत ईश्वर की अनुमेयता का खण्डन किया है। इस प्रकार 
ईश्वर में जगत्‌ की अभिन्ननिमित्तोपादानकारणता स्थापित करने के बाद अन्त में भीतत्त्व 
का संक्षेप में निरूपण हुआ है। साथ ही पाञ्चरात्र आगम में प्रतिपादित ईववर सम्बन्धो 
कुछ उल्लेखनीय विषयों का भी दिग्दर्शन कराया गया है। 
४--नित्यविभूति परिच्छेद 


ईववर की नित्यविभूति क्या है! इसमें क्या प्रमाण है! आदि शंकाओं का 
समाधान इस परिच्छेद में किया गया है। ईश्वर की नित्यविभूति के अनन्त भेद हैं। 
यह अचेतन होते हुए मी स्वयंप्रकाश है। युक्त जीव, नित्य सूरि और इश्वर में कादाचित्क 
इच्छा और संकल्प इत्यादि की उत्पत्ति किन्ही विशेष कारणों से ही दोती है। पाश्च- 
रात्र आगम में प्रदर्शित सूक्ष्म, व्यूइ और विभव इत्यादि भेद ईश्वर के शरीर में 
नित्यविभूति के कारण ही अवस्थित होते हैं । १ 

५ खुद्धि परिच्छेद 

विशिष्टाद्वैत दर्शन में बुद्धि अथवा शान घमंभूतश्ञान के नाम से अभिहित 
है। यह स्वयंप्रकाश है। भाइमीमांसक शान को प्राक्य से अर्थात्‌ विषयप्रकाश से 
अनुमित मानते हैं। विशिष्टाद्देती इस मत्त को स्वीकार नहीं करते। मद्दपराशर ने 
तस्वरत्नाकर में संवित्‌ को स्वयंप्रकाश माना है। ज्ञान में संकोच और विकास इनको 
मान्य हैं। धारावाहिक ज्ञान के विषय में विशिष्टाद्वेत सम्प्रदाय में दो मत प्रचलित हे 
एक मत वरद्नारायण भद्टरक के प्रज्ञापरित्राण में देखने को मिलता है, दूसरा मत 
भ्रीमाष्यकार रामानुज का है। शान में प्रत्यक्ष, अनुमान आदि विभाग औपाधिक हैं। 
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इसका प्रतिपादन करने के बाद ग्रन्थकार ने बुद्धि से संबद्ध बारह प्रश्नों को उपस्थापित 
करके विस्तार से उनका समाधान किया है। सुखढुःखादि बुद्धि के ही बिशेष प्रकार हैं, 
यह बताते हुए ग्रन्थकार ने नैयायिको के इस मत का खण्डन किया है कि ये आत्मा 
के गुण हैं। ईषवर का शान इच्छादि के रूप में किस प्रकार परिणत हो जाता है, यह 
बतल्ञाने के बाद ग्रन्थकार ने सिद्ध किया है कि अद्ृष्ट ईश्वर के प्रीति ओर कोप से भिन्न 
कोई अलग वस्तु नहीं है । अन्त में बतलाया गया है कि भरत के नाय्यशास्न एवं अलंकार- 
शाज्न के अन्थो में प्रतिपादित रत्यादि स्थायी भाव इत्यादि भी बुद्धि के परिणामविशेष ही हैं । 
६--अद्रव्य परिच्छेद 

बिगत पाँच परिच्छेदों में द्रव्य पदार्थ का प्रतिपादन किया गया है। अब इस 
अन्तिम परिच्छेद के प्रारम्म में अद्रव्य का लक्षण बतलाते हुए उसके १० भेदों का 
परिगणन डिंया गया दै । वे हैं- सस्व, रज, और तम; पाँच शब्दादि विषय, संयोग ओर 
शक्ति । दस प्रकार के इन अद्रव्य पदार्थों का विस्तार से वणन करने के प्रसंग में प्रन्थकार 
ने शब्द के विषय में अनेक पक्षों की उपस्थापना की है। यहीं पर वण श्रौर मन्त्र का 
विचार मी किया गया है। इन समी पदार्थों का प्रतिपादन यहाँ पर विशिशद्वेत की 
दृष्टि से हुआ है। नैयायिको और वैशेषिकों की दृष्टि से यह नितान्त भिन्न है। इनकी पा 
प्रक्रिया न्याय-वैशेषिक प्रक्रिया से विलक्षण है। शक्ति को नेयायिक और वैशेषिक प्र॒थेक्‌ पदाथा 
नहीं मानते । प्रबल युक्ति और शाल्रवचनों कें आघार पर यहाँ शक्ति की स्थापना की गई है । 
साथ ही शैव और शाक्तद्शन-संमत शक्ति के स्वरूप का खण्डन फिया गया है। शक्ति के 
विषय में विशिष्टाद्वैत के आचायों में मतमेद है। अन्थकार ने इनका भी निरूरण किया 
है। इस प्रकार १० अद्रव्य पदार्थों का निरूपण. करने के उपरान्त ग्रन्थकार ने गुरुत्व, 
द्रवत्व, स्नेह, वासना ( संस्कार ), संख्या, परिमाण, परथक्त्व, विभाग, परस्वापरत्व, कम 
और सामान्य का पूर्व प्रतिपादित अद्रव्य पदार्थों में समावेश किया दै । 

ग्रन्थ इसके आगे उपलब्ध नहीं होता । ग्रन्थकार ने अद्रव्य परिच्छेद्‌ के आरम्भ 
में गुरुत्वादि जिन पदार्थों का अभी उल्लेख हुआ है, उनके साथ साद्दष्य, विशेष, समवाय, 
अमाव और वैशिष्य्य का भी उल्लेख किया है। ग्रन्थकार को अवश्य ही इन विषयों 
का भी निरुपण अभीष्ट था, किन्तु इस ग्रन्थ को वे पूरा न कर सके | यद्यपि न्याय- 
परिशुद्धि के अन्त में ग्रन्थकार ने संक्षेप में प्रमेय-मीमांसा प्रस्तुत की दै । वहाँ पर विशेष 
ओर अभाव का संक्षिप्त विवेचन मिलता है। इसी प्रकार तत्त्वमुक्ताकलाप के अद्रव्यसर 
नाम के पाँचवें प्रकरण में वेशिष्टय को छोड़कर और सभी पदार्थों का संक्षिप्त निरुपण 


हुआ है; तो भी अन्थकार की प्रमेय-निरूपण शैली न्यायसिद्धाञजन में एक विशिष्ट प्रकार 


से विकसित हुई है। उस शैल्ली में इन विषयों का विवेचन हम देख न सके, यह 
हमारा दुर्भाग्य दै । 


बेदान्तदे लखनऊ विश्वविद्यालय के संस्कृत विभाग के अध्यक्ष डा० सत्यत्रतसिंद्द ने 
वेदान्तदेशिक ए स्टडी? नाम के अपने अन्य में वेदान्तदेशिक की जीवनी, साहित्य, 


` विश्विष्टाद्नेत की परम्परा और दर्शन पर पर्यात प्रकाश डाला है। न्यायसिद्वाञ्चन में 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


ति छा 7 


[ ११ ] 


वेदान्तदेशिक ने प्रसंगवश नाथमुनि के न्यायतत्व; यामुनमुनि के आगमप्रामाण्य और 
आत्मसिद्धि; राममिश्र द्वितीय के विवरण, वेदार्थसंग्रहव्याख्यान, षड्थसक्षेर ( षड ्थसंग्रह ); 
पराशर भट्ट के. तत्वरत्नाकर, श्रध्यात्मखण्डद्वयव्याख्या; वरदविष्णु मिश्र के मान- 
याथात्म्पनिणय; विष्णुचित्त के प्रमेयसंग्रह, संगतिमाला; वरदनारायणभट्टारक के न्याय- 
सुदशन, प्रज्ञापरित्राण; वास्स्यवरद के तत्वसार, तत्त्वनिणंय को और नारायणाय की नीति- 
माला को उद्धृत किया है। इन सभी आचायाँ और अन्योंका तथा इनके साथ ही : 
पुण्डरीका, राममिश प्रथम, श्रीवत्साङ्कमिश्र ( कूरेश ), सुदशंनमझाकर आदि 
वेदान्तदेशिक के पूर्ववर्ती विशिष्टाद्रेत के आचायो का ऐतिहासिक परिचय 'ेदान्त- 


' देशिक ए स्टडी? में प० ११४-१३६ में दिया गया है। उसको यहाँ दुइराने की आवश्य- | 


कता नहीं है। वेदान्तदेशिक ने अपने पूर्ववर्ती इन समी आचायों के मतों का पूरा ` 
आलोडन करके ही अपने ग्रन्थों की रचना की है, यह इनके ग्रन्थ को देखने मात्र 
से स्पष्ट हो जाता है। उदाहरण के रूप में यहाँ पर कुछ विषयों का निर्देश किया 
जायग; । 


१ विश्विष्यद्वैत दशन में प्रमेय अर्थात्‌ पदार्थ दो प्रकार का माना गया 
ह द्रव्य और अद्रव्य । जड और अजड भेद से द्रव्य भी दो प्रकार का है। प्रकृति 
श्र काल ये जड द्रव्य हैं। अजड द्रव्य पराक्‌ और प्रत्वक भेद से दो प्रकार का है। - 
नित्यविभूति और धर्मभूतज्ञान अजड पराक द्रव्य हैं। जीव और ईश्वर ये अजड प्रत्यक्‌ 
तत्व दै । अद्रव्य पदार्थ दस प्रकार के हैं--सत्व, रज, तम, शब्द, स्पशो, रूप, रस, 
गन्ध, संयोग और शक्ति । विदिष्टाद्वेत दर्शन में परमाणुवाद का खण्डन कर प्राकृतिक 
सृष्टिप्रक्रिया का प्रतिपादन किया गया है। अतः यहाँ पर पंचमहाभूत और मन के 
प्रथक्‌ प्रतिपादन की आवश्यकता नहीं रहती। वैशेषिक द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, 
विशेष, समवाय और अभाव भेद से सात प्रकार के पदार्थ मानते हैं। कुमारिलभट्ट 
विशेष और समवाय -को स्वीकार नहँ करते। उनके मत में प्रमेय पाँच प्रकार के 
ही हैं । प्रभाकर द्रव्य, गुण, कमे, सामान्य और समवाय के अतिरिक्त शक्ति, : 
साह्य तथा संख्या का भी प्रमेय में परिगणन करते हैं। वैशेषिक-संमत विशेष और 
अभाव पदार्थं की सत्ता ये स्वीकार नहीं करते । माध्वमत भें द्रव्य, गुण, कमे, सामान्य, 
विशेष, शक्ति और साइश्य के अतिरिक्त विशिष्ट और अंशी ये दो नये पदार्थ माने गये 


१. यहाँ पर चित्‌ ( जीव ) और अचित्‌ ( जड ) से विशिष्ट बरह्म का ही अद्वेत होता है, 
अर्थात्‌ चित्‌ और अचित्‌ जिसमें. अंशरूप से विद्यमान रहते हैं, ऐसा अंशीरूप 
विशिष्ट ब्रह्म ही एकमात्र तत्व है । 'विशिष्टाद्वे शब्द इसी अभिप्राय को व्यक्त 
करता है। यहाँ चित्‌ ओर अचित्‌ की भी वास्तविक सत्ता है, शाङ्कर वेदान्त के समान 
मिथ्या नहीं । वास्तविक होते हुए भी वे ब्रह्म के अंश हैं। इनके अंशांशिभाव से 
संबद्ध होने के कारण इनकी एथक स्थिति नहीं रहती । अप्रथग्भाव से स्थित होने के 
कारण ही इनका ञट्वेतत्व अव्याहत रहता है। 
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३ ।' न्यायसिंद्धाजनः में वेदान्तदेशिक ने वैशिष्ट्य का उल्लेख किया है। वह 
माध्व-संमत विशिष्ट पदार्थ से अभिन्न प्रतीत होता है। वेशेषिक के समान प्राभाकर 
मी ६ द्रव्य मानते हैं, किन्तु कोमारिल शब्द और तम का भी द्रव्य में परिगणन 
करते हैं। माध्य के मत में द्वव्यों की संख्या २० है। प्रायः इन सभी विषयों पर 
वेदान्तदेशिक ने न्‍्यायसिद्धाउनन में बड़े ऊहापोह के साथ अपने विचार प्रकट किये 
ह । विशिष्टाद्वैत दशन के नित्यविभूति और धर्मभूतशान ये दो शब्द अन्य दार्शनिकों के 
लिये अपरिचित से हैं। इनमें से नित्यविभूति वैष्णवों का वैकुण्ठघाम और घमंभूतशान 
शान का स्वयंप्रकाशत्व है । ; 

वैशेषिक ज्ञान को आत्मा का गुण मानते हैं। उनके मत से ज्ञान का मानस 
प्रत्यक्ष होता है। कोमारिल ज्ञान को प्राकट्यानुमेय मानते हैं। प्राभाकरों को ज्ञान 
या संवित्‌ का स्वयंप्रकाशत्व स्वीकार है। प्राभाकर भी सुख, दुःख, इच्छा, छेष और 
प्रयत्न को पृथक गुण मानते हैं, किन्तु विशिष्टाट्वेती इनको ज्ञान का ही प्रकारविशेष 
मानते हैं। वरदविष्णु सुख-दुःख को ज्ञानस्वरूप मानते हैं, किन्तु इच्छा, द्वेष 
और प्रयत्न. के संबन्ध में उनका कहना है कि इनका मानस प्रत्यक्ष होता है। 
वेदान्तदेशिक को यह मत स्वीकार नहीं है । 

वैशेषिक तम को आलोक का अभावमात्र मानते हैं। प्राभाकर भी कहते हैं कि 
तम नाम का कोई द्रव्य नहीं है। इनके मत में नील पदार्थो में विद्यमान नीलरूप के 
विषय में होने वाली आश्रयविषयक अपूर्ण स्मृति ही तम अर्थात्‌ अन्धकार के व्यवहार 
का कारण है । कोमारिल के मत में तम रूपवान्‌ तथा स्पशहीन है । केवल चक्षु से ही 
यह हीत होता है और आलोक के न रहने पर ही यह प्रकाशित होता है | इसका रूप 
कृष्ण है और यहद एक प्रथक्‌, द्रव्य है। वेदान्तदेशिक ने इन सभी मतों का खण्डन कर 
तम को पार्थिव द्रव्य माना है । माइमतानुयायी अमानरत्नावल्लीकार तम को प्रथिवी 
का गुण मानते हैं | मट्टपराशर ने तत्त्वरत्नाकर में मूलप्रक्ति . को ही तम माना है। यहाँ 
पर वेदान्तदेशिक का कहना है कि मट्टपराशार का अन्थ पूरा उपलब्ध नहीं है। तम 
का निरूपण वहाँ पूरा नहीं हो पाया है, इसलिये भट्पराशर के ग्रन्थ का असली अभिप्राय 
क्या है, यह ठीक से कहा नहीं जा सकता । जितना ग्रन्थ उपलब्ध है, उसका इस प्रकार 
समाधान किया जा सकता है कि तम के पार्थिव द्रव्य होने पर भी उसे प्राकृत द्रव्य भी 
कहा चा सकता है, क्योंकि विशिष्टाद्वोती सत्कार्यवादी हैं। अतः पार्थिव द्रव्य में मी 
प्राकृतत्व धम विद्यमान है ही। तत्वरत्नाकर का यह अभिप्राय माना जाय कि प्रकृति 
को ऐसी भी एक अवस्था होती है, जो मेघसमूह की तरह काली है, तथा स्पश, रस 
ओर गन्ध से रहित है, इसी अवस्था का नाम अन्धकार है। इस मत में भी अन्धकार 
१. यूनानी दाशंनिक अरस्तू ने द्रब्य, गुण, परिमाण, सम्बन्ध, देश, काल, स्थिति, अवस्था, 

क्रिया और भोग ये दस पदाथ माने हैं। 

२, द्रछन्य-ए० ५५६ | 
३. द्ृ्य-मानमेयोद्य, अड्यार संस्करण, ए० १३३ । 
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स्वतन्त्र द्रव्य सिद्ध नहीं होता, किन्तु वह प्राक्कत द्रव्य ही सिद्ध होता है। षडर्थसंक्षेपकार 
रामामश्र का कइना है कि अन्धकार कोई द्रव्य नहीं है, यदि अन्धकार बाहर रहने 
वाला कोई द्रव्य होता तो नेत्रों के बन्द कर लेने पर इन्द्रिय के साथ उसका संनिकर्ष 
न होने से उसका भान नहीं होना चाहिये, परन्तु आँख चन्द कर लेने पर भी 
अन्धकार का अनुभव सबको होता है। इससे ज्ञात होता है कि अन्धकार बाहर रहने 
वाला कोई द्रव्य नहीं है। वेदान्तदेशिक ने प्रबल्न युक्तियों के आधार पर इस मत का 
खण्डन कर के आगम के वचनां से भो तम का द्रव्यत्व सिद्ध किया है । 

सभी दाशंनिक शब्द को दो प्रकार का मानते हैं-वर्णात्मक और ध्वन्यात्मक | 
भाइ मीमांसक वर्णात्मक शब्द को नित्य एवं द्रव्य मानते हैं । प्राभाकर शब्द को 
गुण मानते हुए भी निस्य मानते हैं। चैयाकरण शब्द को स्फोटस्वरूप मान कर 
उसकी नित्यता स्वीकार करते हैं। नैयायिक शब्द को आकाश का गुण तथा उसे 
अनित्य मानते हैं। शब्द के विषय में सभी विशिष्टाहती दार्शनिक एक मत नहीं 
हैं। कुछ ने शब्द को द्रव्य माना हैतो कुछ ने अद्रव्य। शब्द को द्रव्य मानने 
वालों में भी कुछ इसको वायवीय मानते हैं तो कुछ अवायवीय । पाणिनीय शिक्षा 
आदि के प्रमाण पर वैयाकरण वायु को वर्ण का उपादान मानते हैं। यामुनमुनि मी 
इसी मत को स्वीकार करते हैं। श्रीमाष्यकार ने शब्द को अहंकार का परिणाम माना 
है। वाक्यनिरूपण के अवसर पर भट्टपराशर ने शब्द को आकाश का गुण माना 
है। इस संबन्ध में वेदान्तदेशिक ने अपना कोई अलग मत नहीं दिया है। इस 
ग्रन्थ म इन मतों को ऐसी व्याख्या प्रस्तुत की गई है, जिससे कि समी मतों में 
समन्वय स्थापित हो सके और दोष का परिहार हो जाय | 

ग्राभाकर शक्ति को प्रथक्‌ पदार्थ मानते हैं। कोमारिल्ल शक्ति को तो मानते 
हैं, किन्तु वे इसको पृथक पदार्थ न मानकर द्रब्य, गुण और कर्म में इसको सत्ता 
मानते हैं । इनके मत में अर्थापत्ति प्रमाण से इसका बोध होता है। प्रभाकर के मत 
में यह अनुमानराम्य है। नेयायिक शक्ति की सत्ता स्वीकार नहीं करते। विशिष्टाद्वैत 
' दशन में तक श्र आगम के आधार पर शक्ति की सत्ता स्थापित को गई है। शाक्त 
आगम का प्रतिपाद्य तो चरम तत्त्व शक्ति है दी, वैष्णव ग्रोर शैव आगम में भी शक्ति 
का अस्तित्व अपरिद्याय है। विशिष्टाद्वैती दाशनिक इसको द्रव्य न मानकर अद्रव्य 
अर्थात्‌ गुण मानते हैं और इसके लिये विष्णुपुराण, अहिडंध्न्यसंहिता आदि के 
वचनों को प्रमाणरूप में उपस्थित करते हैं। यह द्रव्य में ही रहती है या अद्रव्य सें 
भी, इस सब्रन्ध में इनमें आपस में मतभेद है । यामुनमुनि के आत्मसिद्धि के-- 
“सर्वद्रव्येघु. तत्कायंसमधिगम्यस्तत्मतियोगी शक्त्याख्यों गुणः साधारणः” इस 
वचन को दो प्रकार से व्याख्या की गई है। वरदविष्णु द्रव्य के अतिरिक्त गुण और 
कम में भी शक्ति की सत्ता स्वीकार करते हैं | भाइमत में भी यही स्वीकार किया गया है। 

प्रामाकर संख्या को भी प्रथक्‌ पदार्थ मानते हैं। इनके इस मत को और 
किसी दाशनिंक ने स्वीकार नहीं किया । वैशेषिक, कौमारिल और विशिष्टाइ्वेती भी 
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इसको - गुण ही मानते हैँ। अन्तर इतना ही है कि वैशेषिक केवल द्रव्य में इसकी 
सत्ता स्वीकार करते हैं तो कोमारिल और विशिष्टाद्वैती द्रव्य, गुण इत्यादि सभी 
पदार्थों में इसकी सत्ता मानते हैं। 


; द्वित्वे च पाकजोत्पत्तौ विभागे च विभागजे। 
| यस्य न स्खलिता बुद्धिस्तं वै वैशेषिकं विदुः ॥ 

( द्वित्व संख्या, पाकज उत्पत्ति और विभागज विभाग की प्रक्रिया को समझने 
में जिसकी बुद्धि कुण्ठित नहीं होती, वही वेशेषिक है । ) 

न्याय-वैशेषिक दर्शन के अध्येताओं के बीच यह श्लोक प्रसिद्ध है। यासुनमुनि 
संख्या को प्रथक्‌ गुण मानते हैं। वे इस संबन्ध में देशेषिकों से प्रभ!वित ६। 
वरदविष्णु ने भी यामुनमुनि का ही अनुसरण किया है। भइपराशर के तत्चरत्नाकर 
का प्रमेय निरूपण उपलब्ध नहीं है। इस लिये संख्या के संबन्ध में उनका क्या 
। . मत था, यह स्पष्ट नहीं है, किन्तु उन्होंने भी एक स्थान पर संख्या के गुणत्व की 
उ चर्चा की है। वेदान्तदेशिक का कहना है कि यह उचित नहीं है। नाथमुनि ने 
` संख्याका संयोग में ग्रन्तर्माव किया है। नाथमुनि ही विशिष्टाद्वैत दशन के प्रथम 
प्रवर्तक हैं । वेदान्तदेशिक ने अपने ग्रन्थों में विवादास्पद विषयों में उनके ग्रन्य 
'न्यायतत्व को ही प्रमाणतम माना है | 

विशिष्याद्वैत दर्शन सें जीव की मोक्षावस्था में उसका शेषरूपी पर्थक पर 
आरोहण तथा स्वरूपाविर्भाव होता है। मोच्चपद पर पहुँचने पर जीव में ईश्वर के 
समान अपहतपाप्मत्व और सत्यसंकल्पत्व आदि ग्राठ शुण संपन्न होते हैं। सालोक्य, 
सामीप्य, सारूप्य और सायुज्य दशा में यहाँ पर सायुज्य को दी मोक्ष माना गया 
है। इस श्रवस्या में भी जीव भगवान्‌ की सेवा में तत्पर रहता है। वैष्णवों कें 
मत में भगवत्केंकय ही परम प॒रुधार्थ है। गीतार्थसंग्रह में यासुनमुनि ने जीव की एक 
ऐसी अवस्था को भी स्वीकार किया है, जिसमें केवल स्वात्मानन्द, स्वात्मस्वरूप का 
ऋनुसन्धानमात्र बच रहता है । इसको वे कैवल्य-मोक्ष की संज्ञा देते हैं। कुछ 
i विद्वानों का कहना है कि शरीमाष्यकार रामानुज ने भी इसका समर्थन किया है। 
बे वेदान्तदेशिक इस मत को स्वीकार नहीं करते | वे यामुनमुनि के वेदार्थसंग्रह, बरद | 
विष्णु, विष्णुपुराण, भट्टपराशर के अध्यात्मखण्डद्वयव्याख्या और विष्णुचित्त की | 
व संगतिमाला के आधार पर अपनी नई व्याख्या प्रस्तुत करते हैं और बतल्ाते 
3 यामुनमुनि ने जिस स्थात्मस्वरूप का वर्णन किया है, वह भगवदात्मक दी ६ 
स्वतन्त्र नहीं । । 

यहाँ पर मी त्रिगुण की साम्यावस्था को प्रकृति माना गया है, किन्तु उसके | 
अव्यक्त, अक्षर, विभक्त तम तथा अविभक्त तम ये चार भेद किये गये हैं। सापिवर्क 
अहंकार से मन, राज से इन्द्रियां और तामस से तम्मात्राएँ उत्पन्न होती है, इस 
मत का खण्डन करके यहाँ बतज्ञाया गया है कि सात्विक अहंकार से इन्द्रियों की; 
ब्रामस से शब्दतन्मात्रा की उत्तत्ति होती है; राजस .उभय कार्यों की उत्ति 
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समान रूप से सहायक है। सांख्य से यहाँ भेद इतना ही है कि वहाँ पर तामस 
अहंकार से समी तन्मात्राओं की उत्पत्ति मानी गई है, जब कि यहाँ केवल शब्द- 
तन्मात्रा की । सांख्य-संमत इन्द्रिय लक्षण में अप्राकृत इन्द्रियों का समावेश नहीं 


हो सकता, इस लिये यहाँ इन्द्रियों का लक्षण सांख्य से विलक्षण है । इन्द्रियां प्राकृत 


और अप्राकृत भेद से दो प्रकार की हैं। इसी प्रकार कुछ आचार्य अभ्यक्त, महत्‌ 
ओर अहंकार को भी घरात एवं अप्राकृत मानते हैं। मन को सांख्यद्शन में 
कर्मेन्द्रिय और ज्ञानेन्द्रिय उभयात्मक माना गया है। विशिष्टाद्वैत दर्शन में वह केवल 
ज्ञानेन्द्रिय दै | द 

वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय ने गंगानाथभा अन्थमात्ना के अन्तर्गत चुने 
हुए विशिष्ट संस्कृत ग्रन्थों को हिन्दी अनुवाद तथा टिप्पणी के साथ प्रकाशित करने 
फी योजना बनाई है । वेदान्तदेशिक और उनके ग्रन्थ न्यायसिद्धाञ्जन के संबन्ध 
में यहाँ बहुत कुछ लिलाजा चुका है। इस विषय के प्रसिद्ध विद्वान्‌ वाराणसेय 
संस्कृत विश्वविद्यालय में रामानुज वेदान्त के प्राध्यापक स्व० पण्डित नीलमेघाचायंजी 
को इसके अनुवाद और संपादन का कार्य सौंपा गया था। आपकी यह कृति अब 
प्रकाशित होकर विद्वान्‌ पाठकों के समक्ष आ रही है। स्व० पण्डित जी ने ग्रन्थ 
का अनुवाद समासत कर लिया था ओर प्रथम चार परिच्छेदो की टिप्पणियां भी 


लिख चुके थे । वे पाँचवें परिच्छेद की टिप्पणियां अमी लिख ही रहे ये कि कराल काल 


ने उनको हम से छीन लिया | वेदान्तदेशिक स्वयं अपने अन्य न्यांयसिद्धाञ्जन को पूरा 
न कर सके । उनके इस अन्थ में सामान्य निरूपण भी पूरा नहीं हो पाया है। अद्रव्य 
परिच्छेद के प्रारम्भ में उन्होंने साहश्य, विशेष, समवाय, अभाव और वेशिष्टय के 
. भी निरूपण की प्रतिज्ञा की है। विभाग का निरूपण करते हुए वे कहते हैं कि--“अभाव- 
ˆ -निरूपणं याबदेतच्चोच्यं मा स्म विस्मरः” ( पृ. ६६५ ), किन्तु यह विधिविडम्बना है 
कि वे अभावका निरूपण कर न सके। यामुनधुनि के अस्थ सिद्धित्रय के आत्मसिद्धि 
ईश्वरसिद्धि और संबिस्सिद्धि ये तीनों ही प्रकरण अपूर्ण हैं । मइपराशर के य 
तत्वरत्नाकर का प्रमेय प्रकरण भी विच्छिन्न हो गया--“प्रमेयनिरूपणविच्छेदात” 
(पृ. ६५१ ) | इस दुर्भाग्य परम्परा में आज इम देखते हैं कि आदरणीय पण्डितजी 
न तो अपनी टिप्पणियाँ ही पूरी कर सके और न वह भूमिका ही लिख सके, जिसमें 
कि उन्होंने अपने पूरे जीवन के अजित ज्ञान को उडेलने का संकल्प किया था| पण्डितजी 
ने अपना पूरा. जीबन भारतीय दर्शन, विशेष कर रामानुज वेदान्त के अध्ययना- 
च्यापन में बिता दिया था। उस प्रतिभाशाली मनीषी को लेखनी से जो भूमिका 
लिखी जाती, उसकी श्रपनी विशेषता होती । 


पण्डित को० व० नीलमेघाचाय का जन्म फरवरी संन्‌ १६०१ में कोडिपाक्कम्‌ आम, 
दक्षिणो अर्काट बिल्ला, मद्रास राज्य में हुआ था। इनके पिता का नाम वरद्‌ देशिकाचार्य था । 


` इनकी प्रारम्भिक शिक्षा तंजोर जिला के तिरुबैयार संस्कृत महाविद्यालय में हुई । सन्‌ १६२२. 
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में इन्होंने मद्रास विश्वविद्यालय से व्याकरण शिरोमणि! परीक्षा प्रथम श्रेणी 
उत्तीण की । बाद के तीन वर्षों में इन्होंने 'कोयियालम्‌' स्वामीजी के आश्रम में भ्ीभाष्य 
और गीताभाष्य का अध्ययन किया । 

बाद में रीबां राजगुरुजी के विद्यालय में २ वर्ष, पुष्कर ( अजमेर ) की संस्कृत 
पाठशाला में ३ वर्ष तथा रामानुजकूर शोलापुर में ७ वर्ष तक वेदान्त और व्याकरण 
का अध्यापन करते रहे। फिर तिरुपति के श्रीवेकटेश्वर ओरियंटल कालेज में १० वर्ष 
तक व्याकरण के अध्यापक रहे | बाद में वाराणसी के रामानुज विद्यालय में १० वर्ष 
तथा वृन्दावन के वैष्णव संस्थान में २ वर्ष तक अध्यापन कर अन्त में सन्‌ १६५६ में 
बाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय में रामानुज वेदान्त के प्राध्यापक नियुक्त हुए और 
अन्त समय तक यहीं कायं करते रहे। ग्रीष्मावकाश में जब आप अपनी जन्मभूमि 
में विश्राम कर रहे थे, २६ जून सन्‌ १६६५ को आपा अकस्मात्‌ स्वर्गवास हो यया । 

तमिल के साथ ही साथ आपका संस्कृत और हिन्दी भाषा पर भी पूरा अधि- 
कार था | न्यायसिद्धाञ्जन के अतिरिक्त आपने वेदार्थसंग्रह, न्यासविंशति, न्यासतिलक, 


यतिराजविशति और परमपदसोपान का भी हिन्दी अनुवाद किया था । ये अन्य 
प्रकाशित हो चुके हैं । इनके अतिरिक्त आपने अष्टश्शोकी, श्रीगुरुपरम्पराप्रभाव 


और वेदान्तका रिकाबल्ली का संपादन किया दै । अनेक पतन्न-पत्रिकाओं में आपके विद्वत्तापूणं 
लेख प्रकाशित होते रहे हैं। आपने विष्णुसह्चनाम, रहस्यत्रयसार और गीतार्थसंग्रह का 
भी हिन्दी ब्याख्या के साथ संपादन किया था । ये ग्रन्थ भी प्रकाशित नहीं दो सके है| 

पण्डितजी न्यायसिद्धान्जन का अनुवाद एक सालन पहिले ही पूरा कर चुके थे। 
औष्मावकाश में घर जाने से पहले तीन परिच्छेदों की टिप्पणियाँ भी वे प्रकाशन विभाग में 
दे गये थे। उनके स्वर्गवास के उपरान्त उनके शिष्य स्वामी भीकृष्णस्वरूपदास जी के 
प्रयत्न से प्रकाशन विभाग को अवशिष्ट टिप्पणियाँ मिल सकी | पण्डितजी की जीवनी भी 
इनके प्रयत्न से ही हमको उपल्ब्ध हुई । इन्होंने स्वर्गीय शुरु के प्रति शिष्यघम का पूरा 
निर्वाह किया है। इनके प्रति धन्यवाद्‌ व्यक्त करना हमारा कर्तब्य है। पण्डितजी की 
यावडुपलन्ध कृति को प्रकाशन विभाग में कार्य कर रहे विद्वानों के सहयोग से विषयसूची) 
अन्य-ग्रन्यकारसूची आदि से सुसज्जित कर विद्वानों के समक्ष रक्खा जा रहा है। पूरी 
सावधानी रखने पर भी इष्टिदोष से अथवा प्रेस की असावधानी से कुछ अशुद्धियाँ रह 


गई हैं । शुद्धिपत्र देकर उनके परिहार का प्रयत्न किया गया है। इस प्रकार पण्डितजी की 
अनुपस्थिति में उनकी कीति को अन्नुण्ण बनाये रखने के लिये पूरा प्रयत्न किया गया 


फिर भी सुखम मानव दोष के कारण यदि कोई इरि रह गई हो तो विद्वान, पाठकगण उसै 
अवश्य सूचित करने का कष्ट करेंगे, जिससे कि उसका आगले संस्करण में परिमार्जन हो सके | 


चेत्रपूणिमा, २०२३ वि० 


५-४-१९६६ ई० प्रकाशनाधिकारी, अनुसन्धान संस्था 


वा० सं० वि० वि०, वाराणसी | 
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स्वेतन्त्रखतन्त्रश्रीमद्नेदान्तदेशिकविर चित॑ 
NN 
न्यायासळाअ नस्‌ 
जडद्रव्यपरिच्छेदः 
( प्रतिज्ञा ) 


श्रीमद्ेङ्कटनायकः श्रुतिशिरस्तात्पयपर्याप्तधी- 
लब्धार्थो वरदार्यपाद्रसिकाद्रामानुजाचायंतः । 
बालानामतिवेलमोहपटलावष्टम्भसीदद्डशां 
सम्यक्तच्वनिरीच्षणाय तनुते सत्तकसिद्धाञ्जनम्‌ ॥ 
सदसद्भूमिका मेदेस्तत्तत्सिद्वान्तनाटकेः । 
उपप्लुतस्य तस्तस्य शुद्वचर्थोच्यग्ुपक्रम; ॥ 


(अततिज्ञा ) 

. वेदान्त अथाँत्‌ उपनिषदों के तात्पयं का निर्धारण करने में पर्यापतबुद्धिसंपन्न तथा 
श्रीबरदाचार्य स्वामीजी के चरणारविन्दों की सेवा में रसिक श्रीआत्रेयरामानुजाचाय स्वामीजी 
से सर्वार्थों को प्राप्त करने वाले भ्रीमान्‌ वेङ्कटनाथ स्वामी जी निःसीम “अज्ञान समूहों के संसग 
से दूषित बुद्धिवाले बालकों को सुष्ठु प्रकार से तत्वनिर्णय होने के लिये समीचीन 'न्याय- 
सिद्धाञ्जन' नामक ग्रन्थ का निर्माण करते हैं | यह ग्रन्थ सिद्धाञ्जन के समान है। इसलिये 
“न्यायसिद्धाञ्जनः नाम रखा गया है। जिस प्रकार निःसीम भ्रमजनक पटल नामक नेत्ररोग 
से दूषित नेत्रवाले पुरुषों को अच्छी तरह से पदार्थतत्व-साक्षात्कार के लिये सिद्धाञ्जन 
अत्यन्त उपकारक है, उसी प्रकार निःसीम अज्ञानसमूह के संसर्ग से दूषित बुद्धिवाले बालकों 
को अच्छी तरह से तच्वनिणंय के लिये यह ग्रन्थ भी अत्यन्त उपकारक है || 

इस श्लोक में विषय, प्रयोजन, संबन्ध और अधिकारी यह अनुबन्ध चतुष्टय प्रतिपादित है । 

सत्‌ एवं असत्‌ भूमिका मेदों को लेकर चलने वाले उन उन सिद्धाच्तरूपी नाटकों के 
कारण विप्रतिपत्ति विषय बने हुए! तत्व का शोधन करने के लिये यह आरम्म दै । नाटक सत्‌ 
अर्थात्‌ तास्विक) असत्‌ अर्थात्‌ कविकल्मित एवं सदसत्‌ अर्थात्‌ मिश्र इतिश्वत्तरूपी भूमिकाओं 
को लेकर परतत होते हैँ। सिद्धान्त भी सत्‌ तात्विक अर्थ, असत्‌ कल्पित अर्थ, एवं सद्सत्‌ 
अर्थात्‌ थोड़ा तात्तिक एबं थोड़ा काल्पनिक अर्थरूपी भूमिकाओं को लेकर प्रदत्त होते हैं । 
इस प्रकार नाटक एवं सिद्धान्तों में समता दै ॥ 
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न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद्‌ः 


"यन्न्यायपरिशुद्भचन्ते संग्रहेण प्रदर्शितम्‌ । 
पुनस्तद्विस्तरेणात्र प्रमेयममिद्ध्महे ॥ 
( तत््वनिरूपणम्‌ ` 
२आशेषचिद्चित्म्रकारं ब्रह्मेकमेव तत्तम्‌ | 
१न्यायपरिशुद्धि नामक ग्रन्थ के अन्त में जो प्रमेय संक्षेप से वर्णित हुआ है, इस 


ग्रन्थ में उस प्रमेय का विस्तार से वर्णन करेंगे । 


१. श्री वेदान्तदेशिक ने “न्यायपरिशुद्धिः नामक ग्रन्थ का निर्माण किया है, जिसमें प्रमाणों 


एं अचेतन ब्रह्म पर आधारित हैं, ब्रह्म के नियन्त्रण में हैं, एवं ब्रह्म के शेषभूत हैं । . 


( तस्वनिरूपण ) 
२सम्पूण चेतनाचेतनरूपी विशेषणों से विशिष्ट ब्रह्म एक ही तत्व है । 


के विषय में विस्तृत विवेचन है । उस ग्रन्थ के अन्त में प्रमेयाध्याय में प्रमेय का संक्षिप्त 
विवरण है, जो उस मन्थ में देखने योग्य है। उसी का उललेख इस इलोक में किया 
गया है । इस ग्रन्थ में विस्तार से प्रमेय का निरूपण है, उसमें संक्षेप से निरूपण है । 
उस ग्रन्थ से यह ग्रन्थ गताथे नहीं होता । यह बतलाना यहाँ ग्रन्थकार को अभीष्ट दै । 


« महाभारत मोक्षधमं में-- 


तसचं जिज्ञासमानानां हेतुभिः सवंतोसुखैः । 

तत्तमेको महायोगी हरिनारायणः प्रसुः ॥ 
इस वचन से तस्त्र एक ही कहा गया है। इस वचन का यह भाव कि सवंतो- 
सुख हेतुओं से तरत्रचिचार करनेवाले विद्वानों को अन्त में इसी निणंय पर पहुँचना पड़ता 
है कि सदायोगी प्रथु श्रीहरिनारायण भगवान्‌ हो एक तस्त्र हैं। न्यायनिबन्धना- 


' स्मक ब्रह्ममीमांसा से किया गया विचार ही इस वचन में _“तस्वं जिज्ञासमानानां 


हेतुभिः सवेतोमुखैः” में विवक्षित है, “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इस सूत्र पर ध्यान रख कर 
ही “तशवं जि्ञासमानानाम्‌” कहा गया है । इस वचन के अनुसार प्रतीत होता है 
कि एक तस्ववाद ब्रह्ममीमांसा का अभिप्रेत है । इस ब्रह्ममीमांसा सिद्धान्त को ध्यान में 
रखकर “ब्रस एकमेत्र तचम्‌” कहा गया है। अद्वेतसिद्धान्त के एक तस्ववाद से 
विशिष्टा्ेत सिद्धान्तसम्मत एक तस्ववाद में जो विशेषता है, चह “अशेषचिदचित्मकारम'” 
इस विशेषण से स्पष्ट हो जाती है । अद्वेतसम्मत एक तत्वचाद में निर्विशेष ब्रह्म एक दी 
सत्य है, उसका जीवभाव संसार और जडप्रपन्च मिथ्या हे । विशिष्टाट्वैतसम्मत एक- 


_ तश्ववाद में अझनिविशेष नहीं है, किन्तु संपूर्ण चेतनाचेतनरूपी विंशेषणों से विशिष्ट दै । 


पेसा एक भी चेतन तथा अचेतन पदाथ नहीं है, जो ब्रह्म का विशेषण न हो। चेतन 


अत एव ब्रह्म के शरीर हैं। शरीर होने से उसी प्रकार ब्रह्म के विशेषण हैं, जिस प्रकार 


[ त हमारा शरीर हमलोगों का विशेषण है । जिस प्रकार हम शरीरविशिष्ट स्वस्वरूप को 


“अहँ” ऐसा समभते हैं, उसी प्रकार परबह्म भी चेतनाचेतनविशिष्ट स्वस्वरूप को 


“2 अहं" ऐसा समझता है। अत एव “बहु स्यां प्रजायेय” ऐसा उनका संकल्प होता दै । 
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प्रंथमः ] भाषानुवादसहितम्‌ $ै 


त्र प्रकारग्रकारिणोः प्रकाराणां च मिथोऽत्यन्तमेदेऽपि विशिष्टेक्यादि- 
विलच्षणेकत्वव्यपदेशस्तदितर निषेधश्च । अन्यथा समस्तप्रमाणसंचोभ- 


“उसमें विशेषण एवं विशेष्य तथा विशेषणों में परस्परं में आत्यन्तिक भेद रहने पर भी 
विशिष्ट वस्तु को एकता एवं प्राधान्य इत्यादि को विवक्षा करके शास्रों मै एकत्व व्यवहृत होता 
है, तथा ब्रह्मेर का निषेध किया जाता है, ऐसा न मानने पर सभी प्रमाणों में विरोध 

यद्यपि अस्मदादि को चेतनाचेतनपदाथै परब्रह्म के शरीर प्रतीत नहीं होते हें, किन्तु या 
स्वतंत्र प्रतीत होते हैं। इसका कारण यही है कि हम जिन प्रत्यक्ष एवं अनुमान 
प्रमाणों से चेतनाचेतन पदार्थों को समझते हैं, उनसे परत्रह्म को नहीं समझ सकते हैं । 
क्योकि पर्रम शाखेकसमधिगम्य पदार्थ है। वहाँ प्रत्यक्ष एवं अनुमान को गति नहों है । 
प्रत्यक्ष एवं अनुमान श्रमाणों से परत्रह्म का ग्रहण न होने के कारण ही इनसे गृहीत 
दोनेवाले चेतनाचेतनपदाथं. परब्रह्म के शरीर के रूप में प्रतीत नहीं होते हैं । किन्तु 
स्तरतन्त्ररूप में प्रतीत होते हैं । यह स्वतन्त्ररूपेण प्रतीतिं न्त है । परबत्रह्म का ग्रहण न 
होने से ही ऐसा भ्रम होता है । यहाँ यह इष्टान्त ध्यान देने योग्य है कि चक्षुरिन्द्रिय 
से दूसरे के शरीर का प्रत्यक्ष होता है। चक्षुरिन्ब्रिय से दूसरे के आत्मस्वरूप का ग्रहण नहीं 
होता है, क्योंकि चक्षुरिन्द्रिय उसके ग्रहण में असमथ है । अत एव वहाँ दूसरे के आत्मा 
का ग्रहण न होने पर प्रतीत होनेवाछा शरीर स्वतन्त्र प्रतीत होता है, आस्माश्रित 
प्रतीत नहीं होता है । इतने से शरीर को स्वतन्त्र मानना उचित नहीं, जो अनुमान 
प्रमाण दूसरे के आत्मा का ज्ञान करानेवाला है, उससे दूसरे आत्मा का आश्रित एवं 
परतन्त्ररूप में ही परशरीर विदित होता है । जहाँ वायु सुगन्ध को लेकर प्रवाहित होता 
६, श्राणेन्द्रिय की वायु से छाये गये सूक्ष्म पुष्पकर्णो को ग्रहण करने में शक्ति न होने से 
सुगन्ध स्वतन्त्र प्रतीत होता हे, वास्तव में सुगन्ध स्वतन्त्र नहीं हे, किंतु सूक्ष्म पुष्पकर्णो 
का आश्रय लेकर रहता हे | इसी प्रकार मक्त में प्रत्यक्ष एवं अनुमान प्रमाण की 
ईश्वर के ग्रहण में शक्ति न होने से ही इन प्रमाणों से गृहीत होनेवाले चेतनाचेतनपदाथ 
स्वतन्त्र अतीत होते हैं, इतने से इन्हें ईश्वर का अशरीर एवं स्त्रतन्त्र मानना उचित नहीं, 
क्योंकि ईश्वरस्वरूप का अहण करनेवाले श्रुति इत्यादि शब्द प्रमार्णो से चेतनाचेतन- 
पदार्थ ईश्वर का शरीर एवं परतन्त्र प्रतीत होते हैं । इसमें “सर्व खल्विदं ब्रह्म”, “जगत्‌ 
सव शरीरं ते” इत्यादि वचन प्रमाण हैं। श्रुति प्रमाण के अनुसार चेतनाचेतन- 
विशिष्ट परब्रह्म तक बुद्धि को पहुँचाना ही कल्याणकारी हे, इन चेतनाचेतनों को 
स्वतन्त्र देखने से बन्धन ही बढ़ता हे | ्रमाणसूध॑न्य श्रुत्यादि प्रमाणों से जो संपूण 
चेतनाचेतनों से विशिष्ट ब्रह्मरूपी एक तस्व सिद्ध होता हे, उसी का उद्लेख उपयुक्त 
चाक्य में किया गया हे | 


३. पूवेवाक्य में बिशिष्टबह्वा एकतत्् कहा गया है । विशेषण, विशेष्य और संबन्ध को लेकर 
विशिष्ट प्रतीति हुआ करती है । प्रकत में ब्रह्म विशेष्य है, तथा चेतन एवं अचेतन उसके 
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विशेषण हैं। शरीरात्मभाव संबन्ध है । विशेषण बननेवाले चेतन एवं अचेतन परस्पर 
अत्यन्त भिन्न हैं । चेतन किसी प्रकार से भी अचेतन नहीं बन सकता, तथा अचेतन भी 
चेतन नहीं बन सकता । इस प्रकार चेतन एवं अचेतनों में आत्यन्तिक भेद हे। चेतन 
एवं अचेतन पदार्थ अनन्त हे । अत एव उनमें भी अवान्तर भेद बहुत हैं। विशेषण 
चेतनाचेतन और विशेष्य ब्रह्म में भी अत्यन्तिक भेद हे।. उनमें किसी प्रकार से भी 
स्वरूपैक्य नहीं है कारण विशिष्ट प्रतीति से ही विशेषण एवं विशोष्य में आत्यन्तिक 


मेद॒ स्पष्ट होता हे । 'यह पदार्थ ऐसा हे? इस ग्रकार विशिष्ट प्रतीति हुआ करती हे। 


इस प्रतीति से “यह? शब्द से वित्रक्तित अथं में विशेष्यतारूपी बिपयता तथा ऐसा? 
इस शब्द से विवक्षित अथे में प्रकारतारूपी विषयता सिद्ध होती हे। इस प्रकार 
विभिन्न विषयताओं को लेकर उन अर्थां का ग्रहण करने वाली इस प्रतीति से उन अथां 
में भेद ही गृहीत होता है । अतः मानना पड़ता हे कि प्रकार और विशोष्य में भी 


फु ४०. "०, 


आत्यन्तिक भेद हे । यदि इनमें अभेद होता तो व्यवस्थित रूपमें विभिन्न विपयताओं 
को लेकर इनका ग्रहण न हो सकेगा । इस विवेचन से यह प्रमाणित होता हे कि संपूर्ण 
चेतन एवं अचेतनों से विशिष्ट ब्रह्म एक ही तत्त्व हे। ऐसा मानने पर भी चेतन और 
अचेतनरूपी प्रकार और ब्रह्मरूपी विशोष्य मै आत्यन्तिक भेद तथा प्रकारों में भी 
परस्पर आत्यन्तिक भेद को मानना होगा। ऐसी स्थिति में यहाँ पर शंका उठती हे 
कि यदि प्रकार चेतनाचेतन और विशोष्य ब्रह्म में तथा प्रकारों में भी परस्पर आत्यन्तिक 
सेद हे तो “एकमेवाद्वितीयम्‌” इत्यादि पेक्यश्रुतियों से तथा “नेह नानास्ति किञ्चन” 


0] 


इत्यादि भेदनिषेधक श्रुतियों से विरोध उपस्थित होगा। इसका क्या समाधान हे! 
इस शंका का समाधान यह हे कि “एकमेवाद्वितीयम्‌” इत्यादि ऐक्यश्र॒तियाँ “विशिष्ट 
वस्तु एक ही हे, अनेक नहीं है” इस अभिप्राय से प्रबृत्त हैं। एवं “विशिष्ट वस्तु ही 
प्रधान हे, दूसरा नही” इस प्रकार एक शब्द को प्रधानार्थक मानकर विशिष्ट ब्रह्म के 
प्राधान्य को बतलाने में तात्पयै रखती हैं । “नेह नानास्ति किञ्चन” इत्यादि मेद- 
निषेधक श्रुतियाँ विशिष्ट एक ब्रह्म से बहिभूत स्त्रतन्त्र भेद के निषेध में तात्पर्यं रखती 
हैं। यहाँ जितने पदाथ हैं, सब ब्रह्मात्मक हैं, अतएव सब एक रूप हैं। अब्रह्मात्मक 
अनेक पदाथ यहाँ हैं ही नहीं। यह बतलाने में उनका तात्पर्यं है। यदि इस प्रकार 
उनका तात्पये न मानकर उनका यह कहने में ही कि अद्वितीय निर्विशेष ब्रह्म एक ही 
तस्व हे, यहाँ जो अनेक पदार्थ दिखाई देते हैं, वे हैं ही नहीं, वे सब मिथ्या हैं---ताव्पय 
माना जाय तो सभी प्रमाणों से विरोध उपस्थित होगा। जैसे किं--'प्रूथगात्मानं 
प्रेरितारं च मच्चा जुष्टस्ततस्तेनाग्रतत्वमेति” ( जीवात्मा और प्रेरक ईंदबर को अरग २ 
तत्त मानकर ईश्वर की प्रीति का विषय बना हुआ साधक उस सेदज्ञान से मोक्ष क 


प्राप्त होता है), “ज्ञाज्ौ द्वावजात्रीशनीशौ” ( सवेज्ञ ईश्वर और अज्ञ अनीश्वर जीव ऐसे 


वो नित्य पदार्थ हें ), “दवा सुपर्णा सयुजा सखाया” ( समान गुणवाले एवं साथ रहने 
वाले जीवेश्वररूपी दो पच्षी हैं), “यस्यात्मा शरीरम्‌, यस्य प्रथिवी शरीरम्‌, य्य 


क. समः शरीर? ( जिस अन्तर्यामी ईश्वर का जीवात्मा शरीर हे, एथिवी शरीर है, तथा | 
_ मूलक शरीर है ), “संयुक्तमेतत्‌ क्षरमक्षरं च? ( क्षर अर्थात्‌ परिणामां प्रकृतितत्व 
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प्रथमः] भाषानुवादसहतम्‌ र 


प्रसङ्गात्‌ । “इदमेव चेत्थंभूतं सामान्यतः प्रमाविषयतया विशेषतः प्रकर्षण 
सेयतया च प्रमेयसुक्तम्‌ ॥ | 


उपस्थित होगा । इस प्रकार चेतना चेतनरूपी विशेषणो से विशिष्ट यह ब्रह्मतत्त्व सामान्यरूप 
~ € ~ ~ 04 

से यथाथ ज्ञान का विषय होने के कारण तथा विशेषरूप से अच्छी तरह से ज्ञातव्य होने के 
कारण भी प्रमेय कहा गया है ॥ - 


४ 


ओर अक्षर अपरिणामी जोचतस्त्र ये दोनों संयुक्त हैं), “चर प्रधानमञ्धताचर हरः 
च्रात्मानावीशते देव एकः"? ( क्षर वस्तु प्रधान है, अमृत अक्षर वस्तु-भोक्ता जीव है, चर 
प्रधान ओर जीवात्मा पर एक देच ईश्वर शासन करते हैं ) । । 
प्रधानं च पुमांश्चैव सचेभूतात्मभूतया । 
विष्णुशक्त्या महाबुद्ध बृतौ संश्रयधर्मिणौ ॥ 

( हे महाबुद्ध ! परस्पर मिले रहने वाले प्रकृति और पुरुष सच॑भूतां का विष्णुशक्ति 
से ब्रूत हैं ) इत्यादि शास्त्रों से विरोध उपस्थित होगा, क्योंकि ये शाख प्रकृति पुरुष 
ओर इश्वर इन तत्त्वों को मानकर प्रबृत्त हुए हें। इसी प्रकार “मै इश्वर नहीं हूँ” 
“घट सत्‌ है, पड सत्‌ है”? इत्यादि प्रत्यचों से भी विरोध उपस्थित होगा, क्योंकि 
ये प्रत्यक्ष जीव ओर ईश्वर में भेद को तथा घटादि पदार्थों की सत्यता को सिद्ध करते हैं। 
किंच, जीव अल्पज्ञ है, ईश्वर सर्वज्ञ है, जीव सदोष है, ईश्वर निदोंप हे । इस प्रकार ये 
दोनों विरुद्ध धमं वाले हैं, अत एव परस्पर भिन्न हें। ऐसे अनुमानों से भी विरोध 
उपस्थित होगा । इस ग्रकार सभी प्रमाणों से विरोध उपस्थित होने-से यह मानना 
उचित नहीं है कि ऐक्यश्रुति निर्विशेष ब्रह की सत्यता को लेकर प्रवृत्त है, तथा भेद- 
निषेधश्रुति भेद प्रपञ्च के मिथ्यात्व को वतलाने के लिये प्रबृत्त है; किंतु यही मानना 
उचित है कि ऐक्यश्रुति विशिष्ट ब्रह्म की एकता को बतलाने के छिथे प्रदत्त है, तथा 
सेदनिषेध श्रुति अब्रह्मात्मक नानात्व का निषेध करने के लिये पबृत्त है । ऐसा मानने 
पर किसी प्रमाण से विरोध नहीं, सर्वं प्रमाणां से समन्वय हो जाता है । 

प्रमेय शब्दार्थ के विषय में वैयाकरणों के दो पक्ष हँ (१) “पूर्व धातुरुपसगेण युज्यते 
पश्चात्‌ साधनेन” ( पहले धातु उपसगा से युक्त होता है, वाद कारक से युक्त होता दै ) 
यह एक पक्ष है | इस पक्त के अनुसार प्रमेय शब्द का यह अर्थ होता है कि अकृष् ज्ञान 
अर्थात्‌ यथार्थं ज्ञान ग्रमा है, उसका जो विषय है, वह प्रमेय है। इस अकार प्रसेय 
शब्द का “यथार्थ ज्ञानविषय” अर्थं होता है। यह प्रमेयत्व स्वपदार्थं साधारण 
सामान्य धमं है । ( २) दूसरा पक्ष यह है कि-- पूर्व धातुः साधनेन युज्यते पश्चादुप- 
सर्गेण” ( पहले धातु कारक से युक्त होता है, बाद उपसगे से युक्त होता है ) इस 
पच्च के अनुसार प्रमेय शब्द का यह अथं होता है कि मिति अर्थात्‌ ज्ञान का विषय | 
मेय होता है, “प्रकर्षेण मेयं प्रमेयम्‌? जो अच्छी तरह से जानने योग्य है, वह प्रमेय है । 


: यह प्रमेयत्व विशेष धर्म है, क्योंकि सभी पदार्थं अच्छी तरह से जानने योग्य नहीं हैं । 
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( तत्त्वान्तेगतपदाथे विभाग ) 
तदन्तर्गतं च सवं द्रव्याद्रव्यात्मना विभक्तम्‌ । उपादानं द्रव्यम्‌ । अवस्था- 
श्रय उपादानम्‌ । अतथाभूतमद्रव्यम्‌। `परत्यक्षादिसिद्धोऽयं द्रव्याद्रव्यविभाग; | 


( तत्त्वान्तगंत पदार्थों का विभाग ) 

उस विशिष्ट ब्रह्मतत्त में अन्तर्गत सभी पदार्थ द्रव्य एवं अद्रव्य के रूप में विभक्त हैं । 
उनमें कई पदार्थ द्रव्यकोटि में निविष्ट होते हैं, कई अद्रव्यकोटि में निविष्ट होते हैं। ऐसा कोई 
भी पदाथ नहीं है, जो इन कोटियों में निविष्ट नहीं होता हो, उनमें द्रव्य का लक्षण उपादानत्व है। 
` जो उपादान होता है, वह द्रव्य कहलाता है। जो पदार्थ अवस्था का आश्रय होता है, वह 
उपादान है । जो धर्म आगन्तुक एवं अपृथक्‌ सिद्ध हो, वह धर्म अवस्था कहा जाता है । 
जिस पदार्थ में अवस्था न होती हो वह पदार्थ अद्रव्य है। वह द्रव्य से भिन्न है, एवं उसमें 
द्रव्यत्व नहीं है, इसलिये वह अद्रव्य कहा जाता है। द्रव्य एवं ( तद्भिन्न ) अद्रव्य के रूपमें 
विभाग में तीसरा प्रकार असंभावित है । इसलिये सभी पदार्थ इन दोनो में अन्तर्गत हो जाते 

हैं। "यह द्रव्याद्रव्यविभाग प्रत्यक्षादि प्रमाणों से सिद्ध है, इसका अपलाप नहीं हो सकता । 


कोई कोई झाभप्रद पदाथ ही अच्छी तरह से जानने योग्य होते हैं। यह दो प्रकार का 

्रमेयस्व उपयुक्त ब्रह्म में संगत होता है । अत एव इसी ग्रन्थकार के द्वारा न्यायपरिशुद्धि 

में यह कहा गया है कि “अन्न यद्यपि प्रमाविपयः प्रमेयमिति व्युस्पस्या आरो पिताकार- 

व्यवच्छेदाथेया अनारोपितरूपं सब प्रमेय, तथापि निःश्रेयसान्तरङ्गतया तदर्थिभिः 

प्रकर्षेण भेयं ग्रमेयमिह विवक्षितम्‌ । यद्वषयेण मेण संसरामः, यद्विषयेण च तत्व- 

` ज्ञानेनापबुज्येमहि, तदिह नः प्रकर्षेण मेयं प्रमेयम्‌? । इसका भाव यह है कि प्रमा 

का जो विषय है वह प्रमेय है। ऐसी प्रमेय शब्द की एक बुस्पत्ति हे । इस घ्युप्पत्ति 

के अनुसार वह अथं प्रमेयकोटि में नहीं आता है, जो आरोपित रूप को लेकर प्रतीत 

होता है, क्योंकि आरोपित रूप को लेकर वस्तु का अहण करनेवाला ज्ञान प्रमा नहीं है, 

प्रकृष्ट ज्ञान नहीं है । जो पदार्थ तास्विक रूपों को लेकर प्रतीत होते हैं, थे सब प्रमेय 

कहने योग्य हैं । यद्यपि यह अथै अमेय शब्द से प्रतीत होता है, तथापि प्रकृत में उसी 

अथ को प्रमेय शब्द से लेना चाहिये जो मोक्ष से घनिष्ठ संबन्ध रखता है, तथा 

मोक्ष चाहनेवालों को जिसे अच्छी तरह से जानना अत्यावश्यक है । जिसके विषय में 

भ्रम होने के कारण हम संसार में आ गये हैं, जिसके विषय में तस्वज्ञान होने पर हमं 

ह संसार से छुट जायेंगे। वही हम लोगों को अच्छी तरह से जानने योग्य है । वही 
 इमलोगोंका ग्रमेय है। 

`, यहाँ पर यह शंका उठती है कि द्रब्य और अद्रव्य ऐसे दो पदार्थ मानने की आवश्यकता 

` नहीं, क्योंकि वैभाषिकों के कथन के अनुसार रच्य का अपलाप हो सकता है । उनका 

यह कथन हे कि रूप आदि का आश्रय द्रव्यनामक कोई पदार्थ हे ही नहीं । रूप, रस, 

7 अं ओर स्पे ऐसे चार ही पदार्थ हैं। ये आधारश्ून्य हैं, इनका कोई आधार नहीं 
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( द्रव्याद्रव्यविभागानज्ञीकठेबौद्धादिमतखण्डनम्‌ ) 
न सौगतादिनयेनान्यतरनिह्ववः शक्यः, 'रूपरूपिग्रमृतीनामवाविता- 
नन्यथासिद्धभेदव्यवहारात्‌, “रूपस्पशेनियताम्यां दशनस्पर्शनाम्यां तदाश्रयैः 


( दरच्याद्रष्य विभाग न मानने वाले बौद्धादि के मतों का खण्डन ) 


वौद्ध आदि वादियों के कथन के अनुसार द्रव्य और अद्रव्य इन उभयविध पदार्थों में 
किसी एक का भी अपलाप नहीं किया जा सकता है | कारण यह है कि *लोकमें रूपवाला इत्यादि 
पदार्थों में ऐसे भेद का व्यवहार होता रहता है, जो बाधित एवं अन्यथा सिद्ध नहीं है । दूसरा 
करण यह है कि ०रूप और स्पश का ग्रहण करने में नियतचक्षु और त्वगिन्द्रिय से उन दोनों 


होता, तथापि धमंञ्ून्य है। इनमें कोई धर्म नहीं रहता। ये रूप इत्यादि पदार्थ 
चक्ष इत्यादि एक एक इन्द्रिय के वेद्य हैं । वैभाषिक के इस कथन के अनुसार द्रव्य का 
अपलाप हो सकता हे। अथवा द्रष्य को मानकर अद्रव्य का अपलाप इस प्रकार किया 
जा सकता है कि एक ही द्रव्य विभिन्न इन्द्रियों से गृहीत होने पर रूप इत्यादि के 
रूप में प्रतीत होता है। वास्तव में रूप इत्यादि हैं ही नहीं। इस प्रकार द्रव्य एवं 
अद्रव्य में किसी एक को मानने से ही निर्वाह हो जाता है, दोनों का सद्भाव क्यों 
मानना चाहिये ? इस शंका के समाधानाथै कहा गया है कि यह दव्याद्रव्यचिभाग प्रत्यक्ष 
इत्यादि प्रमाणों से सिद्ध हे। बोड इत्यादि की पद्धति के अनुसार इनमें एक को 
मानकर दूसरे का अपलाप नहीं किया जा सकता । इस अथे को सिद्ध करने के लिये 
आगे हेतुओं का उल्लेख है । 

६. शुक्लादिरूप ओर शुङादिरूपवाळा घटादि तथा मधुरादि रस और मधुरादि रसवाछा 
फल इत्यादि में भेद का ज्ञान एवं भेद के विषय में शब्दप्रयोग लोक में होते रहते हैं । 
इनसे रूपादि अद्रव्य ओर घटादिद्रव्य ऐसे पदाथ सिद्ध होते हैं । जिस प्रकार चन्द्र सें 
द्विस्वव्यवहार बाधित होता हे, उसी प्रकार रूपादि ओर रूपवाळे इत्यादि होनेवाला 
भेदव्यवहार बाधित नहीं होता हे, जिस प्रकार घटाकाश और मठाकाश इत्यादि में 
भेदव्यवहार उपाधिभेद को लेकर प्रशृत्त होने से अन्यथा सिद्ध बन जाता है, उसी 
प्रकार रूप और रूपबाले पदाथ इत्यादि में होनेवाला भेदव्यवहार अन्यथा सिद्ध नहीं 
होता है । इस अबाधित एवं अनन्यथा सिद्ध भेदव्यवहार से द्रब्य और अद्रव्य ऐसे दो 
पदार्थ अवश्य सिद्ध होते हैं। इस युक्ति से शंका में वर्णित दोनों पत्त खण्डित 
हो जाते हैं । 

७. यहाँ यह अथे विवक्षित है कि लोक में यह अनुभव सबको होता है कि देखे हुए पदार्थ 
का स्पशे करता हुँ । यह अनुभव उस पदाथे के विषय में होता है जो चश्लुरिन्द्रिय एवं 
त्वगिन्द्रिय का ग्राह्य है । दोनों इन्द्रियों का ग्राह्य जो पदाथे है वह रूप नहीं हे, क्योंकि 
वह त्वगिन्त्रिय का विषय नहीं होत! । तथा वह पदाथे स्पशे भी नहीं हे, क्योंकि वह 
चक्षु रिन्द्रिय का विषय नहीं हे । अतः मानना पड़ता है कि दोनों इन्द्रियों का विषय 
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कार्थप्रतिसन्धानात्‌ । 'ग्रा्मसंघातभावेऽपिग्राहकयोविंपयनियमानतिलङ्घनात्‌, 
'संघातोपाधेश्चैकस्यान्यस्यासिद्धेः, ' देशकालयोस्तथाभ्रूतयो स्त्वयाऽनभ्युप- 


का आश्रय बनने वाले एक अर्थ के विषय में इस प्रकार प्रतिसन्धान होता है कि मैं इष्ट पदार्थ 

को छूता हूँ इत्यादि। इस प्रतिंसन्धान से रूप और स्पश का आश्रय बनने वाला द्रब्य 

सिद्ध होता है। “चक्षुरिन्द्रिय एवं त्वगिन्द्रिय से ग्राह्म होने वाले रूप और स्पर्श इकट्टे 

होकर संघातमाव को प्रास होने पर भी ग्राहक चक्ुरिन्द्रिय और त्वगिन्द्रिय अपने अपने 

विषय नियम का उल्लंघन नहीं कर सकते हैं। “रूप और स्पर्शं का संघात बनने के 

लिये उनसे भिन्न एक उपाधि अपेक्षित है, ऐसा दूसरा कोई उपाधि प्रमाण से सिद्ध नहीं होता है। 

अतः रूप और स्पर्श का संघातमाव नहीं हो सकता है। १ "देश और कालरूप उपाधि को आप 
वह पदार्थं इन दोनों से भिन्न हे तथा इन दोनों का आश्रय है । इन दोनों का आश्रय 
होने से बह इन दोनों इन्द्रियों का ग्राह हो सका । इन दोनों से भिन्न, तथा इन दोनों 
का आश्रय वह पदार्थ द्रष्य है। इस प्रतीति से रूप ओर स्पश का आश्रय द्रब्य 
सिद्ध होता है। दोनों इन्द्रियों का ग्राह्य वह द्रव्य न होता तो उपयुक्त अनुभव 
असंगत हो जाता । 

८. यहाँ पर इस शंका का समाधान अभिप्रेत है। शंका यह है कि भरे रूप और स्पशे 
व्यवस्थित इन्द्रिय का ग्राह्म हो, परंतु जहाँ पर यह अनुभव होता है कि देखे हुए 
पदार्थ का स्पश करता हूँ, वहाँ रूप और स्पर संघात भाव को प्राप्त हुए हैं, अर्थात्‌ 
इकटे हुए हैं । एक संघातभाव को प्राप्त होने के कारण वे दोनों इन्द्रियों से ग्राह्म होते 
हैं, उनके विषय में ही उपयुक्त अनुभव होता है। ऐसा मानने में क्या आपत्ति हे । 
इस शंका का समाधान यह है कि रूप और स्पर्श संघातभाव को प्राप्त नहीं हो सकते 
हैं। यह अर्थं आगे सिङ किया जायगा। “तुप्यतु” न्याय से मान लिया जाय कि 
वे दोनों एकसंघातभाव को प्रा हुए हैं, तो भी वे दोनों इन्द्रियों से ग्राह्य नहीं हो सकते 
हैं, क्योंकि ग्राहक इन्द्रिय अपने विपय का ही ग्रहण कर सकते हैं, दूसरे के विषय का 
ग्रहण नहीं कर सकते हैं । रूप और स्पर कितने ही मिले हों, परंतु चक्षु अपने विषय 
रूप का ही ग्रहण करेगा, स्पशे का ग्रहण नहीं कर सकता है; तथा स्वशिन्द्रिय 
विषय का ही ग्रहण करेगा, रूप का ग्रहण नहीं कर सकता; क्योंकि इन्द्रिय अपने विषय: 

` नियम का उल्लंघन नहीं कर सकते । यदि करेंगे तो यह आपत्ति होगी कि जहाँ रूप 
स्परे एकसंघातभाव को प्राप्त हुए हैं, वहाँ अन्धपुरुष त्वगिन्द्रिय से रूप का ग्रहण 
क्यों नहीँ करता? ' 

ओ ३० इससे रूप और स्पश के एकसंघातभाव का खण्डन किया गया है । 

20 १०, यदि चोड यहाँ पर यह कहें कि रूप ओर स्पर्श एकदेश में रहते हैं, इस देशैक्य के 
fe हिर मा को प्राप्त होते हैंत यह एकदेश ही संघातभाव का पोज 

2 5528 है। तथा रूप और स्पशं एककार में रहते हैं । इस कारैक्य के कारण 
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गमात्‌, अभ्युपगमेऽपि तदेक्येन संहतावतिप्रसङ्गात्‌, एककार्यकारणकत्वादे- 
आसिद्धः। सिद्धावतिप्रसङ्गस्य दुर्वारत्वात्‌, एकस्मिन्नेव सन्चिकर्षविप्रकर्षादिना: 


अर्थात्‌ बौद्ध मानते ही नहीं हों, अतः देश एवं कालरूप उपाधि को लेकर रूप और स्पश का संघात- 
भाव नहीं कहा जा सकता । देशकालरूपी उपाधि को मानकर यदि देशैक्य अथवा कालैक्य के 
कारण रूप और स्पश आदि में संघातभाव माना जाय तो अतिप्रसंग दोष उपस्थित होगा, 
कोकि विभिन्न कालों में एकदेश में रहने वाले पदार्थों में भी संघात भाव मानना पड़ेगा, 
यहद उचित नहीं है। यदि कार्य और कारण को संधात का उपाधि मानकर यह कहा जाय किः 
एक काय करने वाले पदार्थों में संग्रात भाव होता है, तथा एक कारण से उन्न होने वाले 
पदायों में संघातभाव होता है, तो भी प्रकृत में निर्वाह नहीं हो सकता । क्योंकि रूप और 
स्पश एक काय का कारण नहीं बनते हैं, तथा एक कारण का कार्य मी नहीं होते हैं। बौद्धों को 
यह अर्थ मास्य है कि पूर्वक्षणवर्तारूप से उत्तरक्षणवर्तीरूप उतपन्न होता है, तथा पूर्वक्षणवर्ती 
स्पश से उत्तरक्षणवर्ता स्पशे उत्पन्न होता है। इससे फलित होता है कि रूप और स्पर्श! एकः 
कारण से उत्पन्न नहीं होते, तथा एक कार्यं का कारण मी नहीं होते हैं । अतः एक कार्यकत्व 
एवं एक कारणकत्व रूप उपाधि असिद्ध होने के कारण उसके बल से रूप और स्पश में 
संत्रात भाव नहीं हो सकता है | एक कार्यकत्व एवं एक कारणकत्वरूप उपाधि सिद्धहोंने पर 
भी उसके अनुसार संत्रातमाव नहीं माना जा सकता, क्योंकि अतिप्रसंग दोष उपस्थितः 


एकसंघात भाव को प्राप्त होते हैं । यह एककाल ही उनके संघातभाव का उपाधि, हैः - 
अतः उनका संघातभाव मानने में क्या आपत्ति है । बोद्धों के इस कथन के विषय में-यहाँ: 
यह कहा गया है कि देशकालरूपी उपाधि को आप मानते ही नहों हैं । इस खण्डन-का भाव, 
यह है कि यहाँ बौद्ध कोन से पदार्थ को मानते हैं। यदि आकाश को देश-मानते हों: 
तो यह दोष उपस्थित होता है कि वह देश नहीं वन सकता हे, क्योंकि बौद्धो ने आकाश? 
को आवरणाभाव स्वरूप साना हे। अभाव देश नहीं बन सकता। यदि. उपादान 
कारण को देश मानते हाँ तो यह दोप होता हे कि वह बोद्धा के मत के अनुसार एकः 
नहीं है, क्योंकि उनके सत सें रूप का पूर्वण में विद्यमान रूप उपादान- है तथा: 
स्पश का पूर्वक्षण में विद्यमान स्पर्श उपादान है। अत पुव रूप ओर स्पश का - एकः 
उपादानकारण उनके मत में मान्य नहीं है । उपादानकारण को एक देश मानना: 
असंगत है। यदि रूप ओर स्पर का एक उपादान माना जाय तो, चह द्रव्य ही है। : 
इससे हमारा इष्ट ही सिद्ध होगा । यदि एथिवी इत्यादि को एकदेश मानकर उसमें: 
विद्यमान होने से रूप और स्पशै का एक संघातभाव बौद्ध कहें तो अनवस्थादोष प्राप्तः 
होगा, क्योंकि ६थिव्यादि भी संघातरूप हैं, उनके संघातभाव का प्रयोजक उपाधि यदि? 
दूसरा संघात होता तो उसके संघातभाच के लिये तीसरे संघात की अपेक्षा होगी । ` 
इस प्रकार से अनवस्था होगी । अतः एकदेशरूपी उपाधि बोड मतानुसार दुर्वच है? : 
काळरूपी उपाधि तो बौडों को भाग्य ही नहीं है, क्योंकि वे चणिक पदार्थों से ष्यतिरिक्त: 
काल को मानते ही नहीं हैं। 
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१ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्गव्यपरिच्छेद) 
० ९ त्‌, २ ० त्रैवोद य्‌ 
पट्वपडुप्रत्ययाद्‌ वेद्यधर्माधिक्यन्युनतोल्लेखमन्तरेण तयोरसभवात्‌, तत्रचाद्य- 
विजयभाजामवस्थानामध्यक्षसिद्धलात्‌, एकक्षणेऽप्येकस्मिन्‌ श्यामत्वयुवस्वाद- 
नेकधर्मदर्शनात्‌ पीतशङ्घभ्रमादौ श्वैत्याउपलम्मेञपि शह्कादिप्रतिसन्धानात्‌, 
तस्यै च तदेन शुक्कतयाञन्यैरुपलम्मात्‌) चणमन्गस्य च निराकार ययाएलाद । 


होगा। एक कार्य करनेवाले अथवा एक कारण से उसन्न होनेवाले भिन्न Se ग % 
संघातमाव मानना पड़ेगा, यह उचित नहीं है। इस विवेचन सै यह फलित ह्‌ र 
संघातमाव का प्रयोजक उपाधि असिद्ध होने से रूप और स्पश में संघातभाव ०80 सकता, 
तुष्यतु? न्याय से संघातमाव होने पर भी चक्षु और त्वगिन्द्रिय अपने ञ्‌ bt का 
उल्लंघन करके दूसरे विषय का ग्रहण नहीं कर सकते । देखे हुए पदाथ को छूता हूँ इस 
प्रकार के प्रतिसंधान से रूप और स्पर्श का आश्रय बनने वाला एक द्रव्य सिद्ध होता है 
चक्षु एवं त्वगिन्द्रिय से ग्राह्य होता है। इस प्रकार इस दूसरे दवेतु से 
द्रव्य सिद्ध होता है। द्रव्य एवं अद्रव्य को सिद्ध करने वाला तीसरा प्रमाण भी है; 
वह यह है कि एक ही पदार्थ सन्निहित होने पर तथा अधिक सारप्रकाश के मध्य में रहने 
पर पढ़ अर्थात्‌ विशदः प्रतीत होता है, एवं एक ही पदार्थ दूरस्थित दोने पर तथा विरल 
आलोक में रहने पर अपड़ अर्थात्‌ अविशद प्रतीत होता है । ऐसा अनुभव सब को होता है। 
वही प्रतीति विशद मानी जाती है जो अधिक धर्म विशिश्रूप में पदार्थ का ग्रहण करती है तथा 
वही प्रतीति अविशद मानी जाती है अल्पधर्म विशिष्ट रूपमें पदार्थ का ग्रहण करती है । 
वेद्य धमो में आधिक्य और न्यूनता का उल्लेख करने के कारण ही प्रतीतियों में वेशद्य और 
अवैशद्य माना जाता है। वेद्यधर्मों में आधिक्य एवं न्यूनता के उल्लेख के बिना वैशद्य 
और अवैशद्य नहीं घट सकते हैं। इन विशद एवं अविशद प्रतीतियों से भी 

सिद्ध होता है | उनमें धर्मी द्रव्य है, धर्म अद्रव्य है । एक ही मृद्द्रव्य इत्यादि द्रव्यो में उत्पत्ति 
एवं विनाश को प्राप्त होने वाली पिण्डत्व, घटत्व और कपालत्व इत्यादि विविध अवस्थाय प्रत्यक्ष 
सिद्ध हैं। इससे भी धर्मघर्मिमेद सिद्ध होता है। एक वस्तु में विभिन्‍न कालों में अवस्था 
रूपी अनेक धर्म दृष्टिगोचर होते हैं, इतना ही नहीं, किंतु एक वस्तु में एक क्षण में 
शयामल और युवत्व इत्यादि अनेक धर्म प्रत्यक्ष से ही विदित होते हैं, विरुद्ध संख्या वाहे ई 
धर्म और घमाँ में ऐक्य सिद्ध नहीं हो सकता है। इससे घर्मधमिभेद सिद्ध होता है। कि! 
कामल रोगवाले पुरुष को शंख को देखने पर “यह शंख पीत है! ऐसा भ्रम होता है | 


: प्रकार के न शंख का स्वाभाविक शवेतरूप नहीं दिखाई देता है किंतु शंख भर दिखाई 
` देता है। भेद को न मानने वाले बौद्धों को न दिखाई देनेवाले श्वेतरूप एवं दिखा: 
अ देने वाले शंख में ऐक्य मानना पड़ेगा | यह नहीं हो सकता क्योंकि दिखाई देने बाले पर्ण | 


एवं न दिखाई देने वाले पदार्थ भिन्न भिन्न होने चाहिये । उनमें ऐक्य नहीं हो सकतीं है 
इससे धमधर्मिमेद ही फलित होता है। यदि यहाँ पर बौद्ध यह कहें कि हमारे मत म 
दाथ क्षणिक हैं, इसलिये यह माना जा सकता है कि जब शंख पीत दिखाई देता है तबे । 
शंख नष्ट होकर पीत शंख उसन्न होता है, तो बौद्धों का यह कथन समीचीन नहीं कै | 
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: प्रथमः ] भाषानुआदसहितम्‌ १३ 


सर्वष्धपि भ्रमेष्वधिष्ठानभूतस्वरूपग्रहेशपि बिदोषाग्रहावश्यं भावात्‌, 
तद्ग्रहेण च अ्रमोपमर्दोज्गीकारात्‌ । 

एतेन निविंशेषेकन्रह्माथिष्ठानविश्वश्रमवादोऽपि निर्मूल; 

न च सद्दोपलम्भनियमान्नीलतदाधारादेरमेदः, एक्सामग्रीवेद्यत्व- 
नियमात्तदुपपत्त, सहत्वतञ्मियमाभ्यां भेदस्येव स्थिरीकरणेन व्याघातात्‌ „ 


जब कामल रोगवाले पुरुष को शंख पीत दिखाई देता. है, उसी समय में वही शंख दूसरे 
पुरुषों को श्वेत दिखाई देता है। इससे सिद्ध होता है कि श्वेत शंख का नाश एबं पीतशंख 
की उत्पत्ति की कल्पना करना उचित नहीं है। जिसक्षणभंगवाद के अनुसार समी पदार्थ 
क्षणिक माने जाते हैं, उस क्षणभंगवाद का निराकरण आगे किया जायेगा । क्षणभंगवाद के 
अनुसार पदार्थों का क्षणिकरत्व सिद्ध नहीं होगा । किंच धर्मधर्मिभेद में और मो एक प्रमाण 
है। वह यह है कि समी भ्रमो में यह माना जाता है कि वहाँ अधिष्ठान बनने वाले वस्तु- 


स्वरूप का भान होने पर व्यावर्तक विशेष घर्म का भान न होने के कारण ही एक पदाथ | 


दूसरे पदार्थ के रूप में भासता है, उस विशे धम का ग्रहण होने पर भ्रम बंद हो जाता है। 
यहाँ भासने वाले वस्तु स्वरूप एवं न भासने वाले विशेष धर्म में भेद अवश्य सिद्ध होता है। 

इस विवेचन से प्रसंग संगति से यह भी सिद्ध होता है कि निर्विशेष एक ब्रह्मरूपी अधिष्ठान 
सं विश्वश्रम को सिद्ध करने वाला अद्वेतियों का वह वाद मी निर्मूल है, क्योंकि लोक में देखा 
जाता है कि जो अधिष्ठान सामान्यरूप से गीत होता है, तथा व्यावतंक विशेष धर्म को लेकर 
णहीत नहीं होता है, उसी अधिष्ठान में ही दूसरे पदार्थ का आरोप होता है । ब्रह्म अद्वेत- 
मतानुसार सामान्य धर्म रहित है, तथा विशेष धम रहित मी है, क्योंकि वह निधमक है । 
सामान्य धम को लेकर प्रतोत न होने वाले उस ब्रह्मरूपी अधिष्ठान में भ्रम मानना उचित 
नहीं है, यदि उसमें विश्वभ्रम माना जाय तो वह भ्रम नष्ट होगा नहीं, जत्र तक ब्रह्म व्यावतंक 
विशेष धमं को लेकर प्रतीत नहीं होगा, तब तक भ्रम बंद नहीं हो सकता है, ब्रह्म में विशेष 
धम को अद्वेती मानते नहीं। इससे सिद्ध होता है किं निर्विशेष ब्रह़रूपी अधिष्ठान में 
विश्वश्रम हो नहीं सकता, हो तो मिट भी नहीं सकता । यह अद्वैत मत समालोचन यहाँ पर 
प्रसंगसंगति से किया गया है । 

गुण और गुणी में अमेद को सिद्ध करते हुए बौद्ध कहते हें कि नील इत्यादि गुण 
तथा उसका आधार बनने वाले घट इत्यादि द्रव्याँ में अभेद मानना चाहिये, क्योंकि ये दोनों 
नियम से एक साथ प्रतीत होते हैं, जिस प्रकार मृत्तिका और घट एक साय प्रतीत होने से एक 
पदाथ माने जाते हैं, उसी प्रकार नीलादि गुण तथा घटादिद्वव्य नियमतः एक साथ प्रतीत 
होने से एक ही वस्तु हैं। बौद्धों का यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि नीलरूप और उसके 
आधार में अभेद न होने पर भी नियम से एक सामग्री से वेद्य होने के कारण उनमें 
सहोपलम्भ नियम संगत हो जाता है । उस चाक्षुष प्रस्यक्षसामग्री में नीलर प प्रत्यक्ष का कारण 
बनने वाला संयुक्तसमवाय सन्निकर्ष-जो नैयायिको द्वारा स्वीकृत है--अन्तगत है, तथा 
उस सामग्री में नीलाधार द्रव्यप्रत्यक्ष का कारण बनने बाला चक्षुःसंयोगारूप-संतिकर्षं भी 
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१२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्गव्यपरिच्छेदः 


समस्य च सहोपलम्भनियमस्य शङ्कशचैत्यादाबसिद्धेः, असमस्यापि गन्धादौ, 
भास्रराध्वान्तामास्त्ररूपामस्यामनेकान्तत्वाचच ॥ १ 
` न च ग्राहकमेदाद्‌ ग्राह्ममेद इव, ''अन्योन्याश्रयणात्‌, चल्खु;श्रोत्रादि- 


अन्तर्गत है । इस प्रकार एक सामग्रीवेद्य होने के कारण नीलरूप और उसके आधार द्रव्य 
का सहोपलम्म नियम उत्पन्न हो जाता है, उससे उनमें अमेद सिद्ध नहीं होगा | किंच, 
सहोपलम्म नियम में उपलम्म साहित्य और उसका नियम अन्तर्गत है । भिन्न वस्तुओं का ही 
साहित्य होता है, साहित्य से नील और उसके आधारट्रब्यर में भेद फलित होता है, तथा 
. साहित्यनियम से भेदनियम फलित होता है, साहित्य और उसके नियम से भेद ही स्थिरीकृत 
होता है | इस प्रकार भेद को सिद्ध करनेवाले सहोपलम्म नियम को अभेद को सिद्ध करने के 
लिये उपस्थित करना सवेथा विरुद्ध है। किंच, सहोपल्म्भ नियम में नियम शब्द से जो 
यास्ति विवक्षित होती है, वह किस प्रकार की है ! क्या समव्यासति विवक्षित है? अथवा विषम- 
व्याप्ति विवक्षित है ? दोनों भी कल्प दोषयुक्त हैं। समव्याप्ति विवक्षित होने पर यह फलित 
होता है कि जिन दोनों पदार्थों के उपलम्भों में समव्याप्ति हो उन पदाथों में अभेद है | इस | 
कल्प में यह दोष होता है कि बौद्धों के मतानुसार शंख और श्रेतरूप में अभेद माना जाता है, 
परन्तु उन दोनों के उपलम्मों में समव्यात्ति नहीं है, क्योंकि पीत शंखश्रम में श्वेत रूप का भान 
न होने पर मी शंख का मान होता है | अतः उन दोनों के उपल्वम्भों में समव्याति न होने से 
प्रयमकल्प खण्डित हो जाता है। द्वितीयकल्प भी दोषयुक्त है, क्योंकि वद्धों के मतानुसार गन्ध 
और तदाश्रय द्रव्य में अभेद माना जाता है, किंठ इन दोनों के उपलम्मौं में विषमव्यात्ति भी 
नहीं हैं, क्योंकि भ्ाणन्दरिय से गन्धमात्र का प्रत्यक्ष होता है, चक्षुरिन्द्रिय से गन्धाघार द्रव्यमात्र 
का प्रत्यक्ष होता है | इस प्रकार दोनों का अलग अलग प्रत्यक्ष होने से उन दोनों के उपलम्मी 
में, विपमव्याति मी नहीं लगती है | विषमव्याप्तिरूप सहोपलम्म नियम गन्ध आदि के विषय में 
असिद्ध हो जाता है | किंच, बौद्धों ने यह माना है कि सोरप्रकाशगत भास्वररूप तथा अन्वकार 
'को छोड़ कर अन्यान्य घटादि पदाथों में विद्यमान अमास्वररूप ये दोनों सदा साथ साथ प्रत्यक्ष 
में आसते हैं। अतः इनमें सहोपलम्म नियम है, परन्तु बोद्धों ने इनमें अभेद नहीं माना है । 
ऐसी स्थिति में अमेदरहित इन दोनों रूपों में सहोपल्म्भ नियम विद्यमान होने के कारण इस 
हेतु सं व्यभिचारदोष निहित है, अतः इस हेतु से गुण और गुणी में अमेद सिद्ध नहीं 
होगा। यहाँ तक के ग्रन्थ से बोंडं का यह पक्ष कि रूप आदि चार पदार्थ ही हैं, ये निराधार 
एवं निधमक है, इनका आधार बनने वाला द्रव्य है ही नहीं, खण्डित हो गया है । ह 
न आगे “न च आहकभेदात्‌” इत्यादि वाक्यों से द्रव्याद्रव्यबिभाग न माननेवाले बो 
` रसी भि रां एक हो है, वह विभिन्न इखियों से अह पर शप म 
“eds होता है, ० मं रूप और रस आदि गुण हैं ही नहीं, वह 
क दै जो इनके रूपमें प्रतीत होता है--का खण्डन किया जाता है । बोड का 
524 नि 1 समीचीन नहीं है, क्योंकि इस पक्ष में ११अन्योन्याश्रय दोष लग जाता है । वह इस 


2 पर यह विकक्प अभिप्रेत है कि जो बोद्ध यह मानते हैं कि ग्राहकमेदरूपी उपाधि. 
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प्रथमः र 
मः ] भाषानुवादसहितम्‌ १३ 


भेदस्य रूपादिय्राह्ममेदोपाधित्वात्‌ , ग्राइकमेदेऽपि च ग्राह्मेक्यप्रतीतेरुदा- 
हतत्वात्‌ „ ग्राहकैक्येञ्पि नीलपीतादिग्ाद्यमेददर्शनात्‌, अन्यत्र च तद्विशेषात्‌ 
जत एब स्पशोध्कद्वित्रिचतुःस्वभाववाय्वाधणुचतुष्कवादो निरस्तः । 


प्रकार है कि लोक में ग्राह्मरूप और शब्द इत्यादि पदार्थ भिन्न होने के कारण ही अतीन्द्रिय 


ON 


चशुः और शत्र इत्यादि इन्द्रियों में भेद माना जाता है | बौद्धों के कथनानुसार आहक इन्द्रिय 
मी होने के कारण ही आह पदार्थरूप और शब्दादि के रूपमें भिन्न भिन्न रूपसे प्रतीत होता 
है । ऐसी स्थिति में अन्योन्याश्रय दोय इस प्रकार लग जाता है कि ग्राहक इन्द्रियों में भेद 
होने से आह्वरूप रसादि में भेद होता है, तथा ग्राह्महूप रसादि भिन्न होने के कारण ही ग्राहक 
इन्द्रिय में भेद होता है। इस प्रकार अन्योस्पाश्रय दोषदु४ होने से बौद्धो का द्वितीय पक्ष भी 
समीचीन नहीं है। किंच, आहक इन्द्रिय भिन्न होने से प्राह्मपदार्थ में भेद मानना उचित 
नहीं है, क्योंकि “इश्मेव स्पृशामि” अर्थात्‌ “देखे हुए पदार्थ को छूता हूँ” इस अनुभव 
के अनुसार ग्राहक इन्द्रिय भिन्न होने पर भौ ग्राह्मपदार्थ में .ऐक्य सिद्ध होता हैं। किंच 
महक चक्षुरिन्द्रिय एक होने पर भी ग्राह्म नील और पीत आदि रूपों में भेद रहता है, इस 
भेद्‌ को स्वाभाविक ही मानना चाहिये, इस भेद में ग्राहक इन्द्रियमेद हेतु नहीं हो का है 
क्योंकि यहाँ ग्राहक चशुरिन्द्रिय एक है। जिस प्रकार नील और पीत इत्यादि भेद स्वाभाविक 
है, उसी प्रकार रूप और स्पर्शादि भेद में कोई अन्तर नहीं है। इन युक्तियों से बौद्धों का 
द्वितीयपक्ष भी खण्डित हो गया है। 

र धमंधर्मिभेद प्रतीति के बल से ही बोंद्धों का यह वाद भी खण्डित होगया जो यह 
देते है कि स्पशरूपी एक स्वभाव वाला वायु परमाणु है, तेजःपरमाणु' स्पशं और रूपात्मक 
दो स्वभाव बाला होता है, जल परमाणु स्पशरूप और रसरूपी तीन स्वभाव वाला होता है 
तथा थिवी परमाणु स्पशं रूप रस और गन्धरूपी चार स्वभाब वाला होता है | अत एव 
माब इत्यादि पदार्थ दोनों इन्द्रियों से ग्रहीत हो जाता है। बौद्धों का यह वाद समीचीन 
नहीं है, क्‍योंकि यदि बौद्धों को यह अभिप्रेत है कि पार्थिव आदि परमाणु स्पश आदि चार तीन 
दो ऐसे स्वरूप बाले होते हैं, तो यह अभिप्राय ठीक नहीं है कि एक पदार्थ दो चार स्वरूप 


on 


के कारण ग्राह्य में भेद प्रतीत होता हे, उनसे यह पूछना चाहिये कि जिस प्रकार घट 
ओर मठ इत्यादि में विद्यमान भेद को आकारा में आरोपित करके घटाकाश और मठा- 
'काश में भेद विदित होता है, उसी अकार ग्राहकों में विद्यमान भेद की ग्रा्म विषय भें 
आरोपित करके रूप और रस ऐसा भेद विदित होता है, क्या यह कहने में बौद्धो का 
तात्पर्यं है। अथवा बोद्धों का यह कहने में तात्पय है कि वास्तव में इन्द्रियों में भेद 
विद्यमान है । इस भेद को विषय में आरोपित करने की आवश्यकता नहीं, वास्तवःमें 
विद्यमान इस इन्द्रियमेद के कारण ही विषय में भेदभ्रम होता है । इनमें अथम पक्ष 
अन्योन्याश्य से दूषित हो जाता है । द्वितीय पक्ष का. खण्डन “ग्राहक भेदेडपि??;इत्यादि 
पंक्तियों से किया गया है। 
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१४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 


एवं च वैशिष्य्यमपि वाखिकम्‌, विकस्पशथ्राबाधितः ग्रमाणमिति 


सिद्धम्‌ । सम्बन्धाबुपपत्यादिप्रलापस्तु तर्काङ्गपश्चकान्यतमद्वान्यादि- 
विध्वस्तः ॥ 


वाला नहीं हो सकता, अन्यथा जैनों के सप्तभङ्गीवाद का खण्डन दुष्कर हो जायगा । यदि 
बौद्धो का यह अभिप्राय है कि पार्थिव आदि परमाणु स्पशं आदि चार तीन इत्यादि घर्मवाले 
होते हैं, तो उन्हें थ्मधमिभाव मानना पड़ेगा । घर्मवर्मिभेद मानने पर बौद्धाँ से हमारा 
कोई विवाद नहीं है। धर्मवर्मिभाव प्रत्यक्ष सिदध होने से स्वीकाय है। उसके अनुसार बौद्ध 
का उपयुक्त वाद खण्डित हो जाता है । 

धर्मधर्मियों का जो पारस्परिक सम्बन्ध वैशिष्टय कहलाता है, वह भी तार्विक अर्थात्‌ 
प्रामाणिक पदार्थ हैं। बौद्ध वैशिष्टय का खण्डन करते हुए यह जो कहते हैं कि रूपादि पदार्य 
जिस द्रव्य का गुण माने जाते हैं, क्या ये रूपादि पदार्थ स्वशूल्य उस द्रव्य में रहते हैं, या 
स्वविशिष्ट उस द्रव्य में रहते हैं? दोनों मी कल्पदोषयुक्त है। यदि स्वशल्य में रहते माने 
जायें तो स्वशाज्य में वे कैसे रह सकते हैं, स्वशूल्य में स्वयं रहना व्याहत है। यदि रूपादि गुण 
स्वविशिष्ट में रहते, तो मानना होगा कि वे अपने में भी रहते हैं. क्योंकि विशिष्ट में 
विद्यमान पदार्थं को विशेषण में भी रहना होगा। रूपादि का अपने में विद्यमान 
होना असम्भव है | अतः द्वितीय कल्प मी ठीक नहीं है। इस प्रकार धर्म का धर्मों में सदभाव 
अनुपपन्न होने से सिद्ध होता है कि धर्म और धर्मी में वैशिष्ट्य है ही नहीं, वैशिष्टय लेकर 
दत्त होने वाले सभी सविकल्पक ज्ञान अप्रमाण हैं। बौद्धों का उपयुक्त कथन अशुद्ध है, 
क्योंकि अबाधित अनुभवसिद्ध होने से धर्मधर्मियों के वैशिष्टय भी तास्विक ही सिद्ध होता है 


तथा अग्राधित होने से सविकल्पज्ञन भी प्रमाण ही सिद्ध होता है। बौद्धों के द्वारा कहें _ 


जाने वाले सम्त्रन्धानुपपत्ति इत्यादि प्रलाप तक में अवश्य अपेक्षित पांच अंगों में एकाथ 


होने के कारण खण्डित हो जाते हैं। वे सम्बन्धानुपपत्ति को इस प्रकार उपस्थापित करते ह | 


कि सम्बन्धियौ में रहने वाला सम्बन्ध क्या प्रत्येक सम्बन्धी में पूर्णरूप से रहता है ! या एक 
देश से रहता है । एक सम्बन्धी में पूर्णरूप से रदे तो दूसरे में रह नहीं सकता । यदिं एक 
देश सें रडे तो सम्बन्ध सांश हो जायगा, जो उचित नहीं है। किंच, धर्म धर्मों से भिन्न 
या अभिन्न १ भिन्न होकर भी यदि वह धर्म बनकर रहेगा तो कुङ्य भी घट का ध्म बन 
जायगा | यदि ध्म धमां से अभिन्न हो तो धर्मधमिभाव ही असंगत हो जायगा । इस प्र 


 केतकों र आश्रय लेकर वौद्ध सम्बन्धानुपपत्ति तथा धर्मतरसिभावानुपपत्ति इत्यादि क 
Fe सतिपादु करते हैं । उनके मत में प्रधान दोष यह है कि उनके तकों में अपेक्षित अंगों की 
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किञ्च | 
परशशतपरिच्ोदात्‌ परस्तादपि बादिभिः | 
उपलम्मचछे स्थेयं तदादौ किं न गृह्यते ॥ 
इद्सित्थतयोः किञ्चिद्‌ यदि केनापि भज्यते | 
इदं नास्तीति वाचोऽपि भङ्गोऽन्यतरभङ्गतः ॥ 
विसंवादादिसाध्येषु विकरपत्वादिहेतवः | 
व्याङुलाः पथ हेत्वादिवाधाबाधाविकल्पतः ॥ 

आतः सिद्गोऽयं तात्तिषद्रव्याद्रव्यदिभागः । 


“परःशत' इत्यादि | सैकड़ों बार विचार करने के वाद भी वादियाँ को स्वोक्तार्थ की 
स्थापना के लिये अनुभव बल का ही आश्रय लेना होगा। ऐसी स्थिति में सर्वप्रथम उस 
अनुभव चल का ही आश्रय क्यों न लिया जाता | उस अनुभव बल्ल के अनुसार धर्मधर्मिभाव 
क्यों न माना जाता । 

“इदमिस्थम्‌? इत्यादि | “इदमित्थम्‌, अर्थात्‌ यह पदार्थ ऐसा है” इस प्रकार की 
प्रतीतियों में इद्‌? दान्दार्थ धमां एवं “इत्थम्‌? गब्दाथ धर्म प्रतीत होता है। इन धर्म- 
धर्मिय में यदि कोई वादी किसी का भी खण्डन करे तो उसे कहना होगा कि यह पदार्थ नहीँ 
है। उनका यह कथन भी खण्डित हो जायगा, क्योंकि इस उपर्युक्त कथन में “यह पदार्थ 
धमा तथा नास्तित्व धर्म प्रतीत होता है। धर्मधर्मिभाव को लेकर प्रबृत्त होने वाला उनका 
उपयुक्त कथन भी खण्डित हो जाता है। _ ; 

“विसंवादादि? इत्यादि | विसंवाद इत्यादि साध्यां को सिद्ध करने के लिये बौड़ों द्वारा 
कहे जाने वाले विकल्पत्व इत्यादि देतुपक्ष और हेतु इत्यादि के विषय में बाघ और अत्राध का 
विकल्प करने पर व्याकुल अर्थात्‌ खण्डित हो जाते हैं। भाव यह है कि बौद्ध कहते हैं कि 
“स्तम्भादिसत्रिकल्पप्रस्ययरो विसंवादी सविकल्पत्वात्‌ शुक्तिरजतप्रत्ययवत्‌” । अर्थं यह है 
स्तम्भ इत्यादि वस्तुओं के विषय में होने वाले “यह स्तम्भ है? इत्यादि सविकल्पकज्ञान 
विसंवादी है, अर्थात्‌ वाधित है, क्योंकि यह सविकल्पक ज्ञान है, जिस प्रकार शुक्ति के विषय में 
होने वाला 'यह रजत है? ऐसा सविकल्पकज्ञान सविकल्प ज्ञान होने से विसंवादी है, अर्थात्‌ 
बाधित है, उसी प्रकार स्तम्भादि सविकल्पज्ञान भी बाघित है। इस अनुमान में स्तम्मादि 
प्रत्यय पक्ष है, विसंवादित्व साध्य है, सविकल्पञ्ञानत्व हेतु है। यहाँ पर यह प्रश्न उठता है 
कि इस अनुमान के पूर्वपक्ष और हेतु आदि के विषय में अवश्य होने वाले ज्ञान क्या बाधित 
विषयक हैं, अथवा अबाधित विषयक हैं | बाधित विषयक होने पर इस अनुमान में पक्षासिद्धि, 

और साध्यत्राध इत्यादि दोष उपस्थित होगे । अन्राधित विषयक होने पर उन पक्ष 
देवादि ज्ञानों में बाधितत्वरूप साध्य न रहने पर भी सविकल्मन्ञानत्वरूपी हेतु होने से व्यभिचार 
दोष होगा | इस प्रकार बौद्धोक्त अनुमान में प्रयुक्त देतु देत्वाभास बन जाते हैं। अतः 
सविकल्पक ज्ञानों का बाधितत्व सिद्ध नहीं होगा । 
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१६:- न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छ्नेद्‌; 


( द्रव्याणां स्थैयंसाधनं क्षणिकत्ववादखण्डनं च ) 


तानि च द्रव्याणि स्थिराण्येव, क्षणभङ्ग प्रमाणाभावात्‌ । स हि 
्रत्य्ततोऽनुसानतो वा? नादयः, प्रत्यक्षस्य घिपरीतरूपत्वात्‌ , 


प्रत्यभिज्ञाप्रत्यक्षेण स्थिरत्वस्येव सिद्धे । 
श्रान्तिरियमिति चेन्न, कारणदोपवाधकप्रत्ययाभात्े तत्तायोगात्‌ । 
योक्तिकवाधेम दोपोऽप्युन्नीयत इति चेत्‌, केयं युक्तिः ? करणाकरणाभ्यां 


इन सब विवेचनों से यह सिद्ध होता है कि द्रव्याद्रव्यविभाग तास्विक है, उसका 

अपलाप नहीं हो सकता | 
( द्रदप्रों सें स्थिरता का साधन एवं च्षणिकत्ववाद का खण्डन ) 

द्रव्याद्रव्य विभाग में जो द्रव्य कहे गये हैं, वे स्थिर हैं । बौद्ध -लोग क्षणमंग को सिद्ध 
करने के लिये जो कहते हैं कि सभी पदार्थ क्षणिक हैं, अर्थात्‌ एक क्षण रहकर दवितीय क्षण म 
नष्ट हो जाते हैं। उनके इस क्षणमंगवाद में कोई प्रमाण नहीं है। अतः द्रव्यौं को स्थिर 
मानना चाहिये | किंच, वौद्धों से यह पूछना चाहिये कि क्या वे प्रत्यक्ष प्रमाण से क्षणभग 
को सिद्ध करते हैं? अथवा अनुमान प्रमाण से सिद्ध करते हैं | प्रथमपक्ष समीचीन नहीं है 
क्योकि प्रत्यक्ष से क्षणिकल्र सिद्ध नहीं होता है, किंतु उल्टा स्थिरत्व सिद्ध होता है। यह 
वही घट है? इस प्रकार प्रत्यभिज्ञा प्रत्यक्ष लोक में होती रहती है । उससे घटादि पदार्थों में 
स्थिरत्व अर्थात्‌ पूर्वोत्तरकालवर्तित्व सिद्ध होता है । प्रत्यक्ष से पदार्थों का क्षणिकत्व सिद्ध नहीं 
होता है। 

“प्रान्तिसियिमित्यादि! | इस पर बौद्ध कहते है कि प्रत्यमिज्ञा प्रत्यक्ष भ्रान्ति है, उससे 
स्थिरत्व सिद्र नहीं होगा । त्रौद्धों का यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि कारणदोष एवं बाधक 
ज्ञान न होने पर भी प्रत्यभिज्ञा प्रत्यक्ष को भ्रम मानना उचित नहीं है। वह प्रमा ही है, उससे. 
स्थिरत्व सिद्ध होगा ही। इस पर बौद्ध कहते हैं कि प्रत्यक्ष से बाध न होने पर भी युक्ति से 
प्रत्यभिज्ञा वाशित हो जाती है; इसलिये मानना होगा कि प्रत्यभिज्ञा दोष से उत्पन्न है, अत एव 
वह भ्रान्ति है। वौद्धों से पूछना चाहिये कि वह कौन सी युक्ति है जिससे प्रत्यभिज्ञा का बाघ 
होता है | इस प्रइन के उत्तर में वौद्ध यह कहते त कि वह युक्ति दो प्रकार की है-प्रथम युक्ति 
यह है कि स्थिरल्ववादी वेदान्ती यह मानते हैं कि एक ही बीज कुसूल में रहते समय अंकुर को 
उस्न्न नहीं करता है । वही बीज क्षेत्र में पड़ने पर अंकुर को उत्पन्न करता हैं। इस प्रकार 
एक ही बीज में अंकुरोत्पादन और अंकुरानुत्मादन ऐसे दो धर्म उपस्थित होते हैं, इन धमो के 
अनुसारवीज में अंडुरोत्मादन सामथ्यं एवं अंकुरानुसादन सामर्थ्य ऐसे विरुद्ध धों को मानना 
होगा। एक बीज में ऐसे विरुद्ध दोनों घ्मों का समावेश होना महान्‌ दोष है। इस दोष 

का समाधान करने के लिए यह मानना होगा कि समर्थ बीज एवं असमर्थ चीज भिन्न भिन्न बर 


.. हैं; एक।नहीं। यह प्रथम युक्ति है, इसके अनुसार बीज में भेद सिद्ध होने पर दोनों! बीजों में 


स्ता का गहण करने वाली प्रत्यभिज्ञा बाधित हो जाती है, तथा रतयमि किसी दोष से ही 
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सामर्थ्यासामथ्यलक्षणविरुद्धधर्मेण अध्यासप्रसङ्गात्मिका समर्थश्चेत्‌, क्र्या 
दिति; अङुवदशायामपि करणग्रसङ्गात्मिका वेति चेत्‌ , सहकारिसन्निधौ कु्व- 
त्स्वभावत्वस्य सहकाय भावग्रयुक्तकार्याभाववत््ादेवा सामर्थ्यपदार्थत्वात्‌ , 
ततश्च॒ समर्थस्यंव करणाकरणयोः सहकारिसन्निध्यसन्निधिप्रयुक्तस्वादेकत्र 
समावेशः 

नलु तावप्येकस्य कथश्चपपद्येते इति चेन्न, तत्तत्सामग्रीसन्तानप्रतिनियत- 
कालतया तदुपपत्तेः 


उत्पन्न होती है, अत एव भ्रम है। दूसरी युक्ति यह है कि, यदि चीज सदा अंकुरोत्पादन में 
समथ ही होता तो कुसूल में रहते समय » अंकुर को उत्पन्न करे, किन्तु उत्पन्न करता नहीं | 
इससे सिद्ध होता है कि अंकुरानुत्पादक कुसूलस्थ बीज तथा अंकुरोत्पादक क्षेत्रस्थ चीज भिन्न-भिन्न 
हें । कुसूलस्थ चीज नष्ट होकर क्षेत्रस्थ बीज उत्पन्न करता है, क्षेत्रस्थ बीज का पूर्वक्षणवर्ता बीज 
कारण है, उसका त्प्ूर्वक्षणवर्ती वीज कारण है, इस प्रकार प्रतिक्षण चीज भिन्न-भिन्न होता है। 
इस प्रकार सभी पदार्थों का क्षणिकत्व सिद्ध होता है। इन विभिन्न चीजों में एकता को ग्रहण 
करनेवाली प्रत्यभिज्ञा बाधित है, दोष प्रसूत है, उससे पदार्थों का स्थैये सिद्ध नहों होगा । इस 
प्रकार बोद्ध इन दोनों युक्तियों से प्रत्यभिज्ञा का बाघ करके प्रत्यभिज्ञा को दोषप्रसूत सिद्ध 
करते हैं। इस बौद्धोक्तवाद का खण्डन इस प्रकार है कि--बीज का अंकुरोत्पादनसामथ्यं 
माना जाता है, कभी भी अंकुरोत्पादन में उसका असामथ्य नहीं माना जाता है । अतः बीज में 
विरुद्ध धमं का समावेश नहीं होता है । बीज में विद्यमान सामथ्य का निवचन दो प्रकार का है- 
(१) जल और मृत्तिका इत्यादि सहकारिकारण सन्निहित होने पर अंकुर को उत्पन्न करना, 
यह बीज का स्वभाव है। यह “सहकारिसन्निधौ कुवत्स्वभाववत्व” ही बीजगत सामथ्यं माना 
जाता है। (२) दूसरा प्रकार यह है कि सहक'रिकारण न होने पर बीज अंकुर को उत्पन्न 
नहीं करता है। बीज में विद्यमान “सहकायमावप्रयुक्तकर्याभाववत्त” यह धम सामथ्यं 
कहलाता है। यह सामर्थ्यं बीज में सदा रहता है। उसमें असामथ्य ध्म है ही नहीं। अतः 
उसमें विरुद्धधमै का समावेश नहीं होता है। प्रश्न--यदि बीज में सदा सामथ्य ही रहता है तो 
उस बीज में क्षेत्रस्थता दशा में अ्रंकुरकरण एवं कुसूलस्थता दशामें अ्रंकुराकरण ऐसे विरुद्धःघमे 
क्यों हुआ करते हैं ? उत्तर--बीज सदा समर्थ ही रहता है। उसमें विद्यमान अंकुरकरण 
सहकारिसन्निधिप्रयुक्त है। इस प्रकार उपाधिप्रयुक्त उन दोनों विरुद्ध धर्मों का कालमेद से 
एक बीज में समावेश हो सकता है, उसमें कोई विरोध नहीं । 

- “ननु तावपि' इत्यादि । यहाँ बोद्धों द्वारा यह पूवपक्ष उपस्थित किया जाता है कि 
सहकारिसन्निधान तथा सहकायसन्निधान इन दोनों विरुद्ध धर्मा का एक बीज में समावेश कैसे 
हों सकता है? इस पूर्वपक्ष का समाधान यह है कि--सहकारिसन्रिधान-प्रयोजक-सामग्री जब 

होती है, तब सहकारिसन्निधान हुआ करता है, सहकायसन्निधान की प्रयोजक सामग्री 
जब उपस्थित होती है, तब॒सहकार्यसन्निधान होता है । इस प्रकार सन्निधान ओर असन्निधान 
डे 
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= 


श्व न्यायसिद्घाञजनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छरेद; 


¢ ~ Le Cee 
तत्सामग्री विशेषसम्मन्धासंबन्धयोरपि चोधमपरिहायमिति चेत्न, 


भिन्नकालभाबिसामग्रीविशेषादेव परिहृतत्वात्‌ । 
तज्जातीयस्यैत्र बीजक्षणस्प समथबीजारम्मे त्वयाऽप्येतदपरिहायम्‌ | 


तस्पूवक्षणस्रभावादित्यपि तत एव दत्तोत्तरम्‌, अन्यथाऽनुपलभ्यसानानन्त- 
चणतत्स्वभावकरपनागौरवग्र सङ्गात्‌ । 


विभिन्न काल में होनेवाली अपनी अपनी सामग्री के अनुसार विभिन्न काल में हुआ करते हैं । वे 
सामग्रियाँ भी अपनी अपनी सामग्री के अनुसार विभिन्न काल में हुआ करती हैं । सामग्रीप्रवाह 
अनादि है । इस प्रकार तत्तत्सामग्रयुपाधिक सन्निधानासन्निधानों को विभिन्न कालौ में एक बीज 
में होने में कोई अनुपपत्ति नहीं है । 

तत्सामग्रीविशेष? इस्यादि। यहाँ बौद्दों की यदद शंका दै कि एक ही बीज में सामग्री 
विशेष का संबन्ध और असंबन्ध ये दोनों विरुद्ध धम कैसे समावेश पा सकते हैं ? यह चोद्य 
अपरिहाये है । इस शंकरा का समाधान यह है कि विभिन्न कालों में होनेवाले तत्तत्सामग्रीविशेष 
के अनुसार विभिन्न कालों में सामप्रीविरोष संतरन्धासंत्रन्ध हो सकते हैं, इसमें कोई विरोध नहीं । 
इस प्रकार चोद्य का परिहार हो जाता है। यहाँ पर ये प्रश्नोत्तर अभिप्रेत हैं | प्रश्‍न--यदि _ 
विमिन्नकालो को लेकर एक वस्तु में संबन्धासंबरन्धरूपी विरुद्ध धर्मों का समावेश हो सके तो 
गोत्व एवं अश्वत्वरूपी विरुद्ध धर्मों का भी एक वस्तु में कालभेद से समावेश हो सकता है, ऐसी 
स्थिति में विरोध कथा ही उच्छिन्न हो जायगी । ऐसी स्थिति में कालमेद से विरुद्ध धर्मों का 
समावेश कैसे माना जा सकता दै ! उत्तर--द्शनानुसार इस व्यवस्था को मानने में कोई 
आपत्ति नहीं है कि सामग्री संब्रन्धासंबन्धरूपी विरुद्ध धम कालभेद से एक बस्तु में समावेश 
पाने योग्य हैं, क्योंकि वे वैसे दिखाई देते हैं, तथा गोत्व एबं अश्वत्वरूपी विरुद्ध धर्म कालमेद से 
भी एक वस्तु में समावेश नहीं पा सकते हैं; क्योंकि उनके विषय में वैसा ही दर्शन है । इस 

प्रकार द्शनानुसार व्यवस्था सघ जाती है । 


तजातीरस्यैव’ इत्यादि। निम्नलिखित प्रतिम्र॑ंदी के अनुसार उपयुक्त अर्थ को बौडों 

को मानना पड़ेगा । प्रति्रंदी यह है कि बौद्ध कुसूलस्थ एवं क्षेत्रस्थ कलमन्रीजों को कलम 

' बीजत्वरूप से सजातीय मानते हैं । ये बीज प्रतिक्षण नश्वर होने से क्षण कहलाते हैं । “कषण्यते 

हिंस्यते क्षणः” ऐसी व्युसत्ति है। एक जातीय बीजक्षणौं में एक बीजक्षण समर्थ बीज का उत्पादक 

होता दै, दूसरा नहीं | ऐसा क्यों होता है! इस. प्रकार प्रश्‍न उपस्थित होने पर आपको 

अर्थात्‌ बौद्धौ को यही उत्तर देना होगा कि प्रतिनियत-कालविशेष में होनेवाले सामग्रीविशेष का 
 सान्निध्यही इसमें कारण है | वह सामग्री विशेषसान्निध्य जिस बीजक्षण को प्राप्त होता है, वह 
समय बीजका उत्पादक होता है | इस प्रकार बौद्धों को भी कालविशेष भावी सामग्रीसानिध्य 

' की महिमा माननी होगी। इस पर -बौद्ध यह शंका करते हैं कि हम कालविशेष मावी 
. सामग्रीविशेषसान्िध्य का आश्रय नहीं लेते हैं, किंतु इम यह मानते हैं कि स्वभाववाद कें 
अनुसार यह सिद्ध होता है कि समर्थ बीजक्षण के[पूर्वक्षण में विद्यमान बीजक्षण में ही यह स्वभावं 
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अन्यव्यतिरेकवतामपि सहकारिणामकारणल्े दुर्निर्वहमुपादानस्यापि 
कारणत्वस्‌ | 


रहता है, जिससे समर्थं बीज उतपन्न होता है । सजातीय होने पर मी दूसरे बीजक्षणों में वह 
भाव नही रहता, अतः उनसे समथ बीज उसन्न नहीं होता । इस प्रकार जब निर्वाह हो जाता 
है, तब कालविशेषभाविसामग्रीसान्निध्यमहिमा को मानने की क्या आवश्यकता है ? इस शंका 
का समाधान यह है कि--यदि बोद्ध स्वभाववाद का आश्रय लेते हैं तो हम भी खमाववाद 
का आश्रय लेकर यह कह सकते हैं कि--सामग्रीविशेष जो कालविशेष में होती है, उसका कारण 
उनका स्वभाव ही है | उनमें ऐसे स्वभाव हैं जिनके कारण वे कालविशेष में होते हैं । इस प्रकारं 
हम भी स्वमाववाद के अनुसार उत्तर दे सकते हैं । सामग्रीविशेषों के कालविशेष में होने में शंका 
नहीं करनी चाहिये | इस पर बौद्धों की यह शंका है कि हम दोनों को स्वमावबाद्‌ का आश्रय 
लेना पड़ता है, ऐसी स्थिति में आपके स्थिरवाद को ही क्यों मानना चाहिये ! इसका समाधान 
यह है कि--क्षणिकवादी वौद्धों के मत में प्रतिक्षण बीजों की उत्पत्ति एवं नाश माना जाता है। 
इस प्रकार अनन्तत्रीज माने जाते हैं, वैसे अनन्तबीज तो दिखाई नहीं देते हँ, अनुपलम्यमान 
अनन्तब्रीजक्षणों को मानना एक मद्दान्‌ दोष है । तथा दूसरा दोष यह है कि--प्रत्येक बीजक्षण 
में उत्तर बीजोत्पादनाथ स्वभावविशेष की कल्पना करनी पड़ती है । इस प्रकार अनन्त बीजों में 
अनन्तस्वभावों की कल्पना करना दूसरा दोष है। इन दोषों के कारण बौद्धसम्मत क्षणिकवाद 
त्याज्य सिद्ध होता है। स्थिरवादी के मत में न अनन्तबीजों की ओर नहीं अनन्तस्वमावों - 
की ही कल्पना करनी है; इसलिये गौरवदोष से रहित होने के कारण स्थिरवाद उपादेय 
सिद्ध होता है । र 
अन्वयव्यतिरेकवतामपि’ इत्यादि । यहाँ पर बौद्धों की यह शंका विवक्षित है कि--स्थिर- 
वादी ने कहा कि सहकारिकारणसन्निहिंत होने पर ही बीज अंकुर को उत्पन्न करता है, अन्यथा 
नहीं | इस कथन से सहकारिकारणों का अंकुरकारणत्व सिद्ध होता है । हम बौद्ध सहकारियों 
को कारण नहीं मानते हैं। जब वे कारण नहीं हैं, तब उनके सन्निधान की क्या आवश्यकता है ! 
यदि वे कारण होते तो उन्हें मी सदा श्रंकुर को उत्पन्न करते ही रहना चाहिये, ऐसा होता 
नहीं । इससे उनका अकारणत्व ही सिद्ध होता है | किंच, कारणों में यह स्वभाव देखा गया है 
कि कारण कार्य को अपने में उत्पन्न करते हैं। मृत्तिका इत्यादि उपादान कारण अपने में घटादि- 
कार्यों को उत्पन्न करते देखे गये हैं, इसलिये उपादान को कारण मानना उचित है । किंतु 
सहकारिकारण अपने में कार्य को उत्पन्न नहीं करते हैं। इसलिये सहकारियों को कारण नहीं 
मानना चाहिये | स्थिरवादी सहकारियों को भी जो कारण मानतें हैं, वह कैसे संगत होगा ! 
इस शंका का समाधान यह है कि- अन्वयसहचार एवं व्यतिरेंकसहचार से कारणत्व निश्चित 
होता है । “यत्सत्त्वे यत्सत्त्वम्‌) यद्‌भावे यदभावः^, यह अन्वयव्यतिरेक सहचार है । जल इत्यादि 
सइकारिकारण होने पर अंकुर उत्पन्न होता है, जल आदि न होने पर अंकुर उत्सन्न नहीं 
होता है | इन अन्वयव्यतिरेक सहचारों के अनुसार सहकारियों को भी कारण मानना न्यायप्रात् 
है । अन्वयव्यतिरेक सहचार होने पर भी यदि सहकारो कारण न माने जाँब तो उपादान का.भी 
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यदि च कालमेदभिन्नयोरेव करणाकरणयोः सहकारिसन्निध्यसन्निध्योा 
स्तुमेदकल्वम्‌ , देशमेदभिन्नयोरपि करणाकरणयोः सामर्थ्यासामर्थ्ययो! 
सहकार्यसन्निष्यसन्निषयोर्वा तयोभेंदकतवम्रसङ्गेन क्षणेऽपि चु्यमानेऽनवधिकः 
भेदग्रसङ्गेन कचिदेकं न सिध्येदिति श्यवादप्रसङ्गः । 


कारण सिद्ध नहीं होगा । अन्वयव्यतिरेक सहचार उपादान एवं सहकारी दोनों को कारण 
सिद्ध करते हैं | यदि सहकारी कारण न हों तो उपादान भी कारण नहीं होगा । ऐसी स्थिति में 
(अघिपतिसहकायोलम्बनसमनन्तरप्ययाश्चत्वारो ज्ञानोत्पत्तिहितवः” यह बौद्ध सिद्धान्त भी 
असंगत हो जायग[ | इस विवेचन से सिद्ध होता है कि जिस प्रकार उपादानकारण कारण है, 
बैसे सहकारी मी कारण ही है । 

यदि च कालमेदभिन्नयोरेवः इत्यादि । बोद्धों ने यह माना है कि विभिन्न कालों में 
होनेवाले कारण एबं अकारण, तथा सहकारित्षन्निधान और असन्निधान वस्तु को भिन्न कर 
देते हैं । वे एक वस्तु में समावेश नहीं पा सकते, क्योंकि वे विरुद्ध हँ, कालभेद से भी उनका 
विरोध शान्त नहीं होता । बोद्धों का उपर्युक्त मन्तव्य ठीक नहीं है, क्योंकि वैसा मानने पर 
यह भी मानना होगा कि विभिन्न देशों में होनेवाले करणाकरण, सामर्थ्यासामथ्य एवं सहकारि- 
सन्निधानासंनिधान भी वस्तु को भिन्न कर देंगे। एक वस्तु में समावेश नहीं पायेंगे, क्योंकि 
ये विरुद्ध धर्म हैं, देशभेद इनके विरोध को शान्त नहीं कर सकता । लोक में देखा जाता है 
कि सभी बीज सभी देशों में कार्य को उसन्न नहीं करते हैं, किन्तु किसी एक देशविशेष में ही 
अंकुर को उत्पन्न करते हैं। बीज किसी देश में ही अंकुरोत्पादनसामथ्य रखता है, अन्य 
देशों में असामथ्य रखता है, तथा बीज को किसी देश मै ही सढकारिसन्निधान होता है, दूसरे 
देंशों में सहकायंसन्निधान होता है। इस प्रकार एक ही बीज में विभिन्न देशों को लेकर 
करणाकरण, सामर्थ्यांसामथ्य और सहकारिसन्निधानासन्निधान ऐसे विरुद्धधर्म उपस्थित होते हैं | 
ये क एक वस्तु में कैसे समावेश पाते हैं इस प्रश्न का उत्तर स्थिरवादी यह देते है 
कि-इन धमा में विरोध देशभेद के कारण शान्त हो जता है। परन्तु बौद्ध इन धर्मों मै 
विद्यमान विरोध को देशभेद के बल से शान्त महीं कर सकते हैं, क्योंकि जिस प्रकार उनके मत 
में इन धर्मो में उपस्थित विरोज कालमेद से समाहित नहीं होता है, उसी प्रकार देशामेद से मी 
समाहित नहीं होगा । ऐसी स्थिति में एक त्रीज में इन विरुद्ध धर्मों को उपस्थित होने पर उन्ह 
यही मानना दोगा कि वह एक बीज एक नहीं है, किंठ अनेक है। करणसामर्थ्य और सहकारि 
सनिधान इन धर्मों को अपनानेवाला बीज एक है, तथा अकरण, असामथ्थ और सहक, 
स ह अपिना बीज दूसरा है। इस प्रकार जब एक ही बीज भिन्न हा 
े होगी सं कव्य अनवधिक भेद होगा, कहीं भी कोई भी वस्तु एक सिद्ध य 

. हणा, जव कहीं एक मी पदार्थं सिद्ध नहीं होगा तो “सवै शून्यम्‌” यह कसम 
बाद उपस्थित होगा, जो वैमाषिक बौद्धों को अभिमत नहीं है | झून्यवाद से बचने के ह्व 


र वैभाषिकों को यह मानना होगा कि उपयुक्त धर्मों मै विरोध देशभेद से शान्त होता है, वे 


वस्तु म रह सकते हैं । उसी प्रकार यह भी मानना उचित है कि उपर्युक्त धर्मों में विरो 


Ae 
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देशभेदे स्वसन्निध्यसन्निधिम्यामेव तदुपपत्तिरिति चेन्न, तयोरपि तटः 
देव विरुद्वयो मदकत्वप्रसङ्गात्‌ । 
परस्परविरुदवपूर्वापरकालसम्बन्ध एव एकस्य कथमिति चेन्न, स्वापेक्षया 
ूर्वापरत्वस्यासिद्धेः। नहि स्वप्रागभावप्रध्वंसावच्छिन्नकालसंबन्धिर्वं वस्तुनो 


ब्रूमः । अन्यापेक्षया पूर्वापरयोरपि कालयोरेतदपे्तया स्वकालत्वे विरो- 


कालमेद से शान्त हो जाता है, वे धर्म एक वस्तुमें रह सकते हैं | ऐसा यदि माना जाय तो 
क्षणिकवाद की जड़ ही कट जाती है | 

'देशभेदे” इत्यादि | बौद्ध कहते हैं कि बीज जिस देश में सन्निहित होगा, उस देश में 
अंकुर को उत्पन्न करेगा, अन्यत्र नहीं, इस प्रकार व्यवस्था मानी जा सकती है | उनका यह 
कथन समीचीन नहीं है कि एक बीज का किसी देश में सन्निहित दोना तथा दूसरे देश में 
असन्निहित होना ऐसे विरुद्ध धम इस पक्ष में भी एक बीज में समाविष्ट होते हैं । ये विरुद्ध 
धर्म उस बीज को भिन्न कर देंगे | इसलिये इन धर्मों में उपस्थित विरोध को देशभेद से ही 
शान्त करना दोगा । उसी प्रकार विरोध कालभेद से भी शान्त हो सकता है। क्षाणकवाद 
खण्डित हो जाता है । 

“परस्परविरुद्ध' इत्यादि । बौद्ध दूसरे प्रकार का आश्रय लेकर क्षणिकत्ववाक को सिद्ध 
करते हुए कहते हैं कि स्थिखादी पदार्थों को स्थिर मानते हुए यह कहते हैं किं प्रत्येक पदार्थ 
पूर्वकाल एवं उत्तरकाल में रहते हैं, इस प्रकार दोनों कालों में रहने से ही पदार्थ स्थिर माने 
जाते हैं | स्थिरवादियों का यह कथन ठीक नहीं है, क्योकि पूर्वकाल-संबन्ध एवं उत्तरकाल- 
संबन्ध परस्पर विरुद्ध हैं, वे एक वस्तु में कैसे माने जा सकते हैं? वस्तु स्थिर कैसे सिद्ध 
होगी । वस्तु को क्षणिक मानना ही उचित है। बौद्धो की इस शंका का समाधान यह है 

कि स्थिरवादी प्रत्येक पदार्थ में पूर्वापरकालसंवन्ध मानते हैं, वें पूर्वापरकाल उस वस्तु के 
प्रति पूर्वापरकाल नहीं हैं, किंतु अन्य वस्तुओं के प्रति पूर्वापरकाल हैं । उस वस्तु के प्रति तो 
वे काल स्वकाल हैं | स्वकाल बननेवाले उन पूर्वापर कालों में उस वस्तु का संबन्ध होने में कोई 
दोष नहीं है । भाव यह है कि किसी वस्तु का प्रागमाव जिस काल में रहता है, वह काल उस 
वस्तु के प्रति पूर्वकाल कहा जाता है, एवं जिस काल में जिस वस्तु का प्रध्वंसाभाव रहता है, 
वह काल उस वस्तु के प्रति उत्तरकाल कहा जाता है । किसी किसी पदाथ के प्रति पूवकाल एवं 
उत्तरकाल बननेवाला काल तीसरे पदार्थ के प्रति स्वकाल बन जाता है, क्योंकि वह पदार्थ उन 
कालों में रहता दै । अन्यान्यपदार्थों के प्ति पूर्वापरकाल बननेवाला काल तीसरे वस्तु के प्रति 
स्वकाल बनें इसमें कोई विरोध नहीं हैं। हम स्थिखादी पदार्थ को पूर्वापरकालसंबन्ध मानते 
हुए यह नहीं कहते हैं कि वह पदार्थ अपने -प्रागभाव एं ु्वंसासान का _अधिकरण 
'बननेवाले कालों में रहता है, किंतु यही कहते हैं कि वह पदार्थं उन कालों में रहता है, 
जो उसके प्रति स्वकाल हैं, तथा दूसरे पदार्थों के प्रति पूर्वापरकाल हैं। क्योंकि दूसरे 
पदार्थों के प्रागभाव एवं प्रध्वंसाभाव उन कालों में रहते हैं। यहाँ पर यह इृशच्त 
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धाभाव! च्षणेऽपि स्वीकार्यः । यथा परमाणुद्वयापेक्षया पूर्वापरीभूतस्य 
तन्मध्यदेशस्य परमाण्वन्तरं प्रति स्वदेशतया न तस्य तत्सम्बन्धविरोधः | 
अन्यथा पूर्ववत्‌ क्षणोऽपि क्लुण्णः । 

तथापि पूर्वापरकालयोस्तदुषाध्योर्वा विरुद्वयोस्तेजस्तमसोरिव कथमेकत्र 
समावेशः ? अविरोधे तु यौगपद्यप्रसङ्ग इति चेन्न, यौगपद्ये हि तयोविरोध;, 
'न त्वेकतस्तुसंयन्धे । अन्यथा एकञ्ञानसंबन्धेऽपि विरो धप्रसङ्गेन प्रत्य भिञ्ञा- 
स्वरूपस्याबुप्पत्तिप्रसङ्गात्‌ । ल 


ध्यान देने योग्य है कि दो परमाणुआ के बीच में एक मध्य देश है जो एक परमाणु के 
प्रति पूर्वदेश है, तथा दूसरे परमाणु के प्रति अपरदेश है। वह मध्यदेश तीसरे परमाणु के 
प्रति स्वदेश बन जाता है, उस मध्यदेश में उस तीसरे परमाणु का संबन्ध होने में कोई विरोध 
नहीं है। इस दृष्टान्त के अनुसार प्रकृत में यह मानना चाहिये कि अन्य पदार्थों के प्रति पूर्वा- 
पर बननेवाले काल तीसरे वस्तु के प्रति स्वकाल बन सकते हैं, उन कालों में वह वस्तु रह 
सकती दै | यदि यह न माना जाय, किंतु यदि यही माना जाय कि अन्यान्य वस्तुओं के प्रति 
पूर्वापर बननेवाले काला से संबन्ध तीसरी वस्तु का नही हो सकता है, वे विरुद्ध हैं, तो एक 
परमाणु के प्रति स्वदेश बननेवाला देश अन्य परमाणुओं के प्रति पूर्वदेश एवं परदेश बनने के 
कारण उस एक परमाणु से संबन्ध नहीं रख सकता दै । वहाँ यही मानना होगा कि वह पूर्वा- 
परदेशसंबन्ध एक परमाणु के प्रति विरुद्ध होने से उस परमाणु को भी इस प्रकार भिन्न 
मानना होगा कि किसी परमाणु के प्रति पूर्वदेश बननेवाले उस देश में विद्यमान परमाणु 
भिन्न है, तथा दूसरे परमाणु के प्रति अपरदेश बननेवाले उस देश में विद्यमान परमाणु भि 
` हूँ । इस प्रकार एक एक परमाणु भी यदि भिन्न माने जॉय तो कहीं भी कोई भी एक पदाय 
सिद्ध नहीं होगा । वहीं ञन्यवाद उपस्थित हो जायगा | 
तथापि? इत्यादि | बौद्ध यह शंका करते हैं कि हम यह नहीं कहते कि प्रागभाव 
प्रध्यंसाभावावच्छिन्न कालसंबन्ध वस्तु में नहीं हो सकता है | किंतु हम यही कहते हैं कि स्थिर 
बादियाँ सें कालतस् को माननेवाले लोग एक वस्तु में पूर्वकालसंबन्ध और अ .रकालसंबन्ध 
का समावेश मानते हैं। कालतत्् को न माननेवाले कई वादी उन उपाधियों--जों पूर्वकाल 
एवं अपरकाल के लिये उपाधि .होते हैं--के संबन्धों का एक वस्तु में समावेश मानते हैं | 
हमारा ( बौद्धी का ) यह मत है कि जिस प्रकार तेज और अन्धकार विरुद्ध हैं, उसी प्रकार 
पूवकालसबन्ध एवं अपरकालसंबन्ध परस्पर विरुद्ध हैं, एक वस्तु में समावेश नहीं पा सकते 
तथा वे उपाधि भी परस्पर विरुद्ध हैं, एक वस्तु में संबन्ध नहीं रख सकते । यदि ये विर 
नहीं रा संबन्ध एवं उन उपाधियों का संबन्ध एक वस्तु में एक साथ क्यों 
होता, अर्थात्‌ एक काल में क्यों नहीं होता । अविरुद्ध होने पर तो उनका यौगपद्य होना चाहिये ! 
इस शंका का समाधान यह है कि पूर्वापरकालसंबन्ध तथा तदुपाधिसंबन्ध एक साथ है युग 
होने में विरोध रखते हैं। एक वस्तु से संबद्ध होने में विरोध नहीं रखते हैं। एक बस्छ दो 
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यदि पुनः कालयोः स्वरूपभेदेन तादात्म्यबिरोधो विवक्षितः, तहि 
रूपरसयोरि ,नेकवस्तुसंबन्ध॑ प्रविभन्त्स्यति । न चैकस्यानेकसंचन्ध;: 
क्कचिदपि नास्तीति वाच्यम्‌ , च्षणिकनिर्धर्मकपरमाणावपि पुञ्रदशायामनेक- 
नेरन्तयदिरभ्युपेतत्वादिति | । ५ 

एतेन वर्त॑मानत्वग्रत्ययात्‌ क्षणमङ्गसिद्विरिति वदन्तोऽपि- निरस्ताः | 
नहि तेन पूर्वापरकालसंबन्धाभावों शृते, न चाचिप्यते, तद्विरोध्यवर्त- 
कालों से उन उन कालों में संतरन्थ रख सकती हैं, भले युगपत्‌ संबन्ध न रख सके | यदि पूर्वापर 
कालों का एक वस्तु संबन्ध विरुद्ध माना जाय तो उन कालों के एक ज्ञानसंवन्ध को भी 
विरुद्ध मानना होगा, ऐसी स्थिति में वह प्रत्यभिज्ञा स्वरूप ही अनुपपन्न हो जायगा, जिसमें 
पूर्वापरकालों का भान अत्रइप होता है । प्रत्यभिज्ञा को अप्रमाण माननेवाले बौद्ध मी यह मानते 
दै कि प्रत्यभिज्ञा में पूर्वापरकाल भासते हैं । यदि पूर्वापरकालों का एक वस्तुसंबन्ध विरुद्ध हो 
तो पूर्वापरकालों का ग्रदण करने वाले प्रत्यभिज्ञास्वरूप की उत्पत्ति ही असंभव हो जायगी | 
इसलिये यही मानना होगा कि एक वस्तु में पूर्वापरकालसंत्रस्ध विरुद्ध नहीं है । 

“यदि पुनः” इत्यादि। यदि बौद्धों की शंका का यह अभिप्राय है कि पूर्वकाल और 
अपरकाल स्वरूपतः भिन्न हैं तो उनमें तादात्म्य अर्थात्‌ ऐक्य नहीं हो सकता है, तो उसका 
समाधान यदद है कि भले उन कालों को स्वरूपभेद होने से तादात्म्य न हो, तथाप उनका एक 
बस्तु में संवन्ध उसी प्रकार हो सकता है जिस प्रकार परस्पर भिन्न होने से तादात्म्य न रखने 
वाले रूप और रस इत्यादि गुण एक वस्तु में बने रहते हैं। यह तो बौद्ध कह ही नहीं सकते 
कि एक पदार्थ का अनेक वस्तुओं से संत्रन्ध कहीं भी नहीं होता है, क्योंकि क्षणिक निर्घमंक 
परमाणु को माननेवाले- बौद्धों ने भी यह माना है कि जब अनेक परमाणु मिलकर पुञ्ज बनते 

, तब प्रत्येक परमाणु को अनेक परमाणुओं के साथ नेरन्तय संबन्ध बना रहता है। - 

“एतेन? इत्यादि | इस प्रकार एक पदार्थ में पूर्वापरकालसंबन्ध को सिद्ध करने से 
क्षणमंग को सिद्ध करने के लिये दूसरी युक्ति को उपस्थित करनेवाले अन्य बौद्ध भी निरस्त 
हो गये | वे इस युक्ति को प्रस्तुत करते हैं. कि प्रत्यक्ष से घट आदि पदार्थ वर्तमान 
अतीत होते हैं। इससे सिद्ध होता है कि घटादि पदार्थ अव्तमान नहीं है, दो ही पदार्थ 
अवतमान माने जाते हैं--( १ ) अतीत और ( २ ) भविष्य । इस वर्तमानत्वप्रतीति से फलित 
होता है कि घटादि पदार्थ अतीत नहीं है, तथा भविष्य भी नहीं है । पूर्वकालसंबद्ध वस्तु अतीत 
कहलाती है, तथा भविष्यत्कालसंबद्ध पदार्थ भविष्य कहलाता है। इस वर्तमान प्रतीति 
से यह सिद्ध होता है कि घटादि पदार्थ पूर्वकालसंबद्ध नहों है, तथा भविष्यत्कातसंबद्ध भी 
नहीं है। इस प्रकार फलित होने से यही निर्णय करना पड़ता है कि घटादि पदार्थ 

न काल से ही संत्रद्ध है, पूर्वकाल एवं अपरकाल से संबद्ध नहीं है। घटादि पदार्थ 
श्रणिक है, क्योंकि उनका वर्तमान क्षणसंत्रन्ध ही प्रमाणित होता है। यह बौद्धो के क्षणमंगवाद 
सिद्ध करने वाली तीसरी युक्ति है। इसका निराकरण इस प्रकार है कि इस वतंमानत्व- 
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मानत्वमात्रनिषेधात्‌ू, तस्य च तदानीं प्रागभावग्रध्वंसाभावनिषेधात्म- 


कत्वेन पूर्वापरकारुसंबन्धाविरोधित्वात्‌ | | - 

प्रत्यक्षेणेन्द्रियसंबन्धच्षणो गृहीतः, चणान्तर तु तस्य इतः सिद्धमिति 
चेन्न, प्रत्यभिज्ञानस्य तदवाधस्य चोक्तत्वात्‌ | प्रत्यभिज्चास्वादेव दीपप्रत्य- 
मिज्ञावत्‌ स्वापि प्रत्यभिज्चा भ्रान्तिरिति चेत्‌, पू्वोक्तनेव सोपाधिकत्वात्‌, 


प्रतीति से क्षणभंग सिद्ध नहीं होगा | इस वर्तमानत्वप्रतीति से घटादि पदार्थों में पू्वापरकालः 
संबन्धामाव गृहीत नहीं होता, अन्यथानुपपत्ति के द्वारा सूचित भी नहीं होता । इस वतमानतव- 
प्रतीति से इतना ही फलित होगा कि घरादि पदार्थं उस समय अवतमान नहीं के घटादि पदार्थ 
उस समय में अवर्तमान तमी माने जा सकते हैं, यदि उस समय त्रटादि पदार्था का प्रागभाव 
या प्रध्वंसाभाव रहता । उस वर्तमान समय में घटादि पदार्थों का ग्रागमाव या प्रध्वंसाभाव 
नहीं रहता है, किन्तु घटादि पदार्थ रहते हैं। इस प्रकार उस वर्तमानत्व-प्रतीति से 
घ॒टादि पदार्थों का प्रागमाव और प्रध्ंसाभावरूपी अवतंमानत्व उस समय रे निषिद्ध 
होता है, यद नहीं कि घटादि पदार्थों का पूर्वापरकालसंबन्ध निषिद्ध होता हो । वतमानः 
प्रतीति पूर्वापरकालसंत्रन्ध से विरोध नहीं रखती है। घटादि का पूर्वापरकालसंत्रन्ध एवं 
स्थिरत्व हो सकता है । 

'प्रत्यक्षेण' इत्यादि । यहाँ पर बौद्ध यह प्रदन रखते हैं. कि प्रत्यक्ष प्रमाण से इतना 
सिद्ध होता है कि वह पदार्थ उस क्षण में है, जब इन्द्रिय का उस पदार्थ के साथ संबन्ध अ 
संनिकर्ष रदता है। इससे इन्द्रियसंबन्धवाले क्षण में पदार्थ का सद्भाव प्रमाणित होता है 
अन्य क्षणों में पदार्थ का सद्भाव प्रत्यक्ष से प्रमाणित नहीं होता है। ऐसी स्थिति में अन 
क्षणों में भी पदार्थ का सद्भाव मान कर स्थिरत्व क्यों मानना चाहिये, इसमें क्या प्रमाण 
है! इस प्रश्नका उत्तर यह दै कि प्रत्यभिज्ञाप्रत्यक्ष से अतीतकाल एवं वर्तमानकाल 
पदार्थों का सद्भाव प्रमाणित होता है। “यह वही घट है”? इत्यादि प्रत्यभिज्ञा अबाधिते 
होने से प्रमाण है। यह अर्थं पहले ही कहा जा चुका है। प्रत्यमिशञा प्रत्यक्ष 
अनेक कालसंबन्ध प्रमाणित होने से पदार्थो को स्थिर मानता उचित ही दै। 
इस पर बौद्ध कहते हैं कि घटादिप्रत्यमिज्ञा प्रस्नभिज्ञा होने के कारण ही भन्ति है, 
इस अनुमान में दीप प्रत्यभिज्ञा दृश्ान्त है। प्रतिक्षण दीपज्वाला भिन्नःभिन्न दोगे के 
भी साइव्य दोष के कारण उन दीपज्वालाओं के विषय में “सेयं दीपज्वाली 
अर्थात्‌ “यह वही दीप्ज्वाला है? ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है। यह प्रत्यमिज्ञा आ 
है, ऐसे ही प्रत्यमिज्ञा होने से घटादि-प्रत्यमिज्ञा भी भरन्ति है । उससे घटादि 
स्थिरत्व सिद्ध नहीं होगा । बौद्धों का यह कथन समीचीन नहीं है, क्योकि बौद्धवर्णित म 
. भिज्ञा अ्रान्तित्वसाधक उपयुक्त अनुमान सोपाधिकत्वदोष से दूषित है। कारण दोष और 
बाधकप्रत्यय इत्यादि उस अनुमान में उपाधि हैं। जिस ज्ञान के कारण में दोष हो तया 


हें, 


`= जिस ज्ञान को बाधनेवाला शान उत्तरकाल में हो, उस ज्ञान को श्रम मानना उचित दै। 
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एतद्नुमानमात्रत्राध्यत्वे प्रत्ययत्वादेव सर्व; प्रत्ययो भ्रान्तिरिति माध्यमिकः 
सञ्चत्थानस्य दुष्परिहरत्वात्‌ । क्षणभड़े आन्तिरूपापि प्रत्यभिज्ञा स्मृतिमात्रः 
मपि नोपपद्यत इत्यात्मनि वक्ष्यामः 

ततश्च व्यासतिग्रतिसन्धाना्चनुपपत्तरनुमानमात्रमेव निर्मेलमिति ङतः 
क्षणभज्ञाचुमानम्‌ १ यत्‌ःसत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌, यथा घटः, सन्तथामी भावा 
इत्यपि न | भावशब्देन विश्वपक्षीकारे पक्षहेतुरष्टान्तमेदासिद्विः । 
घटव्यतिरिक्तपक्षीकारे घटस्य क्षणिक्त्वासंप्रतिपत्तेरशन्तत्वायोग!, विरुद्ध- 
धर्माध्यासस्य च परिहृतत्वात्‌ । | 


दीपप्रत्यभिज्ञा मे साद्टश्य कारण दोष है, तथा उत्तरकाल में यह वाधक ज्ञान होता है कि 
यह दीपज्याला पूवदीपज्याला से भिन्न है। अतः दीपप्रत्यमिज्ञा को भ्रम मानना उचित 
है) घटादिप्रत्यमिज्ञा में न कारण दोष है, न वाधकज्ञान। ऐसी स्थितिं में उसे भ्रम 
मानना उचित नहीं है। वह प्रमा ही दै, उससे पदाथों का स्थिरत्व सिद्ध होगा ही। 
इस पर बौद्धों का यह प्रश्‍न है कि बाधक प्रत्यय होने पर पूर्वज्ञान को भ्रम मानना 
सव संमत है। प्रत्यभिज्ञाश्रान्तित्यसाथक उपयुक्त अनुमान को प्रत्यभिज्ञा के विषय में 
बाधकप्रत्यव मानकर उससे बाधित होने से प्रत्यभिज्ञा को भ्रम क्यों न माना जाय १ इस 
प्रश्न का उत्तर यह है कि उपयुक्त अनुमान के प्रामाण्य के विषय में हम दोनों में विवाद 
चल रहा है, ऐसी स्थिति में वह बाधक प्रत्यय नहीं माना जा सकता । यदि ऐसे अनुमान से 
बाधित होने से ही प्रत्यभिज्ञा को भ्रान्ति मानना हो तो “ज्ञान होने के कारण ही सभी 
ज्ञान भ्रम है” इस अनुमान को लेकर उठनेवाले माध्यमिक्रमत का खण्डन करना कठिन 
हो जायगा। क्षणिक्रखवादी वौद्ध माध्यमिक्रमत को नहीं मानते हैं। यह सर्वसंमत है। 
किंच, क्षणमंग मानने पर भ्रान्तिरूपा मी प्रत्यभिज्ञा उपपन्न नहीं होती, तथा स्मृति 
सामान्य भी उपपन्न नहीं होता, क्योंकि प्रत्यभिज्ञा स्मृतिसंस्कारानुसार उस आत्मा 
को होती है, जिसने पहले उस पदार्थ के विषय में अनुभव पाया हो। यदि पहले अनुभव 
करनेवाला आत्मा उत्तरकाल में रहे तो उसको प्रत्यभिज्ञा इत्यादि हो सकते हैं। क्षणमङ्गः 
वादी के मत में आत्मा क्षणिक है, वह प्रतिक्षण भिन्न भिन्न दै । इससे सिद्ध होता है कि पहले 
अनुभव करनेवाला आत्मा, उत्तरकाल में स्मरण करनेवाले आत्मां से भिन्न है। स्मरण 
करनेवाले द्वितीय आत्मा ने अनुभव किया नहीं, ऐसी स्थिति में उसको स्मरण कैसे हो 
सकता है | स्थिरात्मवादी के मत में प्रत्यभिज्ञा और स्मरण कां होना संभव है, क्षणिकबादी 
के मत में इनका होना असम्भव है । यह अर्थ आत्मनिरूपण में विस्तार से कहा जायगा । 
ततस्च’ इत्यादि । क्षणभंग पक्ष में जब स्मरणसामाच्य ही अनुपपन्न होता है, तब 
व्यात्तिस्मरण इत्यादि कैसे हो सकते हैं? व्याप्तिस्मरण इत्यादि असंगत होने पर अनु मान- 
सामान्य निर्मूल होने से उदय पा हो नहीं सकता । ऐसी स्थिति में क्षणमंगवाद में क्षणिकत्व- 
| साधक अनुमान कैसे सिर उठा सकता है। क्षणमंगबाद एवं क्षणिकत्वसाधकानुमान में 
¥ 
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२६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छ्ेद्‌; 


अत एव प्रदीपादिदृष्टान्तोऽपि ्रत्युक्तः, तेषामपि त्रिचतुरक्षणस्थायित्वा- 

तहि 6 ~ [ 
भ्युपगमात्‌ । अस्तु तहि क्षणोपाधिदष्टान्त), स हि न स्थिरः । तथात्वे च्षणा- 
बच्छेदायोगादिति चेन्न, स्थिरैरेव परस्परावच्छिन्नारम्भावसानेस्तदवच्छेदोपः 


सामंजस्य नहीं होता है । 'आगे तुष्यतु? न्याय से क्षणमंगसाथक अनुमान पर विचार किया जाता 
है । परार्थानुमान में पञ्चावयववाक्य की अनावइयकता एवं उदाहरण और उपनय इन दो अब- 
य॒वों की आवश्यकता माननेवाले बौद्ध क्षणमंगानुमान को इस प्रकार उपस्थित-करते हैं कि जो 
पदार्थ सत्‌ है, वह क्षणिक है, दृष्टान्त घट है; वह सत्‌ एवं क्षणिक है। ये सभी भावपदार्थ 
सत्‌ हैं, इससे सिद्ध होता है कि ये सब भावपदाथं क्षणिक हँ । यह बौद्धसंमत क्षणभंगाचुमान 
है । इसका खण्डन इस प्रकार है कि इस अनुमान में भावशाब्द पक्षवाचक है, क्षणिकत्व 
साध्य है, एवं सत्त हेतु है। यहां भाव शब्द से यदि संपूर्ण विव को पक्ष कोटि में लिया जाता 
तो संपूर्ण विश्व साध्य सन्देहास्पद बन जाता है, ऐसी स्थिति में पक्षहेतु और दृशन्त में भेद 
सिद्ध नहीं होगा । अनुमान में पश्चहेतु और दृशन्त में भेद आवश्यक है । यह सिद्ध नहीं 
होगा । यदि भावशब्द से घटव्यतिरिक्त पदार्थ ही पक्षकोटि मे लिये जाते तो घट में क्षणिकत्व 
उभयवादिसंमत न होने से घर दृष्टान्त नहीं बन सकता है। साम्यं एवं असामर्थ्यरूपी 
विसद्ध धर्मों, के समावेश से बचाने के लिये घट में क्षणिकत्व मानने की आवश्यकता नहीं है, 
क्योंकि. बीजविचारप्रसंग में ही विसद्धधर्माध्यास परिद्दत हो गया है। घट में क्षणिकत्व 
निश्चित नं होने से उसे दृष्टान्त बनाना उचित नहीं । यह दोष अकाय्य है | 
अत एब इत्यादि । यहाँ पर बौद्ध कहते है कि दीप आदि को दृष्टान्त मान लिया 
नाय | दीप आदि प्रतिक्षण नश्वर हैं, अत एव क्षणिक हैं| उनका यह कथन समीचीन नहीं, 
क्योंकि दीप आदि भी दो चार क्षण रहने वाले पदार्थ हैं, वे प्रतिक्षण नश्वर नहीं हैं | बत्ती में 
कलिकारूप से उठकर ऊपर पहुँचकर बुझने में दीप आदि को दो चार क्षण लग ही जाते 
हैं। अतः दीप आदि में क्षणिकत्व की ंप्रतिपत्ति न न होने से वे दृष्टान्त नहीं माने जा सकते 
ह । इस पर बौद्ध कहते हैं कि क्षणोपाधि को दृष्टान्त मान लिया है जो उपाधि अखण्ड 
महाकाल में क्षणरूप क्षुद्रकाल का अवच्छेद करता है, उसे नैय्यायिक क्षणोपाधि मानते हैं । ब 
कक हु हैं, किन्तु क्षणिक है | यदि वह स्थिर होती तो वह जितने काल में रहती 
हा काठ वच्छेद करती, क्षणक्राल का अवच्छेद नहीं कर सकती । वह-क्षणकाल 
nn यदि वह क्षणकाल मात्र में रहे । इसलिये क्षणावच्छेदक बने ह 
हि be पड़ता है। सभी किसी न किसी को क्षणोपाधि माः 274. 
नहीं है, क्योंकि दो पदार्थ इन्त बन सकती है। बौद्ों का यह कयन भी संमीचीन 
Fs र्‌ गा पा मिलकर क्षण की उपाधि माने जाते हैं। उनमें प्रत्येक ॥ 
पूव पदार्थ भी बहुत समय छ विनाश और उत्तर पदार्थ का आरंभ साथ-साथ होता 0 
ह ना आया है, उसका नाश भी अनन्तकाल तक: को 
हि मना रे अर पा आगे बहुत समय तक रहने वाला है, परन्तु पूर्व वा 
EN enn पदाथ का आरम्भ मिलकर एक क्षण ही रहते हैं, वहाँ उत्तर पदा' 


॥ 1 
 CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


1 


प्रथमः | भाघानुवादसहितम्‌ २७. 


` पत्ते! | परस्परावच्छेदश्च युगपद्चिशिष्टचुद्धिविषयतया सिद्धः। यथा दीर्घयोरेव 


मानदण्डयोविरुद्धदिक्‌प्रसृतयोरमष्ये किश्चित्संयुक्तयो; परस्परसंयोगावः 
च्लिन्नांशेनासपतरदेशावच्छेदः कतुं शक्यः, एवं कालेऽपीति न कश्चिद्दोषः । 
मा भूदन्त्रय; । यदक्षणिकं तदसत्‌, यथा शश्चविषाणमिति व्यतिरेकः 
स्यात्‌ | न स्यात्‌, त्वदभिमतक्षणिक्त्वासिद्धेरेव तन्निरुपिताक्षणिकस्वासिद्धेः 
स्तस्य व्याप्यत्वग्रदणायोगात्‌ । चिरकालस्थायित्तविवक्षायां तु निःस्वभाषे 


रम्भावच्छिन्न पूर्वपदार्थावसानक्षण का उपाधि माना जाता है, तथा पूर्वपदार्थावसानावच्छिच्न 
उत्तरपदार्थाएम्म भी क्षणका उपाधि माना जाता है। प्रन-पूवपदार्थावसान एवं 
उत्तरपदार्थप्रारम्म में अबच्छेद्यावच्छेदकमाव मानने में क्या प्रमाण है! उत्तर उनके 
विषय में इस प्रकार युगपत्‌ विशिश्बुद्धि होती है कि पूर्वपदार्थावसान उत्तर पदार्थारम्म 
से अवच्छिन्न है, तथा उत्तरपदार्थप्रारम्भ पूर्वपदार्थावसान से अवच्छिन्न है। इस प्रकार 
उनके विषय में होनेवाली विशिष्टबुद्धि के अनुसार उस विशिष्टबुद्धि के विषयरूपु में उनमें 
परस्परावच्छेद सिद्ध होता है । यह विशिष्टबुद्धि ही उनके परस्पराबच्छेद में प्रमाण है। यहाँ 
पर यह दृष्टान्त ध्यान देने योग्य है किं मापनेवाले दो दीधदण्ड विरुद्ध दिशाओं में डाल 
दिये गये हैं, साथ हो मध्य में थोड़ा संयुक्त रहते हैं। यहाँ प्रत्येक दण्ड यद्यपि अधिक दूर 
तक पहुँचा हुआ है, तथापि परस्पर संयुक्त अंशको लेकर उस अल्पतर देश का अबिच्छेंद 
करते हैं, जिसमें वे दोनों संयुक्त रहते हैं | देश के विषय में यह जैसा सम्भब होता है तथा 
काल के विषय में भी अल्पतरकालावच्छेद संभावित है, क्योंकि परम्परावच्छिन्नारम्मावसानवाले 
दोनों स्थिर पदार्थों से क्षणकाल का अवच्छेद सिद्ध किया गया है इसलिये कोई दोष नहीं। 
क्षणोपाधि भी दृष्टान्त नहीं बन सकती । 

“मा भूद्न्वयः? इत्यादि | बौद्ध कहते हैं कि पहले अन्वयव्यासि को लेकर क्षणमंगा- 
नुमान कहा गया था । उसमें दृष्टान्त न मिलने से दोष आगया है। इसलिए अन्वयव्यासि 
को छोड़कर व्यतिरेकन्यासि के अनुसार दूसरा क्षणमंगानुमान माना जा सकता है। वह 
यह है कि “यदक्षणिकं तदसत्‌, यथा शशविषाणम” | भाव यह है कि जो पदार्थ अक्षणिक 
है वह असत्‌ है, दृष्टान्त शशविषाण है.। शशविषाण तुच्छ होने से क्षणकाल में मी नहीं 
रहता है, अत एव वह अक्षणिक है, साथ ही ठुच्छु होने से असत्‌ भी है। घटादि पदार्थ सत्‌.. 
हैं, अतः ये क्षणिक ही मानने योग्य हैं। इस प्रकार व्यतिरेकब्याति के अनुसार घटादि 
पदार्थों का क्षणिकत्व सिद्ध होता है। बौद्धों का यह व्यतिरेक्पनुमान भी समीचीन नहीं रे 
क्योंकि (“यदक्षणिकं तद्सत्‌'’ यह व्यतिरिकव्याप्ति नहीं घटती है। यहाँ पर यह विकल्प 
उपस्थित होता है कि अक्षणिक शब्द से क्या क्षणिकत्वाभाव विवक्षित है ! अथवा चिरकाल- 
स्थायित्व विवक्षित है १ क्षणिकत्वाभाव नहीं लिया जा सकता, क्योकि इस अनुमान के पूव 
क्षणिकत्वरूपी प्रतियोगी ही असिद्ध है, जहाँ प्रतियोगी अप्रसिद् है वहाँ तदभाव. भी 


'अप्रसिद्ध हो हो जाता है, यह सर्वबादिसंमत है। इस सिद्धान्त के अनुसार बौद्ध संमत 
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शशथज्े तद्योगः । अथ शशथृज्ञाभावों इशान्त;; स तहिं सन्नेव, प्रामाणिक- 
त्वात्‌ । भावेतरत्वलक्षणमसच्वमस्तीति चेन्न, भावान्तराभाववादे तस्याप्य- 
सिद्धे, अन्यत्राप्यमावस्येव भावस्यापि सुवचत्वात्‌, प्रत्यचत्वादिविरोध- 


११ 


पृरिहारङुसृष्टेश्चा विशिष्टत्वादिति । 


क्षणिकत्व कहीं भी अप्रसिद्ध होने से क्षणिकत्वाभावरूप अक्षणिकत्व भी अप्रसिद्ध है, अतः 
उसमें व्याप्यत्व एहीत नहीं हो सकता है । यदि अक्षणिक शब्द से चिरकाल स्थायित्व विवक्षित 
है, तो यहां शद्ग इष्टान्त नहीं बन सकता, क्योंकि वह निःस्वभाव एवं तुच्छ वस्तु है, उसमें 
चिरकाल स्थायित्व हो ही नहीं सकता । इस प्रकार दोनों कल्पों में भी दोष है। 
इस पर बौद्ध कहते हैं कि दाशश्टंगाभाव को इष्टान्त मान लिया जाय । परंतु 
बौद्धो का यह कथन भी ठीक नहीं, क्योंकि शशश्वज्ञाभाव सदा रहता है, अतएव काल संबद्ध 
होने से बह सत्‌ है, तथा प्रमाणसिद्ध होने से भी गशश्ंगामाव सत्‌ है। उस सत्‌ 
शहाश्टंगामाव को दृष्टान्त बना कर “यदक्षणिकं तदसत्‌, यथा शशश्वज्ञाभाव:, ऐसी व्यतिरेक 
व्याक्ति नहीं कही जा सकती। अतः शझश्टङ्गाभाव को दृष्टान्त मानना भी उचित नहीं । 
इस पर बौद्ध कहते हैं कि हम भावेतर पदार्थ को असत्‌ मानते हैं, भावेतरस्व ही 


असक्त है। वह गशश्वंगामाव में है, क्योंकि शशश्वज्ञाभाव भावपदार्थ से भिन्न है | अत एब . 


असत्‌ है, उसको दृष्टान्त मान सकते हैं बौद्धों का यह कथन भी ठीक नहीं । क्योंकि दाशनिक 
दो प्रकार के हैं--(१) कोई अभाव को भाव से अतिरिक्त मानते हैं | (२) दूसरे भावान्तर को 
अमाव मानते हैं। वेदान्ती दूसरी कोटि के दाशनिक हैं। वेदान्तिमत के अनुसार जब्र 
मावान्तर ही अभाव है, तब उसमें भावेतरत्वरूप असत्त्व नहीं रह सकता है, अतएव उसमें 
भावेतरत्व असिद्ध है। भावातिरिक्तामाववादी यह उत्तर देते हैं कि सभी दाशेनिक इस 
बात में सहमत हैं कि कालसंबन्धित्व तथा प्रामाणिकत्व ही सत्त्व है, एवं कालासंबधित्व 
तथा अप्रामाणिकत्व ही असत्त है। सकलदाशनिकसंमत प्रक्रिया को छोडकर यदि यों कही 
नाय कि परिभाषा करके भाबभिन्नत्व को असत्व मानना चाहिये तो दूसरा वादी यह भी 
कह सकता है कि परिभाषा करके अभाव भिन्नत्व ही असत्त्व कहा जा सकता है, पारिमाषिक 
असतत अव्यवस्थित है। उसके अनुसार सिद्धान्त को स्थिर करना असम्भव दै। 


इस पर बोद्ध कहते हैं कि यदि अभाव भिन्नत्व को असत् माना जाय तो घदादि भाव ` 


पदार्थ असत्‌ हो जायेंगे | उनका प्रत्यक्ष असंभव हो जायगा, क्योंकि प्रत्यक्ष में विषय का सर 
` अपेक्षित है | अतः भावमिन्नत्व को ही असत्त्व मानना चाहिये । यह बौद्धों का कथन समौ 

चीन नहीं, क्‍योंकि जिस प्रकार अभावभिन्नत्व को असत्त्व मानने पर बौद्ध घटादिं 

` प्रसक्षत्व में विरोध उपस्थित करते हैं, उसी प्रकार भावभिन्नस्व को असत्त्व मानने पर यह 
। मीकहा जा सकता है 'कि इस पक्ष में घटामाब इत्यादि असत्‌ होने से प्रत्यक्ष न होंगे, घटाः 
_भावादि रक्ष हैं। इनके प्रत्यक्षत्व में विरोध उपस्थित किया जा सकता है। बौडों को इस 

विरोध का परिहार इसी प्रकार करना होगा कि काल संबन्धित रूप सत्त ही प्रत्यक्षत्व 

क है । बह घटामावादि में है, अतः घराभावादि प्रत्यक्ष होते हैं। ऐसे ही दूसरे वादी 
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केचित्त नित्यमपि किञ्चित्‌ तत्वं बुद्धोपदिष्टमिति सक्चार्यसाधनमागम- 
बाधित कृत्वा श्रुवभावित्वमेव हेतुमभिमन्यन्ते । तथाहि--यद्‌ श्रुवमावि न 
तद्‌ हेतुसापेक्षम्‌ , अन्यथा ध्रुवभावित्वविरोधात्‌ | अतः कार्याणां श्रवमाविन; 
ध्व॑सस्या हेतुकत्वसिद्धेविलम्भायोगादुदीयमानमेव वस्तु तेन ग्रस्यत इति । 

तत्र ध्रुवभावित्तरशब्देन तरसमकालभावित्वतद्नन्तरभावित्वनियम- 


भी अपने मत में उपस्थित विरोध का परिहार इस प्रकार कर सकते हैं कि काल सम्वन्धित 
लक्षण सच्च ही प्रत्यक्षत्व मे प्रयोजक है, वह घटादि में है, अतः घरादि प्रत्यक्ष होते हैं। इस 
प्रकार प्रत्यक्षत्वादि का विरोध एबं उसका परिहार करने की कुसुष्टि दोनों मतों में समान है । 
इस विवेचन से यही सिद्ध हुआ कि कालसंत्रन्थित्व ही सत्त्व है। वह झशश्टङ्गाभाव में है, 
अत एव वह सत्‌ है । वह “यदक्षणिकं तदसत्‌?’ इस व्याति में दृष्टान्त नहीं हो सकता । 
केचित्त? इत्यादि | कई बोद्ध मानते हैं कि बुद्ध भगवान ने यह उपदेश दिया है 

कि एक नित्य तत्त्व है। सच्च हेतु से क्षणिक्रस्व को साधना उचित नहीं है, क्योंकि सत्व हेतु 

बुद्धोपदिष्ट उस नित्यतत्व में है, उसमें क्षणिक्रत्व नहीं है । आगम से वह तत्त्व नित्य सिद्ध होता 
है, अतः सच्चहेतु आगम से बाधित होता है । हेत्वाभास होने से उससे क्षणिकत्व सिद्ध नहीं 
होगा, अतः दूसरे हेतु से ही क्षणिकत्व को साधना होगा । भ्रुवभावित्व हेतु से क्षणिकत्व 
फलित है | श्रबभाविस्व को ही हेतु मानना चाहिये । यह युक्ति प्रसिद्ध है कि--“जातस्य हि 
श्रवो मृत्युः” उत्पन्न पदार्थ का नाश श्रूवभावी अर्थात्‌ अवश्यंभावी है । यह 
नियम मानना होगा कि जो श्रुवभावी पदार्थ हैं, वे सव हेतुनिरपेक्ष हैं, अर्थात्‌ हेतु की 
अपेक्षा नहीं रखते । यदि वे हेतु की अपेक्षा रक्खे तो श्रुवमावी न हो सकेंगे । कार्य पदार्थों का 
विनाश श्रुवभावी है । उसे अहेतुक अर्थात्‌ हेतुनिरपेक्ष मानना होगा । यदि प्रध्वंस निहंतुक 
है तो उसको होने में विल्लम्त्र नह होना चाहिये | देतुसापेक्ष पदार्थ को होने में विलम्त्र हो 
सकता है, क्योंकि हेतु में विलम्त्र होने पर देतुसापेक्ष पदार्थ में विलम्त्र होना उचित है । प्रध्वंस 
हेतु निरपेक्ष होने से शीघ्र ही उपस्थित होगा । उत्पन्न दोनेवाले प्रत्येक कार्यपदार्थ अनन्तर 
क्षण में प्रध्वंस से ग्रस्त हो जायेंगे, अर्थात्‌ नष्ट हो जायेंगे । तथा च कायपदाथों का क्षणिकत्व 
सिद्ध होता है । इस ध्रवभावित्वदेतु से बौद्ध क्षणिकत्व को सिद्ध करते हैं । 

तत्र श्रवमावित्वशब्देन' इत्यादि । बौद्धाँ का यह क्षणिकत्वानुमान भी दोष दूषित 

है। भ्रवभावित्वशब्द से पाँच अर्थ प्रतिपादित होते हं--( १ ) तत्समकालभावित्व--अर्थात्‌ . 
जिस काल में कार्य उत्पन्न होता है, उस काल में जो होता है, वह कार्य का ध्रुबभावी है| 
(२) तदनन्तर भावित्वनियम-अर्थात्‌ कार्य के अनन्तर क्षण में जो नियम से होता है, वह कार्य 
का श्रुवमावी है । ( ३ ) तन्मात्रजन्यत्व- अर्थात्‌ जो कायमात्त सें उसन्न होता है, वह कायं 
का श्रुवभावी है । ( ४ ) तदेकसामग्रीजन्यत्व--अर्थात्‌ जो कार्यमात्र की सामग्री से उत्पन्न 
होता है, वह कार्य का श्रवमावी है । (५) अददेठुकत्व--अर्थात्‌ जो विना हेतु के होता हो वहं 
कायं का श्रुवमावी है । इन पाँच अथो में भी दोष दै । प्रथम एवं द्वितीय अथे में असिद्धि 
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$० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद; 


तनमात्रजन्यत्वतदेकसामग्रीजन्यत्वाहेतुकत्वार्थविवक्षायां यथायथमसिद्वि- 
व्याघातसाध्याविशेषादिदोषादेष्यत्वनियममात्रमतशिष्यते, तच्च भत्रतामपि 
बिसमागसन्तानारम्भक्रकरपालक्षणतदिनाभूतप्रतिसंख्यानिरोधादिनाऽनेका- 
न्तिकभिति । अन्यथा सर्वेपामप्युत्तरक्षणानामेष्यत््वाविशेपात्‌ प्रथमः 
क्षण एव सव्षणोत्पत्तौ बिखविनिद चिप्रसङ्गः । 


दोष दै, क्योकि विनाश उस काल में नहीं होता है जिस काल में कार्य है, क्योंकि कार्य के कुछ देर 
तक रहने के बाद ही उसका विनाश दो जाता है, तथा विनाश कार्य के अनन्तरक्षण में नियम 
से नहीं होता; अपितु बिम्ब से ही होता है | इस प्रकार प्रथम एवं द्वितीय अर्थ में असिद्धि दोष 
उसन्न हो जाने से भ्रबभावित्व हेतु हेत्वाभास हो जाता है। तृतीय और चतुर्थ अर्थ में 
साध्य के साथ हेतु का व्याघात दोष होता है, क्योंकि यदि विनाश कार्यमात्र तथा 
कार्यमात्र की सामग्री से उत्पन्न होता तो वह सहेतुक हो जाता । इस प्रकार सहेतुकस्य सिद्ध 
करने वाले अर्थों को लेकर यदि प्रुवमावित्व हेतु अहेतुकत्व को सिद्ध करने के लिये प्रयुक्त 
किया जाय तो देतु और साध्य में व्यात्रात दोष उपस्थित होगा और हेतु विरुद्ध हेत्वाभास 
हो जायगा । यदि पाँचवाँ अर्थ लिया जाय तो साध्याविशेष दोष उपस्थित होगा, क्योंकि पाँचवाँ 
अर्थ अहेतुकत्व है, साध्य भी अहेतुकत्व है । साध्य सन्दिग्ध होता है। यहाँ पर हेतु और 
साध्य एक होने से हेतु भी सन्दिग्ध होगा । यही साध्याविशेष दोष है। अनुमान में देतु 
निश्चित रहना चाहिये। पाँचबें अर्थ के अनुसार हेतु और साध्य दोनों सन्दिग्ध होते हैं| 
साध्याविरीष दोष के कारण हेतु सन्दिग्धासिद् हेत्वामास सिद्ध होगा | इस प्रकार ध्रुवः 
` भाबित्व शब्द स विवक्षित पाँचों अर्थ दोष युक्त हैं | अत्र रह गया एक ही अर्थ । वह यह 
कि--एष्य्वनियम अर्थात्‌ जो नियम से होने वाला हो, कार्य पदार्थों का विनाशा किसी न किसी 
समय नियम से होनेवाला है । अतः विनाशरूपी पक्ष में एष्यत्वनियमरूपी छुठाँ अर्थ संगत 
हो जाता है। परंतु इस अर्थ में हेठु में व्यभिचार दोष आ जाता है। तथाहि--न्ैद्धों ने यह 
माना है कि क्षणिकवाद में प्रतिक्षण नये नये पदार्थ उत्पन्न होते हैं, तथा पूर्व पूर्व पदार्थ नष्ट 
होते हैं। नये नये पदार्थ उसन्न होने से पदार्थों का सन्तान अर्थात्‌ धारा बन जाती है । यह 
सन्तान दो प्रकार का है--( १) सहशप्षन्तान और (२) बिसद्दशसन्तान | प्रतिक्षण 
घट उसन्न होता रहता है वह सदशपन्तान है, क्योंकि सदशल्प में पदार्थ उत्पन्न होते रहते 
हैं | मुद्रादि से घट नष्ट होने पर जो आगे प्रतिक्षण कपाल उत्पन्न होते रहते हैं, वे घट के 
रति विसद्दश सन्तान हैं| तथा नाश भी दो प्रकार का है--( १ ) प्रतिसंख्यानिरोध और 
(२) अप्रतिसंख्यानिरोध | प्रतिक्षण होनेवाला घटनाश अग्रतिसंल्यानिरोध है, क्योंकि 
प्रतिक्षण घट उत्पन्न होते रहने से वह बिनाश घटबुद्धि से विरोध नहीं रखता । मुर 
से घट का जो नाश होता है वह प्रतिसंख्यानिरोध है, क्‍योंकि वह विनाश घ 


टर : बिरोध रखता है। उस विनाश के उपस्थित होने पर आगे घटबुद्धि नहीं होती | 


हः पहरो यक्रिया है। विप्तदशसन्तानारम्भक्‌ कपालक्षण एवं उसके साथ होनेवाला प्रति- 
_ दोनों घट के लिये अबश्य होनेवाले पदार्थ हैं। अतः उनमें एष्यतरिम 
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प्रथमः ] भाषानुवादसहितम्‌ ३१ 


आस्थानिवृत्यथं क्षणिकत्वम्ुपदेश्व्यमिति चेत्‌ , अहो महाधामिकस्यान- 

लीकवादिनो महानयमधमः प्रसज्येत, सह्ष्मधियर्तत्रेवास्थानिवृत्तिप्रसज्राच, 

बिश्वानित्यतामात्रोपदेशादपि च तत्सिद्धेः, अन्यथा शुन्योपदेशस्येवावश्य- 
कतव्यताप्रसङ्गादिति । 


रूपी हेतु है, किंतु ये दोनों सुद्ररादि रूप हेतुओ की अपेक्षा रखते हैं, अत एवं उनमें साध्य 

नहीं है। साध्यहीन उनमें दे रहने से व्यभिचार दोष होता है। यह छुठाँ अर्थ भी दोष 

युक्त है। अतः किसी अर्थ को लेने पर भी भुवभावित्वहेत॒ हेस्वामास ही सिद्ध होता है। 

यदि ऐष्यत्वनियममात्र से अर्थात्‌ नियम से होनेवाले होने के कारण ही सभी पदार्थ निहेतुक 

हों तो संसार में आगे होने वाले जितने पदार्थ हैं वे सत्र एष्यत्‌ हैं, अर्थात्‌ होनेवाले हैं | वे 
सब निहतुक होने से विलम्ब नहीं रख सकते, प्रथमक्षण में ही सभी क्षणिक पदार्थों को 
उत्पन्न हो जाना चाहिये | यदि प्रथम क्षण में ही सभी उत्पन्न हो जायेंगे तो अगले क्षण में 
सभी नष्ट हो जायेगे । अगले क्षण में विश्व नष्ट हो जायगा, किन्तु ऐसा होता नहीं । इससे सिद्ध 
होता है कि होनेवाले पदार्थ हेठ निरपेक्ष नहीं हैं, किन्तु हेतु सापेक्ष हैं । इस विवेचन से 
सिद्ध हो गया कि ध्रुवभावित्व हेतु से क्षणिकत्व सिद्ध नहीं होगा । 


आस्थानिवृत््यथम? इत्यादि । बौद्ध कहते हैं कि.मले. प्रमाणों से क्षणिकत्व सिद्ध 
न हो, तथापि मनुष्यों को संसार में होनेवाली आस्था अर्थात्‌ आसक्ति को नष्ट करने के लिये 
क्षणिकत्व का उपदेश देना चाहिये । अतः हम लोग क्षणिकत्व का उपदेश देते हैं। बोद्ों 
का यह कथन भी सार हीन है। तौद्धों को यह उत्तर देना चाहिये कि वौद्ध अपने को 
महान्‌ धार्मिक एबं सत्यमाघी मानते हैं। यदि वे अप्रामाणिक क्षणिकत्व का उपदेश दें ती 
मिथ्याभाषणरूपी महान्‌ अधम उन्हें प्राप्त होगां । सूक्ष्मबुद्धिसपन्न महानुभाव उस 
अप्रामाणिक क्षणिकस्व का उपदेश सुनते ही समझ जायेंगे कि ये मिथ्या भाषण करते हैं, 
इनके उपदेश में आस्था नहीं रखनी चाहिये । इस प्रकार सूक्ष्म बुद्धि संपन्न महानुभावों 
को क्षणिकत्ववाद से ही आस्था हट जायगी, संसार से आस्था हटना असंभव है। सांसारिक 
आस्था को दूर करने के लिये अप्रामाणिक अर्थ का उपदेश देने की आवश्यकता नहीं । 
संसार अनित्य है, इस सत्य अथं का उपदेश देने पर भी आस्था हट सकती है । यदि रोद्ध 
यह कहें कि सत्य अर्थ का उपदेश देने से आस्था हर्ती नहीं, क्षणिकत्व का उपदेश देने पर 
ही आस्था हट सकती है । अतः अप्रामाणिक होने पर भी क्षणिकत्व का उपदेश देना चाहिये- 
तो बौद्धों से यहं कहना चाहिये कि क्षणिकत्वोपदेश से भी सबकी आस्था न हटेगी। कई 
लोग यह सोचकर कि क्षणभर के लिये भी सांसारिक पदार्थ प्राप्त होंगे ही, संसार में आस्था 
अवश्य रखेंगे । आस्था को दूर करने के लिये “सर्व शून्यम्‌” ऐसा शज््योपरेश ही देना 
चाहिये । यह तो वैभाषिक बौद्धो को अमिमत नहीं । इस विवेचन से सिद्ध होता है कि 
आस्थानिद्वच्व्थ अप्रामाणिक क्षणिकत्व का उपदेश उचित नहीं। इस प्रकार बौद्धों का 
क्षणभंगवाद खण्डित हो गया है। म 


न 
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३२ - स्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छ्रेद; 


प्रत्यबुमानानि च--विगीता प्रत्यमिज्ञा स्वविषये प्रमा, अबाधितबुद्धि 
त्वात्‌ स्वलक्षणबुद्धिवत्‌ | सा हि स्वविषये प्रमैत्रास्माक वैभाषिकस्यापि । यत्‌ 
सत्‌, न तत्‌ चणिकम्‌ । यथा संप्रतिपत्न नित्यम्‌ ,सन्तश्चामी भावा इति । यत्‌ 
प्रतीयते तदक्षणिकं यथा शशश्रङ्गमिति भवद्वयवद्दारेणापि प्रसज्यते | प्रध्वंसः 
सहेतुकः पूर्वावधिमस्वात्‌ पट्वदित्यादीनि च स्वमुन्नेयानि | एवं द्रव्यस्य 

'स्थिरत्व सिद्धस्‌ । 
` 'रत्यनुमानानि च' इत्यादि । आगे क्षणभङ्गवाद का खण्डन तथा स्थिरवाद्‌ 
का समर्थन करनेवाले बहुत से. अनुमान रकखे जाते हैं--(१) घटादि प्रत्यभिज्ञा के विषय में 
मतभेद. है । बौद्ध उसे भ्रम मानते हैं, स्थिरवादी उसे प्रमा मानते हैं। इस प्रकार विवादास्पद 
बनी हुई उस प्रत्यभिज्ञा के विषय में यंह अनुमान है कि विवादास्पद यह प्रत्यभिज्ञा अपने 
विषय में प्रमा है, क्योंकि यह अत्राधित बुद्धि है। अबाधित बुद्धि को प्रमा मानना ही 
उचित है। यहाँ पर स्वलक्षणबुद्धि दृष्टान्त है। वौद्ध रूप, रस, गन्ध और स्पशं इन चार 
पदार्थों को खलक्षण कहते हैं। उन चारों के विषय में होने वाली बुद्धि को अवाधित बुद्धि 
) होने से वैभाषिक बौद्ध प्रमा मानते हैं। वेदान्ती भी रूप आदि के बिषय में होनेवाली 
- बुद्धि को प्रमा ही मानते हैं। तथा च जिस प्रकार स्वलक्षण बुद्धि दोनों मतों में अबाधित 
बुद्धि होने से प्रमा है, उसी प्रकार घटादि प्रत्यभिज्ञा भी अबाधित बुद्धि होने से प्रमा 
है। प्रत्यमिज्ञा प्रत्यक्ष प्रमा होने से उससे पदार्थों का स्थेय अवद्य सिद्ध होता है। 
(२) दूसरा अनुमान यह है कि जो पदार्थ सत्‌ है वह क्षणिक नहीं है। इस व्यासि 
में दो वादियों द्वारा स्वीकृत नित्य पदार्थ दृष्टान्त है। बौद्ध बुद्धोपदिष्ट नित्यपदार्थ 
को मानते हैं, वेदान्ती ब्रह्म इत्यादि नित्य पदार्थों को मानते हैं। इन वादियों द्वारा 
माने जानेवाले ये नित्य पदार्थ सत्‌ हैं, तथा क्षणिक नहीं हैं। इन नित्य पदार्थों को 
दृष्टान्त मानकर यह अनुमान कर सकते हैं कि घटादि सत्‌ पदार्थ भी क्षणिक नहीं 
हैं। (३) जो पदार्थ प्रतीत होता है, वह अक्षणिक है, अर्थात्‌ क्षणिक नहीं है। इसमें 
शशश््ग दृष्टान्त है । शशश्वज्ञ शब्द से शशश्क्ष प्रतीत होता है| वह ठुच्छ होने से क्षणिक 
नहीं है। उसी प्रकार सिद्ध होता है कि प्रतीत होनेवाले घरादि पदार्थ भी क्षणिक नहीं हैं | 
यहाँ पर यह विशेष ध्यान देने योग्य है कि वेदान्ती असत्दार्थ को दृष्टान्त नहीं मानते, 
शराश्क्ग असत्‌ पदार्थं वह वेदास्ती के मत में दृष्टान्त नहँ बन सकता है। परंतु बौद्ध 
. असलदाय को भी दृष्टान्त मानते हैं। अतः वे गशश्वङ्ग को दृष्टान्त मान कर उपर्युक्त 
अनुमान कर सकते हैं | यह कहने में ही अन्यकार का तासं है। अत एव “भवद्यवहारेण 
ER असज्यते” ऐसा कहा गया है | ( ४ ) प्रध्वंस कारण से उत्पन्न होता है, क्‍योंकि वह नियम र 
i कि र अ होता है, अत एव पूर्वावधि बाला है । जिस प्रकार पट इत्यादि पदाथ 
क, कुविन्द और दरी इत्यादि पूर्वावधिवाले होने से कारणों से उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार 
्ापषिबाले ले होने के कारण प्रध्वंस को कारण से उत्पन्न होना चाहिये । तथा च ध्वंस 
कत्तवाद्‌ खण्डित होता दै । इन विवेचनों से सिद्ध है कि द्रव्य स्थिर है । | 


° 
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प्रथम; ] भाषानुवादसहितम्‌ ३२ 


( द्रव्यविभागः ) 
तच्च — 


देधा जडाजडतया प्रत्यक्‌ तदितरतयापि वा द्रव्यम्‌ । 
षोढा त्रियुणानेदोजीवेश्वरभोगभूतिमतिमेदात्‌ ॥ 
घीकालभोगभूतीरविवच्षित्वा गुणादिरूपत्वात्‌ । 
जीवात्मेशभिदार्थं त्रेधा तत्त्वं विविश्वते केचित्‌ ॥ 

परत एव भासमानं जडम्‌ , तदन्यद्जडम्‌ , स्वस्मै भासमानं प्रत्यक्‌ , 


( द्रव्य विभाग ) 

'तच्च' इत्यादि । द्रव्य अनेक प्रकार से विभक्त होता है। (१ ) द्रव्य दो प्रकार 
का है--(१) जड और (२) अजड । अथवा प्रत्यक्‌ तथा उससे भिन्न बननेवाला पराक्‌, 
इस प्रकार द्रव्य दो प्रकार का होता है। अथवा द्रव्य ६ प्रकार का दै- (१) त्रिगुण, अर्थात्‌ 
प्रकृति, (२ ) काल, ( ३ ) जीव, (४ ) ईश्वर, (५) भोगविभूति और (६) धर्मभूतज्ञान । 
कतिपय विद्वान्‌ द्रव्य का तीन प्रकार से विभाजन करते हैं; यथा- (१ ) त्रिगुण, (२ ) जीव 
और ( ३ ) ईश्वर । उनका अभिप्राय यह है कि संसार का मूल कारण देहात्मश्रम और 
स्वतन्त्रात्म्रम है । बद्ध जीव देह को अपने से भिन्न नहीं मानते, अतः देह को ही आत्मा 
मानकर देहवात्मभ्रम में फॅस जाते हैं। ईश्वर को स्वतन्त्र तथा अपने को इश्वर-परतन्त्र न 
मानकर अपने में स्वतन्त्रत्व इत्यादि ऐश्वर धर्मों को आरोपित करके स्वतन्त्रात्मभ्रम में फॅस 
जाते हैं। संसार के मूलभूत इन दोनों भ्रमों को दूर करने के लिये द्रव्य को तत्त्रयरूप में 
विभक्त करना चाहिये। वे तत्वत्रय ये हैं--( १ ) त्रिगुण, ( २ ) जीव और ( ३ ) ईश्वर । 
ये तत्त्वत्रय ही श्रुति में “भोक्ता भोग्यं प्रेरितारं च? ऐसे कहे गये हैं | प्रकृति और जीव को 
भिन्न-भिन्न तत्त्व मानने पर प्राक्त देह आदि से जीव अपने को भिन्न मानता है। इससे 
देहात्मअ्रम नष्ट हो जाता है | जत्र बद्ध जीव जीव और ईश्वर को भिन्न-भिन्न तत्त्व मानता है, 
तब स्वतन्त्रत्व इत्यादि ऐश्वर धर्मों का अपने में आरोप नहीं कर सकता । उससे स्वतन्त्रात्म- 
भ्रम नष्ट हो जाता है। अतः आत्मकल्याणकारी होने से सर्वप्रथम द्रव्य को तत्वत्रय के 
रूप में विभक्त करना चाहिये । इसका अर्थ यह नहीं है कि काल, भोग, भूति और घमंसूत- 
ज्ञान की उपेक्षा की जाती है । काल प्रकृतिपरिणामों का हेतु होने से तथा प्रकृति पदार्थों के 
बिशेषणरूप में मासित होने से त्रिगुणतक्त में अन्तभूंत हो जाता है। धर्मभूतज्ञान जीव का 
धर्म होने से जीवतत्व में अन्तर्भूत हो जाता है। भोगविभूति दिव्य विग्रह आदि के रूप में 
ईश्वर का विशेषण बन कर रहती है, अतः ईश्वरतत््व में उसका अन्तर्भाव हो जाता 
` है। काल आदि इन तीन द्रव्यो का तत्तत्रय' में अन्तर्भाव होने से पृथक्‌ विवक्षा की 
आवश्यकता नहीं है। इस प्रकार तत्तत्रय रूप में द्रव्य काः विभाग. करनेवाले कई 
विद्वान्‌ मानते हैं । 

“परत एब? इत्यादि । यहाँ पर जडत्वं और अजडत्व तथा पराक्तव और प्रत्यक्त्व 
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३४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छ्नेद्‌ः 


परस्मै भासमानं परागिति व्यवहरन्ति | तेनाजडाया अपि मतेः पराक्त्वं 


हि (-नारायणायेकथनस्य निवोहः ) 

यत्त नीतिमालायां नारायणायेरुक्तम्‌- “ज्ञानस्य तु पराकत्वाभावमात्रः 
मेव, न तु ग्रत्यक्त्रम्‌" इति। एतदपि पूर्व पक्षप्रोक्तटग्विषयत्वमात्राधीन- 
सिद्धिकत्वरुपेदन्त्वाभावाभ्युपगमादिति मन्तव्यम्‌ | एवं हि तत्र पूर्वपक्षितमू- 
“तस्य॒ नीलादिबदिदमित्यनवभासात्‌ परावत्याथावेन प्रत्यक्स्वै च 
बिद्यते” इति । 


धर्मों को भिन्न-भिन्न मानना चाहिये | उनका लक्षण यह है कि जो द्रव्य दूसरे से ही प्रकाशित 
होता है वह जड है | इस लक्षण के अनुसार काल एवं त्रिगुण जडद्रव्य सिद्ध होते हैं, क्योंकि 
थे दोनों धर्मभूतज्ञान से ही प्रकाशित होते हैं, स्वयं नहीं । जड से भिन्न द्रव्य अजड है, 
अजड द्रव्य स्वयं प्रकाशित होने की क्षमता रखते हैं । अजड द्रव्य में जीव, ईश्वर, घर्मभूत- 
शान और भोगविभूति का अन्तर्भाव होता है, क्योंकि ये चारों स्वयंप्रकाश पदाथे हैं । जो द्रव्य 
अपने लिये प्रकाशमान होता है, वह प्रत्यक्‌ कहलाता है। प्रत्यक्‌ में जीव और ईश्वर का 
अन्तर्माव है, क्‍योंकि ये दोनों अपने लिये प्रकाशित होते हैं, अपने प्रकाश से होने वाले 
व्यवददररूपी फल को स्वयं प्राप्त करते हैं। जो द्रव्य दूसरे के लिये ही प्रकाशमान होते हैं वे 
पराक्‌ कहलाते हैं । पराग्‌ द्रव्य मे त्रिगुणकाल, धर्मभूतज्ञान और भोगभूति का अन्तर्भाव है। 
ये चारों जीव और इश्वर के लिये प्रकाशित होते हैं, अपने लिये नहीं | धर्मभूतज्ञान स्वयं 
प्रकाश होने परं भी दूसरे के लिये प्रकाशमान होने के कारण पराक्‌ सिद्ध होता है। | 

। ( नारायणाय के कथन का निर्वाह ) 

' “यतत इत्यादि । नीतिमाला नामक ग्रन्थ में नारायणाय ने जो कहा है, वह कुछ 
विरुद्ध सा प्रतीत होता दै । अतः उसपर बिचार किया जाता है- नारायणार्य ने यह कहा 
कि घमंभूतञ्ञान का पराक्त्वाभाव ही माना जाता है, प्रत्यक्त्व नहीं । सिद्धान्त में घमभूतशान 
पराक्‌ माना गया है | अतः नारायणाय का कथन विरुद्ध सा प्रतीत होता है। इसका: समन्वय 
कैसे हो! इस प्रश्न का उत्तर यह है कि नारायणाय ने जिसे पराक्त्व माना है, उसका 
अमाव धमभूतज्ञान में माना है, वह उचित ही है। वहाँ के पूर्वपक्ष में यह कहा गया है 
कि जो पदार्थ ज्ञान का विषय होकर ही सिद्ध होता है स्वयं सिद्ध नहीं होता, उसे इदम 
अर्थात्‌ यह ऐसा कहा जाता है। यह इदन्व ही नारायणाय के मत में पराक है । यह 
पराक्त्व घमभूतञ्ञान में नहीं है, क्योंकि धर्मभूतशञान स्वयं प्रकाश होने से स्वतः सिद्ध है, 


. उसमें उन्होंने इदन्वरूपी पराक्व को नहीं माना है । उस ग्रन्थ में पूर्वपक्ष में यह स्पष्ट 
` कहा गया है कि नील आदि पदार्थों की तरह धर्मभूतज्ञान “इदम्‌? अर्थात्‌ यह! ऐसा 


` तीत नहीं होता है। इसलिये सिद्ध होता है कि उसमें पराक् न होकर प्रत्य॑क्व है। इस 
पक्षीय अन्य से व्यक्त होता है कि उन्होंने 'दग्विषयत्वमात्राधीनसिद्धिकत्व” रूप इदन्च को 
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प्रथमः ] ; माषानुवादसहित्तम्‌ ३५ 


( त्रिगुणस्य लक्षणादि ) 
तत्र रजोगुणकत्ब-तमोगुणकत्व-महदाद्यवस्थाहत्वानि त्रिगुणलक्षणानि, 
अध्यच्षादिमिर्यथासंभवं नानावस्थस्य तस्य सिद्धेः । 
तश्च अधःग्रभृतिदेेष्वनन्तस्‌ । ऊध्वं हि भोगविभूत्यवच्छिन्नम्‌, 
नित्यविभ्तेस्तम्ःपरत््ुतेः, त्रिगुणस्य च “तदनन्तमसंख्यातग्रमाणं च 
इति वचनात्‌ । 


पराक्त्व माना है । इस पराक्स को उन्होंने धर्मभूतज्ञान में नहीं माना है। पूवपक्ष मे 
धर्मभूतज्ञान में जो प्रत्यक्त्व माना गया है, सिद्धान्त में उसका निराकरण नारायणाय ने 
इसलिये किया कि उन्हें स्वस्मै प्रकाशमानत्व ही प्रत्यक्त्व अभिमत है। यह स्वस्मै मास- 
मानत्व सिद्धान्त में भी घर्मभूतज्ञान में नहीं माना गया है। सारांश यह है कि नारायणाय ने 
जिस इदन्त्व को प्रत्यक्व माना है, वह धर्मभूतशान में नहीं है, अतः उनके.द्वाण उसका 
निराकरण होना उचित है। परन्तु सिद्धान्त में “परस्मा एव भासमानत्वः पराक्त्व माना 
जाता है, वह घमेभूतज्ञान में है । अतः सिद्धान्त में धर्मेभूतज्ञान को पराक. मानना उचित 
ही है । इस प्रकार अभिग्रायभेद के कारण नारायणार्य के कथन का-समन्वय हो जाता है। 
( त्रिगुणद्रष्य का लक्षण इत्यादि ) 

धतत्र” इत्यादि | रजोगुण होना, तमोगुण होना, तथा महदादि अवस्थाओं को प्राप्त 
करने फे लिये योग्य होना ये तीनों त्रिगुण द्रव्य के लक्षण हैं। त्रिगुण द्रव्य में स्जोगुण, 
तमोगुण है, तथा वह सृष्टि में महदादि अवस्थाओं को प्राप्त करता है। अते उपयुक्त 
तीन लक्षणों का त्रिगुण में समन्वय हो जाता है। सत्तगुण भोगविभूति में विद्यमान 
होने से अतिव्याप्त है। अतः वह लक्षण नहीं कहा गया है। प्रत्यक्ष इत्यादि प्रमाणों से 
नानावस्थावाला त्रिगुण द्रव्य सिद्ध होता है। उसमें प्रत्यक्ष आदि प्रमाण हैं | 

. तच्च' इत्यादि । बह त्रिगुण द्रव्य नीचे और पार्श्वं की दिशाओं में अनन्त है, उन 
देशों में अपरिच्छिन्न रहता है | ऊपर अपरिच्छिन्न नहीं है, किन्तु ऊपर भोगविभूति से सीमित 
है। ऊपर वहां तक ही त्रिगुण द्रव्य फैला हुआ है, जहां से भोगविभूति प्रारम्भ होती दै । 
इसमें प्रमाण यह है--“आदित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌? इत्यादि श्रुतियों द्वारा यह कहा गया है कि 
नित्यविभूति अर्थात्‌ भोगविभूति प्रकृति से परे है । विष्णुपुराण में त्रिगुणद्रव्य के विषय में 
यह वचन मिलता है कि | ः 

तद्नन्तमसंख्यातप्रमाणं चापि वे यतः। 
देत॒भूतमशेषस्य प्रक्तिः सा परा सुने ॥ 

अर्थ है मुने ! वह परा प्रकृति सब का कारण है, तथा अनन्त एवं अगणित 
परिमाण वाली है । इन दोनों वचनों का समन्वय करने पर यह सिद्धान्त निकलता है कि 
त्रिगुण द्रव्य ऊपर भोगविभूति से सीमित है, तथा नीचे और चारों दिशाओं में अनन्त हैं, 


अर्थात्‌ अपरिच्छिन्न हैं। | 055 


० गुन 
क ~ 
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तच्च विचित्रसृश्युपकरणत्वान्माया, ` विकारान्‌ प्रकरोतीति प्रकृतिः, 
"अविद्याविरोधादिभिरविद्यादिश्रोच्यते । 


“तचः इति । वह त्रिगुणद्रव्य विचित्र सृष्टि का उपकरण है, इसलिये शास्त्रों में माया 
कही जाती है। ' विकारों का उत्पादक होने से प्रकृति कहा जाता है, तथा १अबिद्याविरोधी 


१२. यहाँ मूळ में "विकारान्‌ ्रकरोतीति प्रकृति: ऐसे प्रकृति शब्द की सिद्धि की गईं हे। 
इससे प्रतीत होता है कि प्रपूवंक कूण्‌ धातु से कतृकारक में क्तिन्‌ प्रत्यय होकर प्रकृति 
शब्द सिद्ध होता है। परन्तु यह साधन अनुपपन्न हे, क्योंकि 'खियां क्तिन्‌! यहाँ पर 
अकतेरि च कारके? का अधिकार होने से खीलिङ्ग में कतूंकारक में क्तिन्‌ प्रत्यय 
हो नहीं सकता । अतः "प्रकरोति अस्या इति प्रकृतिः, इस प्रकार अपादान कारक 
में क्तिन्‌ प्रत्यय मानकर प्रकृति शब्द की सिद्धि करनी चाहिये। तव यह अथं होता है 
कि इश्वर जिससे विकारों को उत्पन्न करता है, वह प्रकृति है । मूल का भी इस प्रकार 
सिद्ध करने में ही तात्पयं मानना चाहिये । 

१३. यहाँ पर यह अर्थ विविक्षित है कि “मायाँ तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌? इस ` 
श्रुति से प्रकृति को माया कहा गया है, तथा सायावाले को महेश्वर कहा गया दै । इससे 
सिद्ध होता है कि माया कही जानेवाली सदसद्विलच्ण अविद्या ही प्रकृति शब्द से 
उपादानकारण कही गई है । ऐसी स्थिति में त्रिगुण द्रव्य को उपादानकारण मानना 
कैसे उचित होगा ? इस शंका का समाधान यहाँ यह अभिप्रेत है कि उपर्युक्त वचन 
प्रकृति को माया कहने के लिये प्रवृत्त नहीं है, किन्तु माया को प्रकृति कहने के लिये 
त्त है। क्योंकि “अस्माद्‌ मायी सजते विश्वमेतत्‌ तरिमश्चान्यो मायया सन्निरुद्ध! 

` इस पूववचन में यह कहा गया है कि मायावी इससे विश्‍व की सृष्टि करता है, उस 
विश्व में माया से निरुद्ध होकर दूसरा जीव पड़ा रहता है । उस वचन में मायी ओर 
साया का उउ्छेख किया गय। है । अतः यह शंका उठती है कि वह मायी कौन है ? तथा 
वह माया कोन है ? इस शंका का समाधान करने के लिये “मायां तु प्रकृतिं विद्यात” 
इत्यादि वचन प्रदत्त है । यह वचन माया को प्रकृति मानने के लिये तथा मायी को महेश्वर 
मानने के लिये कहता है। ऐसा मानने से पूर्वमन्त्र से संगति ळग जाती है । प्रकृति शब्द 
सदृसद्विरु्ण अविद्या का वाचक है, यह किसी प्रमाण से भी सिद्ध नहीं होता है । 
किन्तु प्रकृति शब्द चिगुण द्रव्य का वाचक हे, यह अर्थ कोशों से प्रमाणित है । पूर्वोक्त 
साया को प्रकृति सिद्ध करने से यह फलित होता है कि यहाँ प्रकृति तत्त्व ही माया शब्द 

से विवक्षित है। माया शब्द से प्रकृति का निर्देश करने का भाव यही है कि प्रकृति 

1 विचित्र सृष्टि का हा है, अत एव वह माया शब्द से निर्दिष्ट हुई । माया शब्द 
` मिंध्याथं घाचक नहीं हे, क्योंकि “तेन मायासहस तत्‌” इत्यादि विष्णुषुराण के छोक में 
Cp हकबा की सहस्रसंख्याक माया श्रीभगवान्‌ के चक्र से छिन्न-भिंन्न हो 

। | मिथ्या वस्तु का वाचक हो तो उन मिथ्या पदार्थों का. चक्रायुध 
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**सुसविषमविकारसंतानांथ कालभागमेदाभ्यामारभते । इदं च परिस्प- 


न्दादियोग्यभूतेन्द्रियपरिणामदशायामपि निश्छिद्रमेव । तत एव हि 
स्वकार्यच्यापकत्वम्‌ । इयोरन्यतरस्य चा स्परशंशूत्यतया न सप्रतिघत्व- 
विरोधः । दास्वादिभूतचतुष्टयं हि स्पशबदसपरशेनाकाशेन व्याहतम्‌ । इदमेव 
त्रियुणं पूर्वावस्थोपमदंकातर्थाभेदाचचतुर्विशतितस्वानि मूलग्रकृतिमहान- 
हङ्कार इन्द्रियाणयेकादश पञ्चतन्मात्राणि पञ्चभूतानि चेति । 


होना इत्यादि कारणों से अविद्या इत्यादि शब्दों से कहा जाता है। ये समी शब्द त्रिगुण 
द्रव्य के वाचक हैं | "वह त्रिगुण द्रव्य बिभिन्न काल एबं विभिन्‍न भागों में सम परिणाम 
एवं विषम परिणामों की परम्पराओं को उत्पन्न करता है। सदा किसी न किसी परिणाम 
का प्राप्त होना निगुण द्रब्य का स्वभाव है । जब यह त्रिगुण द्रव्य पञ्चमहाभूत एवं इर्द्रियों 
के रूप में परिणत होता है, उस समय चलना फिरना इत्यादि परिस्पंदोँ के प्राप्त होने के 
योग्य बनता है । परिस्पन्द योग्य उन भूत और इन्द्रियादि के रूप में परिणत होने पर यह 


से नारा मानना होगा | वह नितान्त अनुचित दे, क्योंकि मिथ्या पदार्थ ज्ञान से ही 
निवत्त होते हैं, दूसरे साधनों से नहीं । यहः अथ अद्वेतियों को भी मान्य है। वहाँ पर 
साया शब्द से शस्र की वह शक्ति-जो विचित्र भयंकर पदार्थों की सृष्टि करती थी- ही 
विवक्षित हैं । वह शक्ति चक्रायुध से नष्ट हो गई, यही अर्थ वहाँ अमिप्रेत है। इस 
विवेचन से सिद्ध हुआ कि विचित्र सृष्टि का उपकरण होने से ही प्रकृति माया शब्द से 
अभिहित होती है । क्षरं त्वविद्या खतं तु विद्य, “अविद्यायामन्तरे वतमानाः 
“सोऽविद्यामरन्थि विकिरतीह सौम्य?) “अविद्यासंचितं कमं’ इत्यादि वचनां सें अद्देतवादी 
विद्वान्‌ अविद्या शब्द से उनके सिद्धान्त में स्वीकृत उस अविद्या का--जो ब्रह्म का 
आच्छादून एवं विक्षेप करती है--वाचक मानते हैं। उनकी मान्यता समीचीन नहीं, 
क्योंकि ब्रह्माच्छयादक अविद्या के सद्भाव में कोई प्रमाण नहीं है । वहाँ अविद्या शब्द से 
यह प्रकृति ही अभिहित होती है, क्योंकि यह विद्या का विरोधी दै । विद्याविरोधिस्व 
इत्यादि मदत निमित्तो को लेकर वहाँ अविद्या शब्द प्रकृति का वाचक है । 

१४. यह त्रिगुण द्रव्य उन भागों में--जहाँ सत्व, रज और तमोगुण सें वैषम्य अर्थात्‌ तारतम्य 
है, विषम विकारों को उत्पन्न करता है। थे विकार विषम विकार कहे जाते हैं, जिनको 
लेकर नामरूप विभागा का निर्देश हुआ करता है । त्रिगुण द्रव्य उन भागों में--जहाँ तीनों 
गुणों में साम्य है, उनमें तारतम्य नहीं है--सम विकारों को उत्पन्न करता है । वे विकार 
सम विकार कहे जाते हैं जो नामरूप विभाग निर्देश के योग्य नहीं हैं । एवं त्रिगुण द्रव्य 
सृष्टिकाल में बिषमविकारों तथा को प्र्यकाल में सम विकारों को उत्पन्न करते रहते. 
हैं । प्रलयकाल में सभी भागों में सम विकार ही उत्पन्न होते हैं। विपमविकारों:की 
उत्पत्ति न होने से ही वह काळ प्रलयकाल कहलाता है । 
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( त्रिगुणं निरवयवमिति पक्षः ) 
नन्वेकस्य कथं बहुधाउवस्थितविश्वात्मना परिणामः ? एकस्येव मृत्पि- 
एडस्य घटशरावादिरूपेषोवेति चेन्न, निरवयवे तथाऽलुपपत्तेः | साबयवत्वे वा 
बहूनामेव बहुधा परिणामप्रसङ्गात्‌, तथा च गतमेकोपादानघादेन । एक- 
मेव सदनेकभागात्मकमव्यक्ताख्यस्चुपादानमिति चेन्न, विकरपासहत्वात्‌ | 


त्रिगुणद्रव्य छिद्र रहित होकर रहता है, उस दशा में भी त्रिगुण द्रव्य में छिद्र 
नहीं होते | छिंद्रहीन होने से ही त्रिगुण अपने कार्यों में व्याप्त होकर रहता है। 
अपने कार्यों में व्यापक होकर रहने पर भी न्रिशुण द्रव्य अपने कार्यों से प्रतिघात 
नहीं होता है। जहाँ दो पदाथ स्पशहीन हैं उनमें प्रतिघात नहीं होता, जहाँ दोनों में एक भी 
स्पशहीन हो वहाँ भी प्रतिघात नहीं होता है । महदहंकारेन्द्रियाकाश और निशुणद्रव्य स्पश 
हीन हैं; अतः उनमें प्रतिघात होने की संभावना ही नहीं; यद्यपि वायु, तेज, जल और प्रथिवी 
स्पशं वाले पदार्थ हैं, परन्तु त्रिगुण स्पश रहित हैं | अतः त्रिगुण को इनके साथ रहने में 
प्रतिघात नहीं होता । लोक में देखा जाता है कि स्पश वाले वायु आदि चार महाभूत 
स्पश रहित आकाश में व्यास रहते हैं। यह त्रिगुण द्रव्य पूर्वावस्था को नष्ट करके उतपन्न 
होने वाली विभिन्न अवस्थाओं को लेकर चौबीस तत्त्व बनते हैं | वे ये हैं कि मूलप्रकृति, 
महान्‌, अहंकार, ग्यारह इन्द्रिय, पाँच तन्मात्र और पाँच महाभूत । पाँच महाभूतो के बाद 
जितने पदार्थ बनते हैं, वे पूर्वावस्था को न छोड़ते हुए नूतन अवस्थाओं को प्राप्त करते हैं । 
इसलिये वे अलग तत्त्व नहीं माने जा सकते | 
( त्रियुणकानिरवयत्व पच्च ) 


उ इत्यादि | यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि त्रिगुण द्रव्य एक है, वह बहुधा अवस्थित 
विश्वरूप सें कैसे परिणत होता है | यहाँ पर यह उत्तर दिया जाता है कि जिस प्रकार एक ही 
मृत्रिण्ड बट और शराव आदि के रुप में बहुधा परिणत होता है, उसी प्रकार एक ही त्रिगुण 
द्रव्य बहुधा अवस्थित विश्व के रूप में परिणत होता है। परन्तु यह उत्तर समीचीन नहीं, 
क्योकि मृत्पिण्ड सावयव होने से अपने अवयवों द्वारा बहुधा परिणत हो सकता है, किंठ॒ 
त्रिगुण द्रव्य निरवयव माना जाता है, उसका अवयव हैं ही नहीं । यह त्रिगुण द्रव्य बहुधा 

` अवस्थित विश्व के रूप में कैसे परिणत हो सकता है? यदि त्रिगुण द्रव्य को सावयव माना 
आ 2 नाय तो यही फलित होगा कि उसका बहुत से अवयव विभिन्न रूपों में परिणत होते हैं। तब 
ह प नहीं रहेगा कि विश्व का एक ही उपादान कारण है । अतः यह प्रस्न रह ही जाता 
कि एक निरवयव त्रिगुण द्रव्य विश्व के रूप में कैसे परिणत हो सकता है ! 
ह SE क मागात्मक है, वह विश्व का उपादान है? यह उत्तर भी समीचीन 
ह 5 करने पर यह उत्तर भी ठहरता नहीं । 
. विकल्प यह है कि क्या यहाँ पर एकत्व और अनेकत्व को एक बख्ु में 
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तथाहि--किमेकत्वमनेकत्वं चैकाश्रयमिति मन्यसे ? उत एकत्व- 
मंशिन्यंशेषु चानेकत्वभिति ? यद्वा परिषद्वनसेनादिष्विवानेकेषामेव 
सतामेकत्वमेकोपाधिसंवन्धायत्तमिति ? न प्रथमः, व्याघातात्‌ । अन्यथा 
मेदाभेदवादाय कथं कुप्येत्‌ ? न द्वितीयः, अवयन्यज्गीकारग्रसङ्कात्‌। तदः 
भ्युपगमे5पि तस्मादेकस्माञगहुत्पस्यभावात्‌ | तदंशा एव हि वतो भिन्ना बहुधा 
परिणमन्ति । ततो वरमनारूहनिरथकैकद्रव्येः परमाणभिरेव जगद्द्रव्यारम्भः 
अत एवं न तृतीयः, एथक्‌ पृथगारम्भकत्वे स्ुदायनिदशस्य निरथकत्वात्‌ । 
वास्तविकस्य चैकत्वस्य वनादिष्वसंभवात्‌ , ओपाधिकैक्यव्यपदेशस्य च 
वैरपिकाद्यमिमतानन्तपरमाणूपादानवादेऽप्यविशेषात्‌ । अत एकमनेकधा 
परिणमतीति कल्पना विवतबादस्य प्राग्रपसिति । 


मानते हो? अथवा अवयव में एकत्व और अवयवा में अनेकत्व को मानते हो! 
अथवा अनेक वनकर रहने वाले अवयवों में ही एकोपाथि सम्बन्ध के कारण 
उसी प्रकार एकत्व मानते दो, जिस प्रकार अनेक पण्डितां में एक उपाधि सम्बन्ध के 
कारण एकत्व मानकर यह कहा जाता है. किं यह एक परिपत्‌ है, और जिस प्रकार अनेक 
वृक्षों में एकोपाधि संबन्त्र के कारण एकत्य को मानकर यह कहा जाता है कि यह एक 
बन है, तथा अनेक सैनिकों में एकोपाधि सम्बन्ध के कारण एकत्व को मानकर यह कहा 
जाता है कि यह एक सेमा दै ! विचार करने पर ये तीनों कल्प दोपयुक्त सिद्ध होते हैं। तथा 
इनमें वह प्रथम कल्प समीचीन नहीं है, क्योंकि एक वस्तु में एकत्व और अनेकत्व को मानने 
पर व्याघात अर्थात्‌ विरोध उपस्थित होता है, क्योंकि एकत्व और अनेकत्व विरुद्ध 
धर्म हैं, वे एक वस्तु में रह नहीं सकते । यदि एक वस्तु में एकत्व और अनेकत्व 
रह सकते हैं तो भेदाभेद्वाद के प्रति क्यों कोप किया जाता है । इसलिए तो 
कोप किया जाता है कि एक वस्तु में भेद एवं अभेद रूपी विरुद्ध धमं रह नहीं सकते, उसी 
प्रकार एक वस्तु में एकस्व और अनेकत्वरूपी विरुद्ध धमे भी रह नहीं सकते । इससे सिद्ध 
होता है कि प्रथम कल्प समीचीन नहीं | द्वितीय कल्प यह है कि अवयवी में एकत्व है, तथा 
अवयवों में अनेकत्व है । यह द्वितीय कल्प भी दोषयुक्त है । इसमें प्रधान दोष यह हैं कि 
इस कल्प के अनुसार अवयवी मानना होगा, परन्तु वेदान्ती अवयवी मानने के लिये तैयार 
नहीं । किंच अवयवी को मानने पर भी निर्वाह नहीं होता है, क्योंकि उस एक अवयवी से 
जगत्‌ की उत्पत्ति नहीं होती है, किन्तु अवयवों से ही जगत्‌ की उत्पत्ति मानी जाती है 
वे अवयव उस अवयवो से भिन्न हैं, वे ही जगत्‌ के रूप में परिणत होते हैं। ऐसी स्थिति में 
यही मानना अच्छा होता कि निरथंक उस एक द्रव्य अवयवी से सम्बन्ध न रखने बाले. 
परमाणुओं से ही जगदूद्रव्य का आरम्भ हो | अत एव तृतीय कल्प भी समीचीन नहीं है | यदि _ 
वे अनेक पदार्थ--जिनमें एकोपायि सम्बन्ध के कारण औपाधिक एकत्व उसी प्रकार होता है 
जिस प्रकार सेना वन और परिषत्‌ इत्यादियों में होता है--अलग अलग उत्पादक होते हैं, तो 
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४० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 


अत्र रमः 
ग्रदेशवतिसंयोगाद्याधाराणुविशुक्रमात्‌ । 
निरंशस्यापि घटते प्रादेशिक विकारिता ॥ 
न तावत्‌ सबमद्रव्यं स्वाश्रयव्यापि, संयोगादेरन्यथोपलम्भात्‌ | नापि 
सवमाश्रयेकदेशवति स्वाभावसामानाधिकरण्यरहितथमोपलब्धेः | 


उनमें औपाधिक ऐकत्व को लेकर समुदाय निर्देश करना निरर्थक ही है। वन आदि में भी 
वास्तविक एकत्व है ही नहीं । औपाधिक ऐक्य का व्यवहार वेशेषिकों के बाद में भी--जिसमें 
अनन्त परमाणुओं को उपादान कारण माना जाता है--संगत होता है क्योकि परमाणुत्व 
इत्यादि उपाधियों को लेकर उन अनन्त परमाणुओं में भी ओपाधिकैक्य व्यवहार सम्पन्न हो 
सकता है। इप प्रकार तीनों कल्प खण्डित हो गये हैं। तथा च यही कइना पड़ता है कि 
एक पदार्थ अनेक वस्तुओं के रूप में परिणत होता है। यह कल्पना अद्वैत वेदान्तिसम्मत 
विवर्तवाद की पूर्वावस्था है । इस कल्पना को मानने पर आगे विवर्तवाद को मानना ही 
पड़ेगा | अद्वैतियों ने परिणाम अ र विवतं में यह अन्तर माना है कि समसत्ता वाला अश्यथा- 
भाव परिणाम है । विष्रमसत्ता वाला अन्यथाभाव विवर्त है । उपर्युक्त कल्पना में विवर्तवाद 
की सिद्धि इस प्रकार होती है कि एक पदार्थ अनेक पदार्थ बन जाता है, ऐसा कहने पर 
यह दोष होता है कि एकत्व और अनेकत्ब एक पदाथ में रह नहीं सकता, ऐसी स्थिति में 
उन दोनों धमां में किसी एक को मिथ्या मानना होगा । उनमें एकत्व मिथ्या नहीं हो सकता, 
क्योंकि वह कारण वाक्यों से अवगत होने से त्यागा नहीं जा सकता | प्रमाणान्तरों से अज्ञात 
होने से उस एकल में कारण वाक्यों का तात्यय है। अतः उस एकत्व को सत्य मानना 
होगा । अनेकत्व अन्य प्रमाणों से ज्ञात है, उसमें श्रुति का तार्य नहीं है | इसलिये अनेकत्वा- 
वस्था को ही मिथ्या मानना होगा । अनेकत्वावस्था मिथ्या होने पर इस कल्पना का फि 
एक अनेक रूप से परिणत होता है--यही तास्थ होता है कि एक पदार्थ अनेक वस्तुओं के 
रूप में प्रतीत होता है । तथा च विवर्तवाद फलित होता है। 

उपयुक्त आक्षेप का समाधान कहा जाता है--“अन्न ब्रमः? इत्यादि । वह यह है कि 
जिस प्रकार निरवयव अणु एवं विभु द्रव्यो में प्रदेश विशेष में संयोग और शब्द इत्यादि की 
उत्पत्ति मानी जाती है, उसी प्रकार निरवयव त्रिगुण द्रव्य में भी प्रदेश विशेष में विकार उत्पन्न 
हो सकते हैं। इसमें कोई विरोध नहीं । सभी अद्रव्य पदार्थ अपने आश्रय को व्याप्त करते 
रहते हों, अर्थात्‌ अपने आश्रय बनने वाले द्रव्य में सत्र व्याप्त होकर रहते हों, ऐसी बात 
नहीं है। क्योंकि संयोग इत्यादि अद्रव्य दूसरे ही रूप में दिखाई देते हैं। वे अपने आश्रय 
को व्यापकर नहीं रहते हैं, किन्तु अपने आश्रय के एक देश में रहते हैं, उसी आशय के 


` दूसरे एकदेश में संयोग का अभाव रहता है। उदाइरण- श्रृक्ष में वानर संयोग है, वह 


वृक्ष के अप्र भाग में रहता है, उसी वृक्ष के मूल भाग में संयोग का अभाव रहता है । 


 सिद्वदोताहैकि संयोग इत्यादि कई अद्रव्य स्वाश्रय के एकदेश में रहते हैं। यह माननी 
मी उचित नहीं कि समी अद्रय स्वाश्रय के एकदेश में रहते हैं, क्योंकि रूप और रस इत्यादि 
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प्रथम; ] भाषानुवादसहितम्‌ ४१ 


अतो विश्ृष्वणुषु च ग्राह्याः प्रादेशिका गुणा; । 

तथा चाम्युपणम्यन्ते स्वे शेषिकादिभिः ॥ 
अत्र यद्यपि विश्वुषु नि मित्तभूतमूतद्रव्यसंयोगावच्छिने प्रदेश गुणान्त- 
रोत्पत्तिरिष्यते, तथापि भूतंद्रव्यसंयोगस्येच प्रादेशिकत्वं ङतः सिद्धम्‌ ? नहि 
वियुघु स्वतः प्रदेशभेदसिच्छथ । न च संयोगोपाध्िके प्रदेशे संयोगस्यो- 
त्पत्तिः, परस्पराश्रयभ्रसङ्गात्‌ । संयोग विशेषात्‌ प्रदेशमेदसिद्धिः) सिद्ध च 
तस्मिन्‌ ग्रादेशिकसंयोगोत्पत्तिरिति। अत एव मूतँघटादिभिविद्युपु स्वपरिः 


अद्रव्य स्वाश्रय द्रव्य को पूरा व्याप्त कर रहते हैं । जिस प्रकार संयोग अपने अभाव के साथ एक 
आश्रय में रहता है, वैसे रूप रसादि रहते नहीं, किन्तु वे स्वाश्रय में पूरा व्यास होकर रहते 
देखे जाते हैं । अतः अनुभवानुसार यही मानना होगा कि कई अद्रव्य स्वाश्रय के एकदेश सें 
रहते हैं, जैसे संयोग इत्यादि; तथा कई अद्रव्य स्वाश्रय को व्याप्त कर रहते हैं जैसे 
रूप और रस इत्यादि । 
“अतः? इत्यादि । अतः यह मानना ही होगा कि अणु एवं विशु द्रव्यो मे प्रदेशविशेष 
में होनेवाले संयोग इत्यादि गुण विद्यमान हैं । उसी प्रकार वैशेषिक इत्यादि वादिगण मानते. हैं. 
“अत्र? इत्यादि । यहाँ पर यह विचार उपस्थित होता है कि वैशेषिक इत्यादियों ने यह 
स्वीकार किया है कि आकाश इत्यादि विभु द्रव्य हैं। आकाश में शब्द उत्पन्न होने के लिये 
मेरी इत्यादि मूतं द्रव्य का संयोग निमित्त कारण है। वह मूत द्रव्य संयोग. आकाश के जिस 
प्रदेश में लगा हुआ है, उस प्रदेश में शब्द उत्पन्न होता है, ऐसे विभु जीवात्मा के जिस 
प्रदेश में शरीर और मन इत्यादि का संयोग है उस प्रदेश में ज्ञान और सुख-दुःख इत्यादि 
गुण उतपन्न होते हैं। इस प्रकार वैशेषिक इत्यादि वादिगण मानते हैं | यहाँ पर यह प्रदन 
उपस्थित होता है कि वैशेषिक मतानुसार आकाश इत्यादि निस्बयब विश्रु पदाथ है, उनमें 
होने वाला मूतंद्रव्य संयोग ही पहले प्रादेशिक कैसे होता है! क्योंकि निरवयव विशु द्रव्यो में 
उनके मतानुसार भी स्वतः प्रदेशमेद होता ही नहीं। ऐसी स्थिति में उपयुक्त प्रश्न उठना 
स्वाभाविक है | यदि उस प्रदन के उत्तर में यह कहा जाथ कि संयोग रूपोपाधि युक्त प्रदेश 
में संयोग उत्पन्न होता है, तो अन्यॉन्याभ्रय दोष इस प्रकार उपस्थित होगा कि संयोग 
विशेष सिद्ध होने पर प्रदेशमेद सिद्ध हो, तथा प्रदेशमेद सिद्ध होने पर प्रादेशिक 
संयोग उत्पन्न हो । इस अन्योन्याश्रय के कारण उपयुक्त उत्तर दोषयुक्त दै । “अत एव मूत? 
इत्यादि | यहाँ पर कई वादी यह उत्तर देते हैं कि घट आदि मूर्त द्रव्य तटस्थ रहते 
हुए आकाश इत्यादि निरवयव द्रव्य में अपने परिमाण के अनुरूप प्रदेशविशेष 
को प्राप्त कर उससे सम्बद्ध होते हैं , इस प्रकार घटाद्यवच्छिन्न प्रदेश आकाश आदि में हुआ 
करते हैं। यह उत्तर भी उपर्युक्त अन्योन्याश्रय दोष से दूषित हो जाता है । वह इस प्रकार 
है कि घट आदि से जो प्रदेश संयुक्त नहीं है,. वह तो घटादि से अवच्छिन्न होगा नहीं, तथा च 
` घटादि संयोग होने पर ही घटादि के अनुरूप प्रदेश का. अवच्छेद होगा, घटादि के अनुरूप | 
द 
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डः, न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छ्ेद्‌; 


माणाबुरुपप्रदेशावच्छेद इत्यपि वातम्‌ , अणुद्वयसंयोगे तदजुपपत्तेश्र । अतः 
सामग्रीबिशेषादुत्पद्यमान एव संयोगो निरवयवेऽपि परमाणौ परममहति 
वा वस्तुनि स्वाभावसामानाधिकरण्यमनुभवन्‌ स्वाभावाभावात्मकस्वालुबन्धेन 
यथोपलम्भग्रतिनियतम्रदशभेदवियञ्ुपदधातीति प्रमाणवलादभ्युपगन्तव्यमन्‌। 

एवमिहापि निरवयवेऽपि त्रिगुणे परभेश्वरसंकल्पविशेषपर्यचसितैः 
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प्रदेश विशेष अवच्छिन्न होने पर ही उसमें घटादि का संयोग होगा । इस प्रकार 
अन्योन्याश्रय दोष लगने से यह. दूसरा उत्तर भी समीचीन है। “अणुद्वयसंयोगे' 
इत्यादि । जहाँ दो परमाणु संयुक्त होते हैं, वहाँ दोनों परमाणु समान परिमाण 
वाले हैं। एक परमाणु दूसरे परमाणु से संयुक्त होते समय पूरे दूसरे परमाणु से 
संयुक्त होगा, क्योंकि पूरा परमाणु ही उसके समान परिणाम रखता है। दोनों परमाणुओं 
का पूरा पूरा संयोग होने पर उनसे घनने वाला द्रघणुंक अधिक देश का आक्रमण न कर 
सकेगा, क्योंकि उनसे अधिक परिमाण उसका नहीं हो सकता है । अतः उपर्युक्त समाधान 
परमाणु-द्वय-संयोग में अनुपपन्न है । “अतः सामग्रीविशेषात्‌, इत्यादि । उपर्युक्त प्रश्न 
का उत्तर यही है कि आकाश में घटादि संयोग प्रादेशिक होता है। यह अर्थ 
प्रमाण सिद्ध है। इस प्रमाण बल के अनुसार यहाँ पर यही मानना होगा कि 
भले आकाश में घटसंयोग का औपाधिक प्रदेशबृत्तित्व सिद्ध नहीं किया जा सके, 
परन्तु यह सिद्ध कर सकते हैं कि भत्ते ही परमाणु और परममहत्‌ विशु द्रव्य निरवयव 
हों, परन्तु उनमें सामग्री विशेष से जो घटादिसंयोग उत्पन्न होता है, वह उत्पन्न होने के साथ 
ही उस द्रव्य में स्वाभाव के साथ रहने लगता है। यह मानी हुईं बात है कि संयोग का 
स्वाभाव ही यह है कि वह संपूर्ण स्वाश्रय द्रव्यों नहीं रहता है, किन्तु एकदेश में ही रहता है | 
जब संयोग स्वाभाव के साथ किसी द्रव्य में रहता है, तब विरोध होने से स्वाभाव के साथ एक 
देश में नहीं रह सकता है, किंतु उस द्रव्य के किसी प्रदेश में संयोग रहे तथा दूसरे प्रदेश में 
संयोगाभाव रदे, यही उचित है। संयोगाभावामावात्मक संयोग जिस प्रदेश में रहता है, वहाँ 
संयोगाभाव नहीं रह सकता है, तथा संयोगाभाव जिस प्रदेश में रहेगा, वहाँ संयोग नहीं रह सकता 
है। जब उस द्रव्य में संयोगाभाव के साथ होता हुआ संयोग उसन्न होता है, तत्र संयोगबाले 
मदेश तथा संयोगामाव बाले प्रदेश में सेद्‌ स्पष्ट विदित होता है । संयोगाभाव वाले प्रदेश 
: से संयोगवाले देश में विद्यमान भेद यह संयोग ही है, तथा संयोगवाले प्रदेश से संयोगाभावः 
बाले प्रदेश में विद्यमान मेद संयोगाभाव ही है। इस प्रकार प्रमाणानुसार मानने पर कोई 
. भी दोष नहीं लगता है । यह हुआ दृष्टान्त का समर्थन । 
"एवमिहापि इत्यादि । उसी प्रकार निरवयव त्रिगुण द्रव्य के विषय में भी यह 


. आनना चाहिये कि परमेश्वरसंकल्पविशेष मै पर्यवसित सामग्री-मेद के अनुसार निरवयव 


“4 त्रिगुण । द्रब्य में होनेवाले विभिन्न परिणाम उत्पन्न होते समय: ही स्वभावतः विभिन्न आश्रयों 
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्रादुष्षन्तीति । तत्र स्पर्शादिलक्षणप्रादेशिकपरिणतिदशायां छेदनमेदन-. 
परिस्पन्दादीनामपि सिद्धिरिति कि नोपपद्यते ? स्पन्द्स्पशांदिभेदाश्रयांशाना- 
सपि भेदास्त एवं विलच्षणधर्माः । यथा निर्भिदाकाशवादे प्रदेशानां संयोग- 
विशेषास्तीब्रतरशब्दादिधर्मा एब वा भेदाः, तद्वदत्रापि | 
नन्वेवमनतिलङ्गनीयेब भेदाभेदवाशुरेति चेन्न, ईदृशभेदाभेदम्रसङ्गस्य 
वैनाशिकमतेऽप्यविवादाद्‌ अविरोधाच्च । तस्य चातत्तववादे हि विरोधं न्रूम), 
न पुनस्तथाशूतस्यातथापरिणामे) अवस्थारूपयो रेकत्वबहुत्वयोः कालभेदेन 


को लेकर होते हैं, अत एब प्रतिनियत प्रदेशों को लेकर हुआ करते हैं | इस प्रकार उत्पन्न 
होना उनका स्वभाव है | उनका आश्रय वननेवाले विभिन्न प्रदेश स्वभावतः भिन्न 
होते हैं| इस प्रकार त्रिगुणपरिणाम के विषय में भी प्रमाणानुसार मानना चाहिये । तत्र 
स्पर्शादिलक्षण' इत्यादि | उस त्रिगुण के प्रदेश विशेष में जब स्पश इत्यादि परिणाम 
होते हैं, तब उन प्रदेशों में छेदन-भेदन और परिस्पन्द इत्यादि हुआ करते हैं । ऐसी 
स्थिति में निरवयव त्रिगुण को मानने में क्या अनुपपत्ति है, कुछ भी अनुपपत्ति नहीं है । 
विभिन्न स्पन्द और स्पश इत्यादि गुणों का आश्रय बनने वाले प्रदेशों का अन्य पदार्थों से जो 
मेद होता है, वह भेद स्पशं और स्पश आदि बिलक्षणध्म ही है। जिस प्रकार निरवयवाकाश- 
वाद्‌ में उन-उन आकाश प्रदेशों में होने वाले संयोगविशेष तथा तीब्रतर शब्दादि धर्म ही उन 
प्रदेशों के इतर पदार्थों से भेद माने जाते हैं, उसी प्रकार प्रकृत में माना जाता है | 

“नन्वेवम्‌? इत्यादि । यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि एक निरवयव त्रिगुण द्रव्य में 
महदाश्ववस्थारूप भेद यदि माने जाते हैं तो भेदाभेदवाद को मानना होगा, भेदाभेद 
वाद्रूपी वाशुरा का उल्लंघन करना कठिन होगा, तदर्थ क्या किया जाय १ इस प्रश्न॑ का 
उत्तर यह है कि भेदाभेदवाद दो प्रकार का है। उनमें एक मानने योग्य है, दूसरा मानने 
योग्य नहीं है। एक पदार्थं अनेक पदार्थों के रूप में परिणत हो, यह भेदाभेद मानने योग्य 
है, ऐसा भेदाभेद वैनाशिक अर्थात्‌ क्षणिकवादी बौंद्धों के मत में भी माना जाता है। वे 
कहते हैं कि जत्र बहुत से क्षणिक परमाणु मिलकर पुञ्ज बनते हैं, तब उन्नमें परस्पर नेरन्तय- 
रूप संयोग होता है, वह संयोग संपूर्ण परमाणु में न व्याप्त होकर उसके प्रदेशविशेष में ही 
रहता है, उस परमाणु के दूसरे प्रदेश में उस संयोग का अभाव रहता है । इस प्रकार परमाणु 
में ऐक्य रहते ही संयोग एबं संयोगाभावरूप भेद को मानने से उनके मत में भेदामेदवाद 
मानना पड़ता है। उपर्युक्त भेदाभेद में विरोध नहीं है, वह मानने योग्य है। यदि उसी 
पदार्थ को उसी पदार्थ से भिन्न मानकर यदि भेदाभेद कहा जाय, तब तो हम विरोध मानते 
हैं, यदि वैसे रहनेवाले अर्थात्‌ एक बनकर रहनेबाले पदार्थ को विभिन्न दूसरे रूपों मै 
परिणाम मानकर भेदाभेद कहा जाय तो उसमें हम विरोध नहीं कर सकते, क्योंकि 
अवस्थारूपी एकत्व और बहुत्व में होने वाला विरोध कालभेद से परिहृत हो जाता है, कारण. 
एकत्व और बहुत्व विभिन्न कालों में हुआ करते हैं। यह अर्थ आरम्भणाधिकरण श्रीभाष्य 
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९७ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ । जडद्रव्यपरिच्छदः 


परिहारात्‌। तथा च भाष्यम्‌ “कपालत्वचूर्णत्वपिण्डस्वाद्यवस्थाप्रहाणेन 
चटत्वाबस्थावदेकत्वावस्थाप्रहाणेन बहुत्वावस्था, तत्प्रहाधेनेकत्वाबस्थेति न 


कश्चिद्विरोधः” इति । ८ 
भवतु अवस्थारूपस्येकत्वस्य पूर्वापरभाविना बछुस्वेनाबिरो ध;, तदू- 
द्रव्यस्वरुपैक्येन तु विरोध; स्यात्‌ | न स्यात्‌, तद्दव्यस्य हि अतद्द्रव्यस्वं 
विरुद्भस्‌, न तु तस्येव सतोऽनेकधर्मयोगोपाथिकं बहुत्वश् । आह च 
भगवान्‌ पराशरः मे 
परमात्मात्मनोयोगः परमाथ इतीष्यते । 
मिथ्येतदन्यद्‌ द्रव्यं हि नैति तद्‌ द्रव्यता यतः ॥ इति । 
में इस प्रकार कहा गया है कि--जिस प्रकार मृत्तिका कपालत्व, चूर्णत्व और पिण्डत्व इत्यादि 
| अवस्थाओं को छोड़कर बहुत्वावस्था को प्राप्त करती है, उसी प्रकार वह एकत्वावस्था को 
छोड़कर बहुत्वावस्था को प्राप्त होता है, तथा कालान्तर में बहुत्वावस्था को छोड़कर 
एकत्वावस्था को प्राप्त होता है ।' 

“मबद वा! इत्यादि । यहाँ पर यह प्रश्न होता है कि भले अवस्थारूप एकत्व को 
पूर्वोत्तर काल में दोनेबाले बहुत्व के साथ विरोध न हो, परंतु उस द्रव्यस्वरूप में विद्यमान 
ऐक्य के साथ बहुत का विरोध अवश्य होगा, क्योंकि ऐक्य दो प्रकार का है । एक स्वरूपा- 
त्मक एकत्व है, वह जब तक स्वरूप रहता तब तक रहता है । यह स्वरूपैक्य कभी भी स्वरूप 
भेद को नहीं सह सकता है। दूसरा एकत्व अवस्थारूप है, यह उत्पत्ति विनाशवाला है, तथा - 
ओपाधिक है, मृत्पिण्ड में रहनेवाली एकत्वावस्था यहाँ उदाहरण मानी जा सकती है | जब 
नित्य स्वरूपैक्य बना रहता है, तब उससे विरोध रखनेवाला नानात्व अर्थात्‌ बहुत्व कैसे 
रह सकता है। यह स्वरूपैक्य तथा स्वरूपनहुत्व एक काल में साथ नहीं रह सकते । 
इस प्रन का उत्तर यह है कि वह द्रव्य यदि वह द्रव्य न हो, किन्तु उस द्रव्य से भिन्न हो 
तो अवश्य विरोध माना जायगा, मुदृन्रव्य को मृदूद्व्य से भिन्न मानना अनुचित है। यदि 
मृदूद्॒व्य मृद्द्रव्य के रूप में रहता हुआ औपाधिक विविध अवस्थाओं को अपना कर घट 
और शराबादि के रूप में परस्पर भिन्न बन जाय तो इसमें कोई बिरोध नहीं है । इसी प्रकार 
 चिगुणद्रवयत्रिगुण द्रव्य के रूप में रह कर यदि अनेक अवस्थाऔं को लेकर विभिन्न पदाथ 
बनकर बढुत्व को प्राप्त करे तो इसमें कोई विरोध नहीं | भगवान्‌ श्रीपराशरजी ने विष्णुः 

पुराण मे कहा है कि कई वादी जीवात्मा और परमात्मा में अभेद को परमार्थ मानते हैं, पन 
र ठ लय मिथ्या है, क्योंकि एक द्रव्य दूसरा द्रव्य बन नहीं सकता । जीवात्मा और परमात्मा 
ह्य है, उनमें स्वरूपैक्य नहीं हो सकता । श्रीपराशर ब्रह्मर्षि के इस कथन से यह 
ट Se कि एक द्रव्य दूसरा द्रव्य नहीं बन सकता, वह द्रव्य उसी द्रव्य के रूप में 
` रहता हुआ विभिन्न अवस्थाओं के कारण बहुख को प्राप्त कर सकता है। द्रव्यस्वरूपैक्य को 
 बृहुलावस्था के साथ विरोध नहीं | 
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( त्रिगुणस्य सावयवत्वमिति पक्षः ) 

अस्तु वा स्वतः सांशत्य पिण्डवद्व्यक्तस्य, तथापि ` `पिण्डवदेव न 
भेदामैदावयविवादप्रसङ्ग; । 

नन्वेवं यथांशं स्यकार्यारम्भकत्वे किमेकीभावावस्थाकल्पनेनेति चेन्न, 
याद वय कापलबत्‌ कल्पयेम हि, तदेवश्ुपालम्येसहि । - कारणश्रातसमाध- 
गता त्वेकत्वावस्था न कस्पनागोरवाचुयोगविषयः । न च नेरथक्यम्‌, श्रृति- 

( त्रिगुणद्रष्य का सावयचत्व पक्ष ) 
अस्तु वा’ इत्यादि । उपयुक्त निरवयवत्वं पक्ष में अस्वारस्य के कारण सावयवत्व पक्ष 

उपस्थित किया जाता है | निरवयवत्व पक्ष में अस्वारस्य का कारण यह है किं स्वरूपैक्य के बने 
रहते ही यदि स्वरूपनानात्व उत्पन्न हो तो उस स्वरूपनानात्व को मिथ्या ही मानना होगा । 
इस प्रकार विवतंवाद को प्रश्रय देना होगा । इस अरुचि के कारण निरवयवत्व पक्ष को त्याग 
कर सावयवत्व पक्ष प्रस्तुत किया जाता है । जिस प्रकार मृत्पिण्ड स्वभावतः सावयव माना जाता 
है, उसी प्रकार तरिशुण द्रव्य भी स्वभावतः सावयव ही माना जाता है। "० सावयव मानने 
पर भेदाभेद और अवयविवाद उपस्थित होते हों, ऐसी बात नहीं है। जिस प्रकार मृत्पिण्ड 
में अवयव भिन्न-भिन्न होने से भेदाभेदवाद नहीं होता, तथा अवयवी न मानने से अवयविवाद्‌, 
भी उपस्थित नहीं होता, किंतु मृत्पिण्ड में अनेक अवयव मिलकर पिण्डरूप में एकत्वावस्था 
को उत्पन्न करते हैं, उसी प्रकार त्रिगुण द्रब्य में विभिन्न अवयवों सें एकत्वावस्था की उत्पत्ति 
मानी जाती है । अवयव भिन्न-भिन्न होने से भेदाभेद नहीं होता, तभी अवयवी न मानने से 
अवयविवाद भी उपस्थित नहीं होता । ; 

“नन्वेवम्‌? इत्यादि । यहाँ पर यह प्रइन उपस्थित होता है कि यदि त्रिगुण में अवयव 
अपने अपने कार्य को उत्पन्न करते हैं तो उनमें एकत्वावस्था की कल्पना करने की क्या आवश्य- 
कता है ! उत्तर यह है? कि जिस प्रकार कापिल सांख्य एकत्वावस्था की कल्पना करता है, 


१५. यहाँ पर यह शंका-समाधान विवक्षित है । शंका--प्रकृति को पिण्ड के समान सावयव 
मानकर यदि उसमें अनेक अवयव साने जाते हैं तो वहाँ यदि एकत्व भी अंश में माना 
जाय तो भेदाभेद सानना होगा, क्योंकि अत्रयतरों में एकत्व ओर नानाव्व फलित होता है । 
यदि अंशो सें नानात्व एवं अवयवी में पुकख साना जाय तो अवयव विवाद सानना होगा । 
ऐसा निर्वाह कैसे हो सकता है ? जिसमें भेदाभेदवाद और अवयविवाद्‌ का निराकरण 

` हो जाय? समाधान--जिस प्रकार दृष्टान्त पिण्ड में अनेक अवयव साने जाते हैं, 
उन अनेक अवयवों में स्वरूपैक्य नहीं साना जाता, किन्तु उन अनेक अवयवों सें 
एकत्वावस्था ही मानी जाती है। अत एवं वहीं भेदाभेंदवाद और अवयविवाद की 
प्रसक्ति नहीं है । उसी प्रकार प्रकृति सँ अनेक अवयव माने जाते हैं, उनमें स्वरूपैक्य 
नहों माना जाता, किन्तु उनमें : एकत्वावस्था ही सानी जाती हे । अत एव यहाँ भी 
अवयविवाद्‌ और सेदासेदवाद की सम्भावना नहीं है । 
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४६ न्यायसिद्धाञजनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 


बाधपरिहाराय प्रयोजनकर्पनोपपत्तः | न चैकत्वमोपाथिकत्वादवास्तविकम्‌ , 
संपिण्डितानामेकारम्भादेकत्वारम्भस्येव लघुत्वात्‌ । अवयविभङ्गे चैतत्‌ 
स्थापयिष्यामः । । 

न चैवमपि पराभिमतपरमाणुपुञ्जमात्रत्वरमाशङ्कनीयम्‌ , 
गन्धरसरूपर्पर्शादिरहितपरस्पराप्रतिघातकसन््रजस्तमोरूपशुणत्रयाश्रयपरस्पर- 
सुश्षिष्टपञ्चभूतसूच्मद्रव्यरूपस्वेन ' श्रृत्यादिसिद्घध पराभिमतपरमाणुः 


उसी प्रकार हम वेदान्ती भी यदि एकत्वावस्था की कल्पना करें तो तब गौरव दोष होने से 
उपयुक्त उपालम्भ दिया जा सकता है, किंठ॒ हम वेदान्ती "एकमेवाद्वितीयम्‌? इत्यादि कारण 
भुतियौं से सिद्ध होने से एकत्वावस्था को मानते हैं । एकत्वावस्था की कल्पना नहीं करते हैं, 
परन्तु श्रुतिसिद्ध होने से उसे मानते हैं। श्रुति सब कुछ 'कह सकती है । इसलिये कल्पना- 
गौरव प्रश्न यहाँ उठ ही नहीं सकता | “न च नेरर्थ्यम्‌? इत्यादि | यहाँ यह शंका -नहीं 
करनी चाहिये कि एकत्वा वस्था मानना निरर्थक है, क्योंकि भ्रुतिवाधित न हो, तदर्थ 
किसी न किसी प्रयोजन की कल्पना की जायगी। “न चेकत्वम्‌? इत्यादि | त्रिगुण का अंश 
भिन्न-भिन्न हैँ, उनमें वास्तव एकत्व हो ही नहीं सकता । एक अवयवी का उत्पादक होने के 
कारण उनमें औपाधिक एकत्व ही मानना होगा, अत एव बह एकत्व अवास्तबिक है । इस 
शंका का समाधान यह है कि इस कल्पना की अपेक्षा कि वे मिले हुए. अंश एकत्वावस्थायुक्त 
अतिरिक्त अवयवी का उत्पादक है, इस कल्पना में ही कि वे अंश एकत्वावस्था का ही 
उत्पादक हैं, लाघव है । अतः इस दूसरी कल्पनाको ही मानना उचित है । इस अर्थ की 
स्थापना अवयविभंग करते समय की जायगी । 


“न चेषमपि' इत्यादि | यहाँ पर कई वादी यह शंका करते हैं कि त्रिगुण यदि सावयव 
माना जाय तो वह वेशेषिक इत्यादि दार्शनिक संयत परमाण पुञ्जमात्र स्वरूप बन जायगा, 
वेशेषिकाभिमत परमाणु पुंज और त्रिगुण में कोई अन्तर नहीं होगा । ऐसी शंका नहीं करनी 
चाहिये, क्योंकि वैशेषिकाभिमत परमाणु पुंज और त्रिगुण में महान्‌ अन्तर है । वैशेषिकाभिमत 
परमाणु शाब्द, स्पश, रूप और रस आदि गुणों से युक्त हैं, परस्पर का प्रतिघात करने वाले हैं, 
सतव, रज और तम इन तीनों गुणों से रहित हैं, परस्पर से सुश्लिष्ट नहीं हैं, तथा पञ्च महाभूत 
और पंच तन्मात्र इत्यादि अवस्थाओं का योग नहीं है, त्रिगुण के अवयव तो गन्ध इत्यादि 
गुणों को हैं, परस्पर का प्रतिघात नहीं करते हैं, सत्व रज और तम इन तीन गुणों के 
oe दूसरे से गाढ 2 हैं तथा पञ्च महाभूतों की सूक्ष्मावस्था तन्मात्रावस्था को 

| इस प्रकार ` श्रुत्यादि प्रमाणों से सिद्ध होनेवाले त्रिगुणावयतों में वैशेषि- 


१६, यहाँ पर यह वचन विवल्तित है कि- 
शब्दस्पशशविहीन तदू रूपादिभिरसंयुतम्‌ । 
तजगद्यो निरना दिम्रभवाप्ययम्‌ ॥ (विष्णुपुराणम्‌, १।२।११) 


_ CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


प्रथमः ] भाषानुवादसहितम्‌ ४७ 


स्वभावगन्धाभावेनार्थान्तरत्वसिद्धः । 

यत्त॒ औपाधिकमेदामेदवादिनँ प्रति भाष्ये त्रण उपाधिसंसर्गादपि 
छेदनाद्यनुपपत्तिकथनम्‌, तद्‌ न्रह्मस्वरूपस्य निष्कलत्वाच्छेद्यत्वादिवचन- 
बलमवलम्ब्य | अन्यथा ब्रह्मस्वरूप एव सविकारत्वापत्तौ निर्विकारत्तश्रते 
रनवकाशत्वम्रसङ्गात्‌ । तत्र च सवज्ञत्वात्‌ सर्वाशगतसुखदुःखादि 
प्रतिसन्धानप्रसङ्गो दुष्परिहरः । इह तु अंशभेदप्रतिनियतविकारेषु न 
स्वभावसंकर इति । 


काभिमत परमाणुओं के स्वभाव का गन्ध तक नहीं है । इसलिये त्रिगुणावयव वेशेषिकामिमत 
परमाणुओं से अत्यन्त भिन्न सिद्ध होते हैं। अतः उपयुक्त शंका का अवकाश ही नहं । 

“यत्तु औपाधिक' इत्यादि । यहाँ पर कई विद्वान्‌ श्रीभाष्य विरोध को उपस्थित करते 
हण यह शंका करते हैं कि त्रिगुण द्रव्य के निरवश्रवत्व पक्ष के उपपादन में यह कहा गया है 
कि त्रिगुणद्रव्य में स्पर्शादिरूप प्रादेशिक परिणाम होने पर छेदन-मेदन और परिस्पन्द इत्यादि 
होते हैं । इस प्रकार निरवयव त्रिगुण द्रव्य में छेदनादि मानना उचित नहीं, क्योंकि श्रीभाष्य 
में औपाधिक भेदाभेदवादी के प्रति यह कहा गया है किं निरवयव ब्रह्म में उपाधि संसग होने 
पर भी छेदनादि नहीं हो सकते । ऐसी स्थिति में निरवयव त्रिगुण में छेदनादि मानना 
अवश्य उपर्युक्त भाष्य से विरोध रखता है। उसे कैसे माना जाय ? इस शंका का समाधान 
यह है कि उस भाष्य का यह अभिप्राय नहीं है कि ब्रह्म निरवयव होने से उसमें छेदनादि 
नहीं हो सकते, किन्तु श्रतियों में ब्रह्म निष्कल अर्थात्‌ निर्विकार एवं अच्छेद्य इत्यादि रूपों में 
वणित है। उस वचन बल का आश्रय लेकर श्रीमाष्य में कट्टा गया है कि ब्रह्म में छेदनादिं 
नहीं हो सकते, क्योंकि वेसा होने पर व्रह्म को निर्विकार एवं अच्छेद्य बतलाने वाले 
श्रुतिवचन अप्रमाण हो जायेगे । त्रिशुण द्रव्य में निर्विकारख एवं अच्छेद्यत्व इत्यादि का 
वर्णन यात्रां में है ही नहीं, ऐसी स्थिति में निरवयव त्रिगुण द्रव्य में स्पर्शादि परिणाम होने पर 
छेदनादि मानने में कोई दोष नहीं । यदि निरवयवत्व मात्र के कारण ही त्रिगुण द्रव्य में विकार 
और छेदनादि न माने जायें तो ब्रह्मोपादानस्व श्रुति के अनुसार सभी विकारों का सीधा 
ब्रह्म में संत्रन्ध मानना होगा । तब ब्रह्म को निर्विकार बतलाने वाली श्रुति सवथा निरवकाश 
हो जायगी । किञ्च, मेदामेदवाद में दूसरा दोष भी है। वह यह है कि ईइवर सवंज्ञ होने से 
अपने औपाधिकांश बनने बाले सभी जीवों को अपना स्वरूप ही मानेंगे, तथा सभी जीवों 
में होनेवाले सुख और दुःख इत्यादि के विषय में ईश्वर यही समझँगे कि ये सुख-दुःख 
इत्यादि हमको ही हो रदे हैं। इस प्रकार ईश्वर में दुःखानुभवरूप दोष उपस्थित होगा । 


नन 


अथेै- वह त्रिगुण अर्थात्‌ प्रकृति शब्दस्पर्शादि गुणों से रहित है, तथा रूपादि गुणों 
से शून्य है । वह जगत्‌ का उपादान कारण हे, कारण उत्पत्ति एवं लय से शुन्य है। 
. इस वचन से प्रकृति में शब्दादि गुणों का. अभाव सिद्ध होता है । 
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षत न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छ्ेद्‌ः 
( परमाणुकारणवादस्य निरासः ) 


एतेन परमाणकारणवादो निरस्तः, जालालोकविलोकनीयत्रसरेणुशब्दवाच्य 
द्रव्यादिरिक्ताप्रत्यक्षाणकर्पने प्रमाणामाबात्‌ । तेष्वेव मात्रया भेदमवलम्ब्य 
परमाणुद्रयणुकरत्यणुकादिव्यपदेशः प्रमाणग्रन्थेषु । तेपासेव रूपाद्यचुङ्कव- 
दशायां गृह्यममाणगन्धाश्रयणन्धवहानीतक्नक्ष्मद्र्यवदचाछुपत्वादिसंभवात्‌ 
परमाणोरप्रत्य्च्वव्यवहारः कचित्‌ कृतोऽपि न विरुध्यते | न च पवना 
नीतगन्धाश्रयद्रव्येषु परमाणुत्वं भवतामपीष्टस्‌ , परमाणूनां प्रत्यक्षशुणा- 


भ्रति सें ईइवर निर्दोष कहे गये हैं। अतः ईदवर में सदोषत्व और निर्दोषत्व इन दोनों 
स्वभावों का शंका उपस्थित होती है । यह दोष भेदाभेदवाद में अपरिट्दाय है। वेसा दोप 
त्रिगुण द्रव्य के विषय में नहीं होता, क्योकि त्रिगुण द्रव्य का प्रत्येक अंश जड होने से 
उसमें व्यबस्थित रूप से होनेवाले विकारों में स्वमाव-संकर दोष उपस्थित नहीं होता है। 
इस प्रकार श्रीमाष्य के विरोध का परिहार हो जाता है । अतः त्रिणुण द्रव्य में छेदनादि मानने 
में कोई दोष नहीं । 


( परमाणु कारणवाद का खण्डन ) 


“एतेन? इत्यादि | वक्ष्यमाण युक्ति के अनुसार परमाणु-कारणवाद खण्डित हो जाता 
है। प्रथम युक्ति यह है कि परमाणु में कोई प्रमाण नहीं । गवाक्ष के आलोक में जो सुई 
द्रव्य दिखाई देता है, जिसे परवादियों ने भी त्रसरेणु माना है। वह प्रत्यक्ष सिद्ध सूक्ष्म द्रव्य 
ही प्रामाणिक है । उससे व्यतिरिक्त अप्रत्यक्ष अणु की जो कल्पना की जाती है, उसमें साधक 
प्रमाण है दी नहीं। गबाक्षालोक में दिखाई देने वाले उन सूक्ष्म द्रव्यों में थोड़ा थोड़ा भेद 
मांनकर प्रमाण ग्रन्थों में परमाणु, दृषणुक और ज्यणुक आदि का उल्लेख किया गया है। 
उससे गवाक्षाले क हृदय सूक्ष्म पदाथ से व्यतिरिक्त परमाणु सिद्ध नहीं होगा । किंच, शाखा 
मं कहीं-कहीं परमाणु को अप्रत्यक्ष कहा गया है, उससे विरोध उपस्थित होगा । यदि गवाक्षा- 
लोक द्वय सूहम पदार्थ से व्यतिरिक्त परमाणु नहीं हो तो उसे अप्रत्यक्ष कैसे कहा गया ! 
गवाक्षालोक दृश्य सूक्ष्म पदार्थ तो प्रत्यक्ष है। इस प्रकार कई विद्वान्‌ विरं-घ शंका का 
उद्भावन करते हैं। इस शंका का समाधान यह है कि गबाक्षालोक बिलोकनीय सूक्ष्म द्रव्य 
. में जब रूपादि गुण अनुद्भूत रहते हैं, उस समय वे उसी प्रकार अचाक्षुष बन सक 
' जिस प्रकार वायु के द्वारा लाया जाने वाला वह सुक्ष्म पार्थिव द्रव्य--जिसका गन्ध प्रत्यक्ष 
होता है--चक्षु का गोचर न होने से अप्रत्यक्ष है। इस प्रकार गवाक्षालक विलोकनीय सई 
। द्रव्य अप्रत्यक्ष हो सकते हैं, उनके विषय में शाख्रो सें कहीं-कहीं अप्रत्यक्ष्व कहा गया दै। | 

इस प्रकार उन शातन वचनों का निर्वाह हो जाता है। अतः उन शाल्ल वचनों से परामिमर्त 
सिद्ध नहीं होगा । वायु के द्वारा लाये जाने वाले गन्धाश्रय सूक्ष्म द्रव्यों को वैशीषिक 
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श्रयत्वानभ्युपगमात्‌। अतः ` अत्यक्षादागमाद्वा न भवदभिमतपरमाणुसिद्विः | 
अनुमानानि तु पश्यामः--अणुपरिमाणतारतम्यं क्वाचिद्विश्रान्तम्‌ , 
परिमाणतारतम्यरुपत्याद्‌ महत्परिमाणतारतम्यवदिति चेन्न, तारतम्यरूपत्वा- 
Cos पि (न की ~ i 6 पारि 
दित्येतावतापि व्यसिचाराभावेन परिमाणविशेषणस्य व्यथत्वात्‌ , ड 
माण्डर्य विवच्षयाऽणुशब्द्रवोणेऽन्योन्याश्रयणात्‌, महत्त्वापकर्षतारतम्यस्य 
१०५ 0 ७5. Co 
त्रसरेणावेच पयन्सतत्वास्युपणसात्‌ , सामान्यतः परिमाणापकर्षतारतस्य- 
विवक्षया प्रयोभेऽपि तद्विश्रान्तेरपि दृश्यमान एवोपपत्तः | 
आदि ने भी परमाणु नहीं माना है, क्योंकि उनके मत में परमाणु प्रत्यक्ष गुण का आश्रय 
नहीं होते । इसलिये उनको परमाणु नहीं माना जा सकता । इससे सिद्ध होता है कि प्रत्यक्ष 
एवं ` °शास्त्र से पराभिमत परमाणु सिद्ध नहीं होता है । 

“श्रनुमानानि त? इत्यादि । परवादिगण परमाणु को सिद्ध करने के लिए जिन 
अनुमानों को प्रस्तुत करते है उनकी हम परीक्षा करेंगे | अणुपरिमाणों में तारतम्य है । 
एक अणुपरिमाण दूसरे अणुपरिमाण से उत्कृष्ट है, उससे तीसरा अणुपरिमाण उत्कृष्ट है। 
इस प्रकार श्रणुपरिमाणों में तारतम्य है । यह अणुपरिमाण-तारतम्य पक्ष है। उसमें यह 
साध्य सिद्ध किया जाता है कि उस अणुपरिमाण-तारतम्य की कहीं पर विश्रान्ति होनी चाहिये । 
यदि कहीं पर वह विश्रान्त होगा तो वह अणुपरिमाण अन्य सभी अणुपरिमाणों से अत्यन्त 
उत्कृष्ट होगा । उससे भी उत्कृष्ट बननेवाला अणुपरिमाण नहीं होगा। सर्वोत्कृष्ट अणु- 
परिमाण जिस अणु में होगा, उसमें सबसे छोटा अणुपरिमाण होगा । अणुपरिमाणों में 
सबसे छोटा बननेवाला अणुपरिंमाण ही दूसरों से उत्कृष्ट माना जायगा। इस प्रकार 
सवोत्कृष्ट अणुपरिमाणवाला जो अणु है, वही परमाणु है, क्योंकि उससे छोटा अणुपरिमाण 
कहीं पर नहीं है | इस प्रकार इस साध्य से परमाणु सिद्ध होता है । इस साध्य को सिद्ध करने 
वाला हेतु यह है किं वह अणुपरिमाणतारतम्य परिमाणतारतम्यरूप है, अतः उसकी कहं 
विश्रान्ति होनी चाहिये । इसमें दृष्टान्त महत्परिमाणतारतम्य है । महत्परिमाणतारतम्य भी 
एक परिमाणतारतम्य है, वह जिस प्रकार परममहसरिमाण वाले आकाशादि में विश्रान्त 


१७. यहाँ पर परमाणुकारणवादी “नित्यं विभुं सबंगतं सुसूक्ष्मम्‌? इस उपनिषद्दचन को 
प्रसाणरूप सें उपस्थापित करके यह कहते हैं कि इस उपनिषद्वचन सें जगत्कारण वस्तु 
सुसूक्ष्म अर्थात्‌ अत्यन्त सूक्ष्म कहा गया है। इससे अत्यन्त सूक्ष्म परमाणु जगत्कारण 
सिद्ध होता है । परमाणु के सञ्चाच - एवं जगत्कारणस्व में उपयुक्त श्रतिवचन ही प्रमाण 
है। इस कथन का .यह खण्डन यहाँ अभिप्रेत है कि उपयुक्त श्रुतिवचन से परमाणु 
जगत्कारण सिद्ध नहीं होता, क्योंकि उस वचन में जगत्कारण विसु एवं संगत कहा 
गया है । परमाणुवादियों के मत में भी परमाणु विभु एवं संगत नहीं माने जाते हैं । 
वास्तव में सचेत विसु ब्रह्म को ही जगत्कारण सिद्ध करने में उस वचन का तात्पय हवै । 
वह बह इन्द्रियग्राह्म न होने से सूक्ष्म कहा गया है। 
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एवमवयवापकर्षतारतम्यविश्रान्तेरपि | अस्तु वा तस्याविश्रान्तिः, 
तथाप्याधिक्यन्यूनताभ्यां प्रमाणसिद्धाम्यां सर्पपसहीधरादिपरिमाणा- 
रिशेषश्रसङ्गः परिहृतः, अनन्तत्वाविशेषेऽपि परापरजातीयेणु क्षणदिवसपश्ष- 
माससंवत्सरचतुयुगकल्पा दिषु चाधिक्यन्यूनतयोमेवङ्किरप्यभ्युपगतत्वात्‌। 
होता है, उसी प्रकार अणुपरिमाणतारतम्य को कहीं विश्रान्त होना चाहिये | वह जिसमें 
विश्रान्त होगा, वह परमाणु ही होगा । इस प्रकार इस अनुमान से परमाणु सिद्ध होता है । 
यह परमाणुवादिंयों का अनुमान है। अब इस अनुमान की परीक्षा की जाती है। इस 
अनुमान में प्रथम दोष यह है कि 'तारतम्यरूपत्वात्‌? इतना ही देतु पर्याप्त है, इसमें व्यभि- 
चार दोष नहीं होता । ऐसी स्थिति में "परिमाणतारतम्यरूपत्वात्‌्' कहकर उस तारतम्य में 
परिमाणगतत्व विशेषण देना व्यर्थ है, व्यभिचार दोष उपस्थित होने पर ही तद्वारंणार्थ हेतु में 
विशेषण देना उचित है । द्वितीय दोष यह है कि इस अनुमान में पक्ष का निर्देश करते समय 
“अणुपरिमाणतारतम्यम्‌' ऐसा कहा गया है। यहाँ पर “अणुपरिमाण? शब्द से .यदि 
परमाणुपरिमाण विवक्षित है, तो अन्योभ्याश्रय दोष इस प्रकार उपस्थित होगा कि परमाणुः 
' परिमाणतारतम्य रूपी पक्ष सिद्ध होने पर इस अनुमान से परमाणु सिद्ध हो; परमाणु सिद्ध 
होने पर ही परमाणुपरिमाणतारतम्य को पक्ष माना जा सकता है । यदि अणुपरिमाणतारतम्य 
शब्द से महत्त्वापकर्षतारतम्य अर्थात्‌ महत्व की कमी का तारतम्य विवक्षित होता तो इस 
अनुमान से परमाणु सिद्ध नहीं दोगा, क्योंकि परवादियों ने भी महत्व की कमी के तारतम्य 
की विश्रान्ति त्रसरेणु अर्थात्‌ त्र्यणुक में ही मानी 'है। यदि 'अणुपरिमाणतारतम्यमः ऐसा 
न कह कर सामान्य रूप से परिमाणापकषतारतम्य की विवक्षा करके उस परिमाणापकर्षतारतम्य 
को पक्ष मानकर उसकी कहीं विश्रान्ति होने को हो तो उसकी विभ्रान्ति उस दिखाई देने वाले 
त्रसरेणु में--जों सब्‌ से न्यून परिमाणवाला है--ही हो सकती है। ऐसी स्थिति में उस 
अनुमान से परमाणु सिद्ध नहीं हो सकता । 
एवम्‌ इत्यादि । परमाणुवादी परमाणु को सिद्ध करने के लिये दूसरे अनुमान 
को उपस्थित करते हैं। वह यह है- लोक में देखा जाता है कि एक अवयव से दूसरा 
अवयव छोटा है, उससे तीसरा अवयव अत्यन्त छोटा है। इस प्रकार अवययों के अपकर्ष 
में तारतम्य है, इस तारतम्य की भी कहीं विश्रान्ति होनी चाहिये। जहाँ विश्रान्ति होगी, 
वह अवयव सबसे छोटा परमाणु ही होगा । सब अपकर्षतारतम्यों की जैसे कहीं कहीं विश्रान्ति 
3 है, उसी प्रकार अवयवापकर्षतारतम्प की भी विश्रान्ति होने पर परमाणु सिद्ध हो 
नागगा। यह परमाणुवादियों का अनुमान है । अब इसकी परीक्षा की जाती दै- इस 
- में प्रथम दोष यह है कि अनुमान अन्यथासिद्ध है, क्योंकि अवयवापकर्षतारतम् 
न होने के र ह रूप 20 में हो सकती है, जो- अपने से अपझृष्ट अवयव 
हि मद सका हु अप्रयोजक हे । अवयवापकर्षतारतम्य की कहीं विश्रान्ति न हो; 
नोट (त "३, एक अवयव दूसरे अवयव से छोटा हो, तीसरा अवयव उससे 
।। रन मकार धारा बनी रहे, इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं है | अतः अनुकूल तर्क न 
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होने से उपयुक्त अनुमान अप्रयोजक है | इस पर परमाणुवादी यह तर्क उपस्थित करते हैं कि 
यदि अवयवापकर्षतारतम्य की कहीं भी विश्रान्ति न हो, यदि अवयवों की धारा हो तो मेरु में 
अनन्त अवयव होंगे, तथा सर्षप में भी अनन्त अवयव होंगे | इस प्रकार दोनों में अनन्त अवयव 
होने पर मेरु और सर्षप के परिमाण में साम्य होना चाहिये | साम्य तो है नहीं, किन्तु उनके 
परिमाण में मदान्‌ अन्तर है । इसलिये मानना पड़ता है कि अवयवापकर्षतारम्य की विश्रान्तिः 
सत्र से छोटे अवयव में होती है, वह सबसे छोरा अवयव परमाणु है । परमाणुरूप अवयव 
सर्घप में न्यून और पत में अधिक है । अतः उनके परिमाण में तारतम्य होता है। 
इस तक से अवयवापकर्षतारतम्य की विश्रान्ति माननी पड़ती है, परन्तु विचार करने पर 
सिद्ध होता है कि यह तर्क समीचीन नहीं है, क्योंकि मेर और सर्षप में अनन्त अवयव | 
होने पर भी प्रमाण से यह सिद्ध होता है कि मेर के अवयव अधिक तथा सर्घप के अवयव 
न्यून हैं। इस आधिक्य श्रौर न्यूनता के अनुसार उनके परिमाण में वैषम्य सिद्ध हो 
जाता है। इस प्रकार मेरु और सर्षप में परिमाणसाम्य प्रसंग रूप तर्क परिंहत हो 
जाता है | इस पर यह शंका है कि यदि मेरु और सर्षप में अनन्त अवयव 
हैंतो एक में अवयवाधिक्य और दूसरे में अवयवस्यूनता कैसे मानी 'जा सकती है । 
इस शांका का समाधान यह है कि परमाणुकारणवादी वैशेषिक आदि वादियों ने मी अनन्तों 
में मी किसी अनन्त को अधिक और दूसरे अनन्त को न्यून माना है। उदाहरण--वैशेषिकों 
ने सत्ताजाति को परजाति अर्थात्‌ सबसे बड़ी जाति माना है । द्रव्यत इत्यादि जाति अपर 
जाति है। जातियों में परत्व और अपरत्व आश्रयं व्यक्तियों के आधिक्य और न्यूनता पर 
अवलम्बित है । लोक में सत्‌ पदार्थ द्रव्य और घट आदि व्यक्ति अनन्त हैं । इस प्रकार 
सब व्यक्ति के अनन्त होने पर भी वैशेषिको ने यह माना है कि घटानन्त्य की अपेक्षा द्रव्यानन्त्य 
अधिक है, तथा द्रव्यानन्त्य की अपेक्षा सदानन्त्य अधिक है । इसमें दूसरा उदाहरण यह है 
कि अब तक बीते हुए क्षण दिवस पक्ष मास संवत्सर चतुर्थुग और कल्म इत्यादि अनन्त हैं । 
इस प्रकार इनके अनन्त होने पर भी इनमें वेशेषिक इत्यादि सभी वादियों ने यह अन्तर 
माना है कि अनन्त कल्पों की अपेक्षा अनन्त चतुयुँग, उनसे अनन्त संवत्सर, 
अनन्त मास और अनन्त पक्ष आदि क्रमशः उत्तरोत्तर अधिक हैं, इत्यादि । इस 
प्रकार अनन्तों में भी आधिक्य और न्यूनता को जब परवादियों ने माना है, त्र उनको 
यहाँ पंत और सर्षप में अनन्तावयव होने पर भी यह अन्तर मानना 
न्याय प्राप्त है कि पर्वत में विद्यमान अवयव अधिक तथा सर्षप में विद्यमान अवयव 
अल्प हैं। इस प्रकार मानने से उनमें विद्यमान परिमाण वैषम्य का निर्वाह हो जाता है। 
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५ न्यार्यासद्धाञ्जनंम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद्‌ः 


विग्नतिपन्नं कायद्रव्यारव्धम्‌, महच्वे सति चाह्षुबत्वात्‌ , चाल्लुपद्रव्यस्वा- 
दित्यादीनां विपक्षे वाधकाभावादग्रयोजकत्वस्‌ । द्रव्यचाल्ुपताप्रकर्पो 
महर्वावयवसंख्या्रकर्षानुविधायी दष्टस्तद्ध्तुक एव, अतस्तदभावे चाजुपत्वं 
न स्यादिति चेन्न, यथोपलम्भं योम्यतास्वीकारात्‌ , अन्यथा सहाजयबारब्धख- 
“स्यापि व्याप्तावनुप्रवेशप्रसङ्गात्‌ । लाघवं चास्मन्मते । वायवीयतैजसाप्य- 
पार्थिवत्रसरेण्वादेरपि पूर्वपू्वभूतात्मककार्यद्रव्यारञ्धत्वादस्मन्सतेन सिद्ध- 


'विप्रतिपन्नम्‌' इत्यादि | यहाँ पर परमाणुवादी यह पूर्वपश्च करते हैं कि अवयवधारा 
की विश्रान्ति च्यणुक में न मानकर परमाणु में ही मानना चाहिये, क्योंकि ज्यणुक 
के कारण परमाणु को सिद्ध करनेवाला एक अनुमान है। वह यह है कि "विप्रतिपन्नं 
कायद्रव्यारव्धम्‌, महत्त्वे सति चाक्षुषत्वात्‌ चाक्षुषद्रव्यत्वात्‌” अर्थ--कार्यद्रव्य से आरन्ध है या 

[ नहीं १ इस प्रकार सन्देद्वास्पद्‌ वननेवाला व्यणुक कार्यद्रव्य से आरब्ध है, क्योंकि वह महान्‌ 
ड होता हुआ भी चक्षुग्रह्य है, अथवा चक्षय होता हुआ द्रव्य है । लोक में जो घटादि पदार्थ 
/| महान्‌ होते हुए चाक्षुष हैं, अथवा चाक्षुष द्रव्य हैं, वे सव कार्यद्रव्य से आरब्ध है । वैसे 
ब ही ज्यणुक भी होना चाहिये | इस अनुमान के 'महत््वे सति चाक्षुपत्वात! इस विशिष्ट देतु 
स्पत्वादि में व्यभ्रिचार वारणार्थ महत्त्व विशेषण दिया गया है, तथा आत्मा में व्यभिचार 

वारणाथ चाक्षुषत्व विशेष्य रखा गया है। इस अनुमान के अनुसार तर्यणुक का यंद्रव्य से 

आरब्ध सिद्ध होगा । च्यणुक का आरम्भक वह कायंद्रव्य द्व्यणुक है । द्वयणुक कार्यद्रव्य होने से 

उसका कारण परमाणु सिद्ध होता है | उसमें अवयवधारा की विश्रान्ति माननी चाहिये । 

परमाणुवादियों के इन अनुमान का खण्डन इस प्रकार है कि ये सब अनुमान अप्रयोजक हैं, 

यह इनका महान्‌ दोष है । पक्ष ही विपक्ष अर्थ साध्यद्दीन रहे इस प्रकार शंका करने पर 

उस शंका का बाधक किसी अनुकूल तर्क को परमाणुवादी उपस्थित नहीं कर सकते 

हैं, अतः ये अनुमान अप्रयोजक हैं, इनसे साध्यसिद्धि नहीं होगी । दरव्यचाक्षुषताप्रकषेः' 

इत्यादि | इस पर परमाणुवादी अनुकूल तर्कं को उपस्थित करते हुए कहते 

हैं कि एक द्रव्य की अपेक्षा दूसरा द्रव्य अच्छी तरह से चक्षु से ग्रहीत होता 

न है। इस प्रकार द्रव्य की चाकषुषता में प्रक्ष है । उस प्रकर्ण के विषय में यह देखा गया दै 
` कि वह महत्व और अवयव संख्या का प्रकर्ष होने पर ही होता है, इससे सिद्ध होता है कि 
जिस क महत्त्व द्रव्यचाक्षुषताम्रकर्ष का कारण है, उसी प्रकार अवयवसंख्याप्रकष 
. ` मौकारण ३ | इससे सिद्ध होता है कि च्यणुक सें होनेवाले अवयवसंख्याप्रकर्ष द्रव्यचाक्षुपता- 
किय का कारण ह, अन्यया वह होने नहीं पाता, ऐसी स्थिति में व्यणुक में बहुत से 
 अबृबब मानना होगा। तभी उसमें अवयवसंख्याप्रकर्ष होगा । यदि ज्यणुक में अवयवः 
माम न माना जाय तो व्यणुक में द्रव्यचाक्षुपताप्रकर्ष रहने नहीं पायेगा । यह 
अ es पस्माुवादियोँ का अनुकूल तक है। इसका निराकरण इस प्रकार है कि लोक में देखा 
ऊत रूप वाला द्रव्य चकु से णीत होता है। इस अनुभव के अनुसार हम 
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साधनत्वं च । कार्यावयवित्वसाधनेऽपि चा्ुषतयाऽस्मदुपगतेन कालेना- 
नेकान्त्यं दुष्परिहरम्‌ । परिदृश्यमानमेच परमाणुमिच्छतां महच्वांवेशषण- 
मसिद्ध च । चाल्नुपद्रव्यत्वादेव महखसाधनमपि पूववद्‌ दृष्यम्‌ | 


यही मानते हैं कि द्रव्यचाक्षुघता में उद्भूत रूप ही प्रयोजक है, अवयवसंख्याप्रकर्प 

हीं । यदि यह न मानकर अवयबसंख्याप्रकर्ष को ही चाक्षुषताप्रकर्घ का प्रयोजक 
माना जाय तो दशनानुसार यही मानना होगा कि महान्‌ अवयवों से जो द्रव्य आरब्ध होगा 
वही चाक्षुष होगा | इस प्रकार व्याप्ति में निवेश मानना होगा, क्योंकि लोक में यह देखा 
गथा है कि महान्‌ अवयवों से आरब्ध द्रव्य ही चाक्षुष होता है | इस व्याप्ति को मानने पर 
परमाणुवादियों के सिद्धान्त में बाधा उपस्थित होती है | उनके मतानुसार च्यणुक का आरम्भक 
द्व्यणुक महान्‌ अवयव नहीं, व्यणुक भी महान्‌ अवयवों से आरव्ध नहीं | तथा च उपयुक्त 
व्याप्ति को मानने पर च्यणुक की चाक्षुषता का निर्वाह नहीं होगा । किंच, हम लोग उद्भूत 
रूप मात्र को चाक्षुपता का प्रयोजक मानते हैं, अतः हमारे मत में लाघव है । परमाणुवादी 
उद्भूत रूप, महत्व और अवयवसंख्याप्रकर्ष इन तीनों को चाक्षुषता का प्रयोजक मानते हैं, 
अतः उनके मत में गौरवदोष है । किंच, हमारे मतानुसार उपर्युक्त अनुमान में सिद्ध-साधनत्व 
दोष मी है, क्योंकि हम वायवीय, तैजस, आप्य ओर पार्थिव ऐसे त्रसरेण इत्यादि के विषय में 
यह मानते हैं कि ये पूर्व पूव भूतरूपी कायंट्रव्याँ से उत्तरोत्तर आरब्ध है | अतः उन त्रसरेणु 
आदि में उपर्युक्त रीति से कायंद्रव्यारब्धत्व संगत हो जाता है। अतः हमारे मतानुसार 
सिद्धसाधनत्व दोप भी है। यदि सिद्वसाधनत्व दोप के परिहारार्थं उपर्युक्त अनुमान में 
कार्यद्रव्या रब्धत्वः साध्य के स्थान में 'कार्यांवयवित्व' को साध्य मानकर यह कहा जाय किं 
वेदान्तिमत में उपयुक्त त्रसरेणु आदि पदाथ पूव पूर्व भूतात्मक कायद्रव्यों से आरब्ध होने पर 
भी वे कार्यद्रव्य इन त्रसरेण आदि पदार्थों का अवयव नहीं मारने जाते । यथा चसरेणु आदि 
पदार्थ ताइशावयववाले नहीं माने जाते हैं, यहाँ तो कार्यांवयविस्व साध्य अभिप्रेत है, 
इसके अनुसार सिंद्धसाधनत्व दोष नहीं होता है, तो सिद्धसाधनत्व दोष का परिहार होने 
पर भी हमारे मतानुसार काल को लेकर व्यमिचार दोष होता है | हमारे मत में काल चाक्षुष 
होने से उसमें हेतु है, उसमें कार्यद्रव्यारब्धत्वः और “कार्यावयबित्व' रूप साध्य नहीं हैं, अत 
उसमें व्यभिचार दोष है। किंच, हम लोग गवाक्षालोक दृश्य त्रसरेणु को ही परमाण मानते 
हैं, तथा च उसमें महत्त्व रह ही नहीं सकता, क्योंकि अणुत्व और महत्त्व विरुद्ध धर्म हँ । अतः 
महत्त्वरूपी विशेषण में स्वरूपासिद्धि दोष भी है । ऐसे दोष होने के कारण उपयुक्त अनुमान से 
परमाणु सिद्धि नहीं होगी । यदि त्रसरेणु के चाक्षुष द्रव्य होने के कारण ही परमाणुंबादी 
उसमें महत्त्व भी सिद्ध करना चाहें, तो उसपर भी पहले की तरह यह दोष उपस्थित हो जाता 
है कि द्रव्यचाक्षुघत्व में महत्त्व प्रयोजकं नहीं है, किन्तु दशनानुंसारिणी योग्यता ही 
प्रयोजक है। दशनानुसार जिसमें चाक्षुष होने की योग्यता है, वही दव्य चाक्षुष होगा । 
यही हमें मान्य है । 
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प्रथिवीत्वं ` नित्यसमवेतवृत्ति घटपटजातित्वात्‌ सत्तावदित्यादि 
कुटिलाचुमानान्यपि पूरवत्रद्विपचे बाधकाभावात्‌, बिपयनियमराहित्येनाति- 
्रसञ्जकत्वात्‌, पथिवीत्व नित्यदृत्ति न भत्रति, एथिवीमात्रजातित्वात्‌, 


प्रथिवीत्वम्‌ इत्यादि | परमाणुवादी “पृथिवीत्वं १ “नित्यसमवेतत्रृत्ति घटपरजातित्वात्‌ 
सत्तावत्‌' ऐसे अनुमानों से पैरमाणु को सिद्ध करना चाहते हैं। इस अनुमान में प्रथिवीत्व 
पक्ष है, नित्यसमवेतदृत्तित्व साध्य है। भाव यह है कि प्रथिवीत्व उसमें रहता है, जो नित्य 
में समवाय संबन्ध से रहता है। इस अनुमान में “घटपटजातित्वात्‌? यह हेठ है, प्रथिवीत्व 
घट आर पट इन दोनों में रहने वाली जाति है। अतः उसे उस पदार्थ में रइना चाहिये 
जो नित्य में समवाय संवन्ध से रहता स अनुमान से परमाण की सिद्धि इस प्रकार 
होती है कि उनके मतानुसार परमाणु नित्य है, उनमें समवाय संबन्ध से द्व्यणक रहता | 
उस नित्य समवेत द्वथणुक में यदि प्रथिवीत्व जाति रहती है, तो इस साध्य से यह फलित 
होता है कि प्रथिवीत्व का आश्रय बनने वाले द्वयणक का समवाय संवन्ध से आधार 
बनने वाला एक नित्य द्रव्य है, वही परमाणु है | इस प्रकार इस अनुमान से परमाणुवादी 
परमाणु को सिद्ध करना चाहते हैं, परन्तु ऐसे ऐसे कुटिल अनुमानों की गणना विद्वानों 
के द्वारा अनुमानों में नहं की जाती, क्योंकि इन अनुमानों मं बहुत से दोष हें। (१) इन 
अनुमाना में वह अनुकूल तक नहीं है जो पक्ष को विपक्ष मानने में बाधक होता है। 
अचुकूल तक न होने से ये अनुमान अप्रयोजक हैं । (२ ) इन अनुमानों में विषय 
नियम नहीं रहता है, अत एव ये अनुमान अनभिमत विषयों के साधक एवं 
अतिप्रसंग के कारण बनते हैं, क्योंकि इन अ्रनुमानों की पद्धति का अनुसरण करके ऐसे 
भी अनुमान प्रस्तुत किये जा सकते हैं कि 'प्रथिवीत्व॑ जलबृत्ति घटपटबृत्ति जातित्वात्‌ सत्तावत्‌' 


१८. यद्यपि इस अनुमान में 'नित्यत्रत्त' ऐसा साध्य मानने पर भी परमाणु सिद्ध हा 
जाता ह, क्याक प्राथवीव्व का आश्रय नव्यत्रस्तु परसाणु माना जा सकता है; तथा।प 
नयद्वत्त एसा साध्य मानने पर सिद्धान्ती के मतानुसार सिद्धसाधन प्राप्त होगा, 
क्योकि सिद्धान्ती के सत में प्रक्गतिद्रष्य ही प्रथिवीव्वरूप अवस्था को प्राप्त होता है । 
एथित्रीत्व का आश्रय ग्रक्ृतिद्वव्य नित्य है | इस प्रकार नित्यवृत्तित्व साध्य सिद्धान्त में 
स्वीकृत हो जाता है । इस सिद्धसाधनत्व दोष को दूर करने के लिये 'नित्यसमवेतद्यत्ति 
एसा साध्य कहा गया है। प्रकृति द्रव्य सिद्धान्त सें नित्य होने पर भी नित्यसमचंत 
नहीं द! 'नित्यसमवेतबत्ति' ऐसा साध्य मानने पर परमाणुसिद्धि को प्रक्रिया अनुवाद 

में वर्णित है, वह द्रष्टव्य है। इस अनुमान में घटपटजातित्व्रात? इस हेतु में घटव्व 

` जाति में व्यभिचार वारणाथ॑ 'पर कहकर परृत्तित्व का उल्लेख किया गया है, पटत्व 
जाति में व्यभिचार वारणार्थं “घर? कहकर घटबृत्तित्व का उल्लेख किया गया है। 


` षेटपरान्यतरत्व को लेकर होनेवाले व्यभिचार को र्‌ के लिये 'जातित्वाव, 
2 कु _ कहकर जातित्व का उद्लेख किया गया है। कसर र 
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घटत्यचदित्यादिभिस्ताहशेरनुमानेः प्रतिपक्षयितुं शक्यत्वात्‌, अभिमत- 
विशेपपयवसानासिद्भ्श्च निरूपका नाछुमानेषु गणयन्ति । घटादीनां सर्वषां 
निस्येश्‍्वराश्रितत्वाश्युपगमादतिरिक्तममवायानस्युपगमाच सिद्धसाधनत्वं 
च । नित्यत्वत्तीतिसाधनेऽपि घटादिरूपेण परिणतस्यापि त्रिणुणद्रव्यस्य 
स्वरूपतो नित्यत्वास्युपगमात्‌ स एव दोषः | 


इत्यादि । अथ--प्रथिवीत्व जल में रहता है, क्योंकि प्रथिवीत्व घट और पट इन दोनों में 
रहनेवाली जाति हैं। जिस प्रकार सत्ता जाति घट और पट इन दोनों में रहती हुई जल में 
भी रहती है, उसी प्रकार प्रृथिवीत् को भी जल में रहना चाहिये | इस प्रकार 'घटपट 
जातित्वात्‌’ इस हेतु से प्रथिवीत्व का जलवृत्तित्व भी साधा जा सकता है । वास्तव में 
प्रथिवीत्व जलब्ृत्ति नहीं है। इस विवेचन से सिद्ध होता है कि उपर्युक्त अनुमान विषय 
नियम न होने से .अतिप्रसञ्जक होते हैं | यहद दूसरा दोष है | तीसरा दोष यह है कि इतर 
अनुमार्नो को उपस्थित करके उपयुक्त अनुमान सत्प्रतिपक्ष बनाये जा सकते हैं। वे इतर 

मान ये ६---प्रथिवीत्व॑ नित्यब्रत्ति न भवति प्रृथिवीमात्रजातित्वात्‌ घटत्ववत्‌? । अथ 
प्रथिवीत्व नित्यवस्ठु में नहीं रहता, क्योंकि वह पृथिवीमात्र में रहनेवाली जाति है। जिस 
प्रकार पृथिवीमात्र में रहनेवाली घटत्व जाति नित्यवस्तु में नहीं रहती, उसी प्रकार प्रथिवीत्व 
जाति को भी नित्यवस्तु में नहीं रहना चाहिये | इस अनुमान से प्र्िबीत्व का नित्यपरमाणु 
मं सद्भाव--जिसे परमाणुवादियाँ ने माना- है--खण्डित हो जाता है। इस अनुमान को 
उपस्थित कर पूवोक्त अनुमान सत्प्रतिपक्ष बनाया जा सकता है। चतुथे दोष यह है कि 
उपयुक्त अनुमान से अभिमत विशेष में पर्यवसान सिद्ध नहीं होता, क्योंकि उस अनुमान से 
प्रथवीत्वाश्रय का समवायिकारण बनने वाला कोई एक. नित्यपदार्थ भले सिद्ध हो, किन्तु 
उससे अभिमत परमाणु का नित्यत्व सिद्ध नहीं हो सकता । इन दोषों को समभकर ही विद्वान्‌ 
लोग श्रनुमानों में उपयुक्त अनुमानों की गणना नहीं करते । किञ्च, उपर्युक्त अनुमानों 
में सिद्धसाधनत्व दोष भी है, क्योंकि हम वेदान्ती समवाय संवन्ध को नहीं मानते | 
परथिवीत्वं नित्यसमवेतत्रत्तिः इसका हमारे मतानुसार यही अर्थ होता है कि प्रथिवीत्व 
उस पदार्थ में रहता है जो नित्य पदाथ का आश्रय लेकर रहता है। हम,यह मानते हैं कि 
नित्य ईक्‍वर का आश्रय लेकर ही प्रथिवी रहती है, उसमें पूथिवीत्व रहल है | अतः उपर्युक्त 
साध्य हमारे मत में भी स्वीकृत हो जाता है, तथा हमारे मत में स्वीकृत अर्थ का साधन 
इस अनुमान से हो जाता है, अतः सिद्धसाधनत्व अपरिहाय हो जाता है । यदि सिद्ध- 
साधनत्व दोष के परिह्दाराथं 'प्रथिवीत्व॑ नित्यवत्ति' ऐसा साध्य मानकर यह कहा जाय कि 
पृथिवीत्व नित्य वस्तु में रहता है, वह नित्यवस्तु परमाणु सिद्ध होता है । वेदान्ती के मत में 
प्रथिवीत्व का नित्यवस्तु में सद्भाव नहीं माना जाता है। अतः सिद्धसाधनत्व दोष परिहत 
हो जाता है; तथाःप इस प्रकार साध्य में परिवर्तन करने पर भी वेदान्तिमतानुसार सिद्धः 
साधनत्व दोष अवश्य होगा ही, क्योंकि वेदान्ती के मत में जिस प्रूथिबी में पृथिवीत माना 
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० (परमाणुद्षकचोद्यविषये विचारः ) 
एवमारम्भकाणामणूनां स्त्स्नैकदेशसंयोगविकहपेनाधिकपरिमाण- 
रव्यानारम्भकत्वसभागत्वादिचोद्यं परमाणुदूपकैः सर्वेरपि क्रियते । भाष्य- 
कारेश्च “' 'महद्दीघवद्धा हस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌” इत्यस्मिन्नधिकरणे तदेव 


जाता है, वह प्रथिवी वही प्रकृतिद्वव्य है जो प्रथिवी के रूप में परिणत है। वह प्रक्ृतिद्रव्य 
नित्य है, उसमें प्रथिवीत्व रहता है। इस प्रकार सिद्धसाधनत्व दोष संगत हों जाता है। 
अतः सिद्धसाधनत्व दोष होने से उपयुक्त कुटिलानुमानो से परमाणु सिद्ध नहीं होगा । 

( परमाणु दूषकों के द्वारा किये जानेवाले चोध पर विचार ) 


'एवम्‌' इत्यादि | इस प्रकार परमाणु के विषय में साधक प्रमाण ही नहीं, 
किन्तु बाधक प्रमाण भी हैं। वह यह है कि परमाणु को न मानने वाले सभी वादी 
परमाणुवाद का खण्डन करते हुए यह युक्ति प्रस्तुत करते है कि परमाणुकारणवादियों ने 
दोनों परमाणुओं को मिलकर द्व्यणुक का उत्पादक माना है। उनमें परमाणु को समवायि- 
कारण तथा परमाणुद्वयसंयोग को असमवायिकारण उन्होंने माना है। उस संयोग के 
बिषय में यह विकल्प उपस्थित होता है कि वे दोनों परमाणु क्या पूर्णरूप से संयुक्त 
होते हैं, अथवा एकदेश से संयुक्त होते हैं! दोनों ही पक्ष समीचीन नहीं हैं, क्योंकि 
यदि वे परमाणु पूर्णछ्प से एक दूसरे से संयुक्त हों तो एक परमाणु के देश में ही दूसरा 
परमाणु समा जायगा | ऐसी स्थिति में उन परमाणुओं से अधिक परिमाणवाले दृथणुक 
की उसत्ति नहीं होगी | किसी एक देश में संयुक्त तथा दूसरे देश में असंयुक्त द्रवयां के 
द्वारा ही अधिक परिमाण वाले पदार्थों की उत्पत्ति देखी गई है। दोनों परमाणुओं से 
उत्पन्न होने वाले द्वथणुक के विषय में यह मानना होगा कि वह दृ्यणुक प्रत्येक परमाणु 
द्वारा आक्रान्त देश की अपेक्षा अधिक देश को घेर लेता है। इसलिये उसे प्रत्येक परिमाण से 
अधिक परमाणवाला मानना चाहिये | इस अधिक परिमाण वाले इचणुक को वे परमाणु उतने 
नहीं कर सकते हैं, जो परस्पर पूर्णरूप से संयुक्त हों । इस प्रकार दृयणुकारम्मक परमाणुओं 
मे पूणे से संयोग मानने पर अधिक परिमाणबाले द्रव्य का वे आरम्भक नहीं हो सकेंगे | 
यदि वे परमाणु , एकदेश से संयुक्त हों तो अवश्य वे अधिक परिमाणवाले द्वथणुक की 
आउभक होंगे, किन्तु उन्हें सावयव मानना होगा, क्योंकि उनमें अनेक एकदेश होने पर 
उ एक एकदेश को लेकर संयोग तया दूसरे एकदेश को लेकर संयोगामाव रह 
सकेगा। किञ्च, एकदेश मानने पर उन एकदेझों से परमाणु की उत्पत्ति माननी होगी! 
ey न र 2 हो जायँगे। इस प्रकार परमाणुओं का क्या पे 
श हता ९, अथवा एकदेश से संयोग होता है १ ऐसा विकल्प करके परमाणु दूषक ६ 


पर्यौ में दोष दिखलाकर परमाणुकारणवाद का खण्डन करते हैं। ्रीमाव्यकार थीरामा 


महरीघ वहा हस्वपरिमण्डलाभ्याम” ( २।२। १० ) इस ब्रह्मसूत्र का अर्थ यह है कि 


५ 00-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Ini 


स्वामीजी ने जजान मी “''महदवीदवा हृस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌? इस अधिकरण में इन्हीं दोषी | र 


प्रथमः ] माषानुवादसहितम्‌ ५७ 


चोद्यं कृतम्‌ । ` 'तदेतन्माध्यमिकानामेवोपपद्यते, न त्वन्येषाम्‌ | तथाहि-- 
सौत्रान्तिकाद्येरपि पुञ्जदशायां परमाणूनां संयोगानभ्युपगमेऽपि परस्परा- 
वृतत्वानाइतत्वादिकं दिगवच्छेदमेदेन स्वीकार्यम्‌ । 


को दिखलाकर परमाणुकारणवाद का खण्डन किया है। अब इस खण्डन के विषय में 
विचार किया जाता है । इन युक्तियों से परमाणुकारणवाद का खण्डन झून्यवादी २ "माध्यमिक 
बौद्ध ही कर सकते हैं, दूसरे वादी नहीं, क्योंकि इस सम्बन्ध में उनके अन्य मन्तव्यों का भी 
खण्डन इन्हीं युक्तियों से हो सकता है। तथा हिं--वैभाषिक और सौत्रान्तिक ये बौद्ध 
दाशनिक किसी वादी के मन्तव्य विशेष के विषय में उपर्युक्त रीति से कृस्स्नसंयोग और 
एकदेशसंयोग का विकल्प करके खण्डन नहीं कर सकते, क्योंकि उनके मन्तव्य के विषय 
में भी इस प्रकार खण्डन होने की सम्भावना है। यद्यपि उन दोनों बौद्ध दाशनिकों ने 
संयोग नामक गुण को नहीं माना है, किन्तु उन्होंने यह माना है कि बहुत से परमाणु 
मिलकर पुंज बनते हैं। पुंज त्रनते समय यद्यपि परमाणुओं में संयोग नहीं होता, किन्तु 
परस्पर आइतत्व और अनाव्वृतत्व होता है। इस प्रसंग में उन्हें यह मानना पड़ता है कि 
एक परमाणु दूसरे परमाणु के द्वारा थआावृत होते समय किसी दिगवच्छिन्न प्रदेश में आवत 
होता है, दूसरे दिगवच्छिन्न प्रदेश में नहीं । वहाँ पर यह खण्डन उपस्थित होता है कि उनके 
सत में भी परमाणु निरवयव होने के कारण उसमें होने वाला आवरण क्या संपूर्ण 
परमाणु में होता है? अथवा परमाणु के एकदेश में ही होता है? यदि संपूर्ण रूप से हो 
तो वह प्रदेशान्तर को लेकर श्रनाब्ृत नहीं होगा, यदि वह आवरण एकदेश मात्र में ही हो तो 
परमाणु सावयव हो जायगा । इस प्रकार वैभाषिक और सौत्रान्तिक बौद्धो के मत 
में उपर्युक्त खण्डन उपस्थित होता दै । 


(हस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌" दृथणुक एवं परमाणु से 'महद्दीधवतः महान्‌ और दीघं ज्यणुक 
की उत्पत्ति जैसे असमंजस है, उसी प्रकार उनका अन्यान्य मन्तब्य भी असमंजस है । 
सूत्र में “वा? शब्द समुच्चयाथेक हे । 

२०. बुद्ध भगवान्‌ के चार शिष्य थे--(१) माध्यमिक, (२) योगाचार, (३) सौत्रान्तिक और 
(४) चैआपिक । बुद्ध ने सवंग्रथम सर्वेशुन्यत्व का उपदेश दिया था। जो शिष्य गुरु से 
उपदिष्ट सर्वश्ूल्यस्वरूप अथे को सुनकर उतने से ही अपने को कृताथ मान लिये, उस 
अथै की उपपत्ति के विषय में और अधिक जानने की जिज्ञासा नहीं किये, वे माध्यमिक 
कहदछाये । उनकी इस नामख्याति का कारण यह है कि शिष्यां को योग और आचार का . 
अनुष्ठान करना आवश्यक होता है । अज्ञात अर्थ को जानने के लिये गुरु से पयनुयो 
अर्थात्‌ प्रश्न करना योग, तथा गुरु से उपदिष्ट अथ को अंगीकार करना आचार कहलाता 
है। चे शिष्य गुरूपदिष्ट सबंश्ून्यत्व को स्वीकार करने से उत्तम हैं, तथा पयनुयोग न 
करने से अधम भी हैं। घे मध्यम में रहते हैं, अत एव माध्यमिक कहे गये हैं। ये 
माध्यमिक सवेशून्यत्व के सिद्धान्त को माननेवाछे होते हैँ। जो शिष्य बुद्ध द्वारा उपदिष्ट 

[ 
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पद न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 


ज्ञानमात्रवादिनोषपि ज्ञानस्येकस्यानेकञ्ञयाकारसंचन्धे दृत्स्नैकदेश- 
विकस्पस्तदवस्थ एव | ज्ञेयमिथ्यात्वं तु न तत्परिहारः, मिथ्याभूतेऽ- 
प्युल्लेखावश्यंमावात्‌ । 

यस्तु प्रत्यक्षाण्येव घच्मद्रव्याणि निर्भागाण्यभ्युपगच्छति, तस्यापि 
विभूनां निरवयवानां संयोगे तदेव चोद्यं स्थितम्‌ । 

ज्ञानमात्र इत्यादि । ज्ञेय परमाणु इत्यादि को मिथ्या मानकर ज्ञानमात्र को ही सदा 
सत्य मानने वाले योगाचार बौद्ध के मत में भी यह खण्डन उपस्थित होता है। वे भी यह्‌ 
मानते हैं कि एक ज्ञान में अनेक शेय पदार्थ भासित होते हैं। तब यह खण्डन उपस्थित होता 
है कि एक ज्ञान का अनेक शेयाकारों के साथ सम्बन्ध होते समय क्या ज्ञान का प्रत्येक शेयाकार 
के साथ पूर्णरूप से सम्बन्ध होता है, या अंशमात्र से! यदि पूर्णरूप से सम्बन्ध होता है 
तो उस ज्ञान से दूसरे शेयाकार का ग्रहण नहीं होगा । यदि श्रंशमात्र से ही सम्बन्ध है, तो ज्ञान 
सावयव सिद्ध होगा । इस प्रकार का यह खण्डन योगाचारमत में भी होता है । योगाचारमतावलम्बी 
यह नहीं कह सकते हैं कि हम शेयाकारों को मिथ्या मानते हैं, अतः सम्बन्ध न होने से इस खण्डन 
का परिहार हो जाता है, क्योंकि उनके मतानुसार ज्ञेय के मिथ्या होने पर भी ज्ञान में उनका 
उल्लेख माना जाता है, ज्ञान के इस उल्लेखरूपी सम्बन्ध को लेकर उपयुक्त खण्डव 
उपस्थित हो ही जायगा । जेय को मिथ्या मानने मात्र से उसका परिहार नहीं होगा । 

'यस्तु इत्यादि | जो वेदान्ती यह मानते हैं कि गवाक्षलोक में प्रत्यक्ष दीखने वाले 
सूक्ष्म द्रव्य ही निरवयव हैं, उनसे व्यतिरिक्त जगदारम्भक अणु द्रव्य है ही नहीं, प्रकृति 
इत्यादि ही जगदारम्भक हैं | उनके मत में निर्माग सूक्ष्म द्रव्यों का जगदारम्भकत्व न होने से 


सर्वेशुन्यवाद को सुनकर बुद्ध से यह प्रश्न करते थे कि यद्यपि हम बाह्य पदार्थों को शून्य 
मान सकते हैं, परन्तु आन्तरपदार्थ-ज्ञान कैसे झून्य हो सकता है ? इस प्रकार ये शिष्य 
पयजुयोग एवं आचार को अंगीकार करने से- योगाचार कहलाये । योगाचार बौद्ध ज्ञाता 
ओर शेय को मिथ्या तथा ज्ञान को सत्य मानते हैं। जिन शिष्यों ने बुद्ध से सूच्र के अन्त 
के विषय में प्रश्न किया था, उनसे बुद्ध ने कहा कि तुम लोगों का नाम सौत्रान्तिक हो | 
ये शिष्य उत्तरकाल में सौत्रान्तिक कहे गये । सौत्रान्तिक यह मानते हैं कि बाह्य पदार्थ 
भी सत्य ही हैं। सत्य होने पर भी बे क्षणिक हैं, स्थिर नहीं । थे वाह्माथ ज्ञानाकार से 
अनुमेय होते हैं, भ्रत्त्यज्ञ नहीं। जिन शिष्यों ने बुद्ध से यह प्रश्न किया था कि आपने 
माध्यमिका के प्रति सवश्षून्यत्व का, योगाचारों के प्रति बाह्मार्थश्रुन्यत्व का, सौत्रान्तिकों 
के अति बाह्य एवं आभ्यंतर पदाथा की सत्यता का उपदेश दिया, साथ ही वस्तुमा 
को क्षणिक एवं बाह्यार्थों को अचुमेय कहा । अत एवं आपकी भाषा विड है, 
इन विरुद्ध उपदेशों का समन्वय कैसे किया जाय १ इस प्रकार प्रइन करने 

. कारण ये शिप्य वैभाषिक कहलाये । ये वैभाषिक बौद्ध बाह्य और आन्तर 

` पदार्थों को सत्य, प्रत्यक्ष एवं क्षणिक मानते हैं। इस प्रकार बुद्ध के शिष्य चार प्रकार 


6. माने जाते हैं, जिनमें माध्यमिक प्रथम हैं। 
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प्रथमः | भाषानुवा दसहितम्‌ धह 


यस्तु विशुद्रव्यमपि नैच्छत्‌ , तस्यापि सामान्ये स्यात्‌। तस्याप्यनभ्युपगमे 
संयोगससवायादावनेकनि्ठे स्यात्‌ । नहि द्रव्य एबेदं चोच्चसिति नियमोऽ- 
स्ति । द्रव्याणामेव भागवत्तयोग्यतेति चेत्‌ , तहिं अणुविशुव्यतिरिक्तद्रव्याणा- 
मित्यपि ग्राह्यम्‌ | सत्यम्‌, कथं तर्हिं भाष्यम्‌ ? इश्यमानातिरिक्त- 
करपनानिरासाभिप्रायस्‌ । निर्भागतयोपलभ्यमानस्यापि यः सावयवतां 


उनके संयोग में प्रमाण नहीं है, अतः उनके संयोग को लेकर यह विकल्पपूर्वक खण्डन यदि 
नहीं उठ सकता, तथापि उनके मत में निरवयव विभु द्रव्यों का मूर्त पदार्थों के साथ संयोग 
मान्य होने से उस संयोग को लेकर यह विकल्पपूर्वक खण्डन इस प्रकार उपस्थित होता है 
कि मूत पदार्थों के साथ निरवयव विशु द्रव्यों का होने वाला वह संयोग क्या सम्पूर्ण विभु द्रव्य 
में होता है ? अथवा विशु द्रव्य के एकदेश में होता है! प्रथम पक्ष मानने पर यह दोष 
उपस्थित होता है कि विमु द्रव्य का दूसरे मूत पदार्थ के साथ संयोग नहीं हो सकेगा । द्वितीय 
पक्ष मानने पर यह दोष होता है कि विशु द्रव्यों को सावयव मानना होगा । इस प्रकार यह 
खण्डन वेदान्तिमत में भी उपस्थित होता है। 


“यस्तु विशुद्रव्यमपि’ इत्यादि । जो वादी विभु द्रव्य को भी नहीं मानते हैं, उनके 
मत में सामान्य रूप से यह खण्डन इस प्रकार उपस्थित होगा कि अनेक व्यक्तियों में रहनेवाला 
गोत्व इत्यादि सामान्य अर्थात्‌ जाति क्या प्रत्येक व्यक्ति में सम्पूर्ण से रहता है, अथवा 
एकदेश से रहता है? यदि सम्पूर्ण रूप से रहता है तो दूसरे व्यक्ति में नहीं रह सकेगा | यदि 
एकदेश से रहे तो सामान्य को सावयव मानना होगा । यदि कोई वादी सामान्य को न माने, 
उसके मत में भी संयोग और समवाय इत्यादि--जो अनेक वस्तुओं में रहते हैं--को लेकर 
यह खण्डन इस प्रकार उपस्थित होगा कि संयोग और समवाय इत्यादि सम्बन्ध--जो अनेक 
पदर्थों में रहने बाले माने जाते हैं-- क्या प्रत्येक पदार्थ में पूर्णरूप से रहते हैं, अथवा 
अंशरूप से रहते हैं ! यदि पूणरूप से रहते हैं तो दूसरे पदाथा में नहीं रह सकते | यदि अंशरूप 
से रहते हैं तो उन्हें सावयव मानना होगा | इस प्रकार खण्डन संयोग और समवाय आदि 
को लेकर होने लगता है। यह कोई नियम नहीं है कि यह खण्डन द्रव्य के विषय सें ही हो । 
सामान्य संयोग और समवाय आदि के विषय में भी यह प्रश्न उठ सकता है । यदि कोई 
यहाँ पर यह समाधान करना चाहे कि द्रव्यो को ही अवयव वाले बनने की योग्यता है, 
अतः द्रव्यों के विषय में ही उपर्युक्त विकल्प संगत हो सकता है। तब तो यह भी मानना 
होगा कि अणु द्रव्य और विश्च द्रव्यो को छोड़कर अन्य द्वव्यों में ही अवयव बनने की 
योग्यता है, अतः अझु-विशुव्यतिरिक्त द्रव्यों के विषय में यह विकल्पपूर्वक खण्डन प्रदत्त हो 
सकता है, अणु द्रव्य एवं विभु द्रव्य के विषय सें नहो, क्योंकि उनमें अवयव बनने की 
योग्यता ही नहीं रह जाती । जहाँ भागवाले होने की संभावना है, वहीं सावयवत्व का आपादन 
हो सकता है। यदि 'बाधस्तर्केञ्नुणुण” इस न्याय के अनुसार प्रसक्तिशन्यत्व को तर्काचुकूल 
मानकर अझुद्रव्य आदि के विषय में भी उपयुक्त विकल्प एबं खण्डन को उचित माना जाय 
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तभी उसन्न कर सकते हैं, यदि परस्पर में अंशतः संयुक्त हों । यदि वे पुणा 


६० न्यायसिद्धाञ्जनमू [ जडद्रव्यपरिच्छैद; 


कल्पयति, तस्य सब द्रव्यं द्रव्यारम्मकमवयवत; संयुज्यैवारमते, दिगव- 
च्छेदोऽप्यवयवत एवेति व्याप्तिः स्यात्‌, ततः पराभिमतश्नतिष्ठितांप्बसिद्धि- 
रिति प्रत्य्षागमसिद्धाण्वीस्वरादिषु यथाग्रमाणमङ्गीकायस्‌ | अत एव 
“कत्स्नग्रसक्तिनिरवयवत्वशब्दकोपो वा” इति सत्रे श्रितेस्तु शब्दसूरूत्वात्‌” 


इति परिहारसत्रम्‌ । 

तो संयोग गुण इत्यादि के विषय में .भी उपयुक्त बिकल्प एवं खण्डन उचित ही माना 
जायगा । शून्यवादी माध्यमिक को छोड़कर अन्य सभी वादियों के मन्तव्यों को लेकर 
उपर्युक्त विकल्प एवं खण्डन की जब संभावना है, तब वे वादी परमाणुकारणवाद का उपयुक्त 
रीति से खण्डन कैसे करते हैं? श्रीमाष्य में जो खण्डन किया गया है, वह कैसे संगत. 
होगा ! इस प्रकार का प्रइन यहाँ पर उपस्थित होता है। इसका समाधान यह है कि दर्शन 
विरुद्ध कल्पना के निरास में भाष्य का तात्य है, अतः कोई अनुपपत्ति नहीं । यह स्व 
मान्य सिद्धान्त है कि 'नहि इष्टेऽनुपपन्नं नाम” जो पदार्थ जैसा प्रत्यक्ष सिद्ध है, उस पदार्थ 
को वैसे ही मानना चाहिये, उसके विषय में कोई अनुपपत्ति नहीं उपस्थित होती । वेदान्ती 
के मत में गवाक्षप्रकाश में दिखाई देने वाला सूक्ष्म द्रव्य ही अवयवधारा की विश्रान्ति-भूमि 
है, वह निरवयव है। इसर इत्यादि विशु पदार्थ भी निरवयव हैं। इन पदार्थों का दूसरों से 
संयोग प्रत्यक्ष एवं शास्रप्रमाण से सिद्ध है। उस प्रत्यक्षादि प्रमाणसिद्ध संयोग के विषय 
में उपयुक्त विकल्प एवं खण्डन प्रद्ृतत नहीं हो सकते। वह संयोग जैसा देखा गया है, 
उसे वैसे ही मानना चाहिये । वह संयोग उन द्रव्यों के सम्पूर्ण स्वरूप में नहीं होता, क्योंकि 
उनमें संयोग रहित प्रदेश प्रमाणसिद्ध है। वह संयोग उन द्रव्यों के एकदेश में नहीं होता, 
क्योंकि वे द्रव्य निरवयव हैं | अतः प्रमाणसिद्ध उस संयोग के विषय में इतना ही मानकर 
कि प्रत्यक्षसिद्ध त्रसरेणु और शान्जसिद्ध ईश्वर इत्यादि निरवयव द्रव्यो का दूसरे द्र्व्यों के 
साथ संयोग है; सन्तुष्ट होना चाहिये। प्रत्यक्षादि प्रमाणसिद्ध अणु-विभु संयोग आदि के 
विषय में अनुपपत्ति अर्थात्‌ खण्डन इत्यादि शिर नहीं उठा सकते हैं | जहाँ अनुमान से जो 
कल्पना की जाती है, वहाँ वही कल्पना मान्य हो सकती है, जो प्रत्यक्ष से विरोध नहीं रखती 
हो, क्योंकि भूयोदर्शन के अनुसार व्यासिसिद्ध होने पर अनुमान प्रमाण प्रदत्त होता ७ 
उससे प्रत्यक्ष विरुद्ध कल्पना: नहीं हो सकती। वेदान्ती के सिद्धान्तानुसार गवाक्षा क 
विल्लोकनीय सूक्ष्म द्रव्य निरवयव है । परमाणुवादी कहते हैं कि वह सावथव 
यदि उनसे पूछा जाय कि इसमें क्या प्रमाण है ! तो वें कहते हैं कि गवाक्षालीक 
विलोकनीय कतिपय सूक्ष्म द्रव्य मिलकर स्थूल द्रव्य को उत्पन्न करते हैं | वे स्थूल द्रव्य 


उन 


YRS. 
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( त्रिगुणकारणस्वविषये शङ्का समाधानं च ) 

अस्तु तहि प्रत्यक्षसिद्धेरेव छत्तमद्रव्येजंगदारम्भ! | सैत्रस्‌ , स्वतन्त्राः 
रम्भे शास्रविरोधात्‌ , परतन्त्रारम्भाम्युपगमे च *'यथागर्म प्रकृतेरपि 
तथा उनका तत्तद्विशाओं से जो सम्बन्ध होता है, बह भी अवयवों को लेकर ही होता है । 
यह व्याप्ति भूयोदर्शन सिद्ध होने से परमाणुवादियों को मान्य है। क्योंकि भित्ति इत्यादि 
स्थूल द्रव्यों के आरम्भक इष्टका इत्यादि एकदेश से परस्पर में संयुक्त होकर ही उनके 
आरम्भक होते हैं । इस ग्रत्यक्षसिद्ध व्याक्ति के विरुद्ध कल्पना जब परमाणुवादी करते हैं, 
तव उसका खण्डन अनिवार्य हो जाता है। परमाणु की कल्पना करते हुए वे कहते हैं कि 
परमाणु स्थूल द्रव्य दृथणुक का आरम्भ करते समय एकदेश से संयुक्त होकर उसका 
आरम्भ नहीं करते, क्‍योंकि वे निरवयव हैं। यह कल्पना उनके द्वारा स्वीकृत उपयुक्त 
व्यासि एवं दशन से विरोध रखती है। अतः उसका खण्डन किया जाता है। यदि दर्शन 
विरुद्ध कल्पना न की जाय, तो उनका निरवयव परमाणु सिद्ध नहीं होगा | हम सूक्ष्म निरवयव 
त्रसरेणु का संयोग प्रत्यक्ष सिद्ध होने से उसे उसी रूप में मानते हैं, जैसा वह प्रत्यक्ष सिद्ध है, 
तथा शास््रसिद्ध ईक्वर इत्यादि निरवयव विमु द्रव्यों के संयोग को भी हम उसी प्रकार मानते 
हैं, जैसा वह शाल्नसिद्ध है | इन प्रमाणसिद्ध पदार्थों के विषय में “नहि हष्टेऽनुपपन्नं नाम? इस 
न्याय के अनुसार कोई अनुपपत्ति नहीं मानी जा सकती, तथा उपर्युक्त रीति से विकल्प एवं 
खण्डन भी नहीं माना जा सकता | दशन एवं स्वाङ्गीकृत व्याप्ति के विदद्ध की जाने वाली कल्पना 
का खण्डन होना उचित ही है । अत एव ब्रह्मसूत्रो में--ऋत्स्नप्रसक्तिनिरवयवत्वशब्दकोपो बा? 
इस सूत्र में इस पूर्वपक्ष का कि यदि ब्रह्म पूर्णरूप से प्रपञ्च रूप में परिणत हो तो उसका 
अपरिणत स्वरूप अचेगा ही नहीं, यदि ब्रह्म एकदेश से परिणत हो तो वह सावयव होगा, 
त्रम को निरवयव अतलाने वाले श्रुतिवचन भी विरुद्ध हो जायेंगे--उल्लेख करके श्रृतेस्तु 
शब्दमूलत्वात्‌” इस सूत्र से यद्दी सिद्धान्त बनाया गया है कि ब्रह्म को निरवयव एवं जगत्‌ का 
उपादान कारण कहा गया है, उपनिषदों में ब्रह्म शास्त्रप्रमाण के द्वारा ही विदित होने वाला 
पदार्थ है, अतः जिस प्रकार शास्त्र में कहा गया है, उसी प्रकार ब्रह्म को निरवयव जगत्कारण 


मानना चाहिये | उसके विषय में उपर्युक्त विकल्प नहीं उठ सकता | 


( त्रियुणकारणत्व के विषय में शंका एवं समाधान) , 


“अस्तु तर्हि” इत्यादि । यहाँ पर यह शंका होती है कि यदि प्रतयक्ष त्रसरेणु से व्यतिरिक्त 
परमाणु को मानने की आवश्यकता नहीं है, तो वैसे प्रकृति को मानने की भी आवश्यकता 
नहीं, क्योंकि प्रत्यक्षसिद्ध चसरेणुरूप सूक्ष्म द्वव्यों से जगत्‌ का आरम्म हो सकता है। 
इस शंका का समाधान यह है कि यदि प्रत्यक्षसिद्ध वे त्रसरेणु स्वतन्त्र होकर जगत्‌ को उत्पन्न 
करते हैं, तो शास्त्र विरोध उपस्थित होगा । क्योंकि यदि वे ब्रह्म का शरीर न बनकर स्वतन्त्र 
होकर जगदुत्पादक हों तो ब्रह्म को जगत्‌ का अभिन्न निमित्तोपादानकारण बतल्लाने वाली 
श्रुतियों से विरोध होगा । यदि वे ब्रह्म का परतन्त्र शरीर बनकर जगत्‌ का उत्पादक माने 
जायें तो २'शास्रोक्त रीति से प्रकृति को भी मानना होगा । आकाश इत्यादि प्रपञ्च वायु 


२१. 'यथारमम्‌? इति । प्रकृति को जगत्‌ का कारण बतलाने वाले शासत्रवचन ये हैं-- 
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६२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैद; 


स्वीकार्यत्वात्‌ , भूतचतुष्टयपूर्वभाविनश्च प्रपश्चस्य तदारम्भणीयत्वविरोधात्‌ । 
महाभू तचतुष्टयावयवानामाकाशशब्देनाभिधानसिति हास्यम्‌ | भू तानामन्यो- 
न्योपादानोपादेयत्मविशिष्टसृष्टिक्रमग्रक्रियाविरोधश्वच । भूतचतु्यातिरिक्त 
नास्तीति चेन्न, आगमविरोधात्‌ । तथा त्रसरेणूनासेव गन्धादिर हितावस्थाऽ- 
स्त्विति स्वीकारे तद्ददबिभागापत्तिः स्वीकार्येति सैव मूलग्रकृतिरिति सिद्धम्‌ | 


आदि चारों भूतां से पहले उत्पन्न होता है, वह प्रपञ्च वायु आदि के त्रसरेणुओ से नहीं बन 
सकता | यह जो कहा जाता है कि चार महाभूतो के सूक्ष्मावयवों का समुदाय हो आकाश 
शब्द से व्यवद्दत होता है, यह सर्वथा परिहसनीय है, क्योंकि चसरेणु एवं आकाश में परस्पर 
भेद सबको प्रत्यक्षसि है । यदि प्रत्यक्षसिद्ध तत्तदूभूततावयव ही उन-उन भूतों का आरम्मक हो 
तो भूतों में परस्पर उपादानोपादेय भाव को लेकर सृष्टि क्रम बतलाने वाली “आकाशाद्वायुः, 
वायोरग्निः? इत्यादि श्रुतियों से विरोध उपस्थित होगा। यदि कोई यह कहे कि प्रथिवी 
इत्यादि चार भूत ही मान्य हैं, उनसे व्यतिरिक्त कोई तत्त्व है ही नहीं | यह कथन उन 
शाज्नों के विरुद्ध होने से अमान्य है,. जो महदहंकारादि तत्त्वों का प्रतिपादन करते हैं। यदि 
“शब्दस्पर्शविहीनं यत्‌? ऐसे इस जगन्मूलतत्त का वर्णन करने वाले वचनां का समन्वय 
करने के लिये यह माना जाता है कि त्रसरेणुओं की प्रलयकाल में गन्धादि रहितावस्था 
होती है, तो उसी प्रकार "एकमेवाद्वितीयम्‌? इस श्रुति का समन्वय करने के लिये उन 
त्रसरेणुओं में प्रलयकाल में एकत्वावस्था भी माननी चाहिये । एकत्वावस्थापन्न त्रसरेणु समुदाय 
ही मूलप्रकृति माना जायगा । इस प्रकार मूलप्रकृति मान्य हो जाती है । 


oo 


मन्त्रिकोपनिषत्‌ में--- 


गोरना्न्तवती सा जनित्री भूतभाविनी । 
सितासिता च रक्ता च सवंकामदुघा विभोः ॥ , 
इत्यादि वचन विद्यमान हैं, जिनसे प्रकृति का जगत्कारणस सिंद्ध होता हैं | 
इस वचन का यह अर्थ है कि समष्टि एवं व्यि सृष्टिको उत्पन्न करने वाली, 
उत्पत्ति-नाश रदित, नित्य एक गो हे, ( यहाँ गो शब्द से गौ के रूप में रूपित 
प्रकृति विवक्षित है )। वह गौ अर्थात्‌ श्रकृति तेज, जळ एवं प्रथिवी के रूप में रक्त: 
शुछ एवं कृष्ण ह, श्रीभगवान्‌ को छीलारस देने वाली है । प्रकृति को जगत का कार 
बताने वाळा यह विष्णुपुराण का वचन है कि-- 
अव्यक्तं कारणं यत्तत्‌ प्रधानस्रषिसत्तसैः । 
्रोच्यते प्रकृतिः सृष्षमा नित्यं सदसदात्मिका ॥ 
अर्थ--जगत्‌ का जो अध्यक्त कारण है, बह श्रेष्ठ झुनिजनां द्वारा प्रधान एवं सू 


3 ` अङि कहा गया है, जो सूक्ष्म प्रकृति नित्य है, तथा कार्यकारणरूप है । 
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( मूलप्रकृतेल क्षणादि ) 
सा च समत्रेगुण्या मूलप्रकृतिः | `तस्यामपि मात्रया भेदमबलम्ब्या- 
व्यक्ताच्षरविभक्ताविभक्ततमोरूपावस्थाचतुष्टयमामनन्ति | उक्तं च न्यायः 
सुदशने वरदनारायणभट्टारकैः--“द्विविधाः स्म्रृतिकाराः, केचिदव्यक्तकारण- 
वादिनः, केचित्तमःकारणवादिनः । अव्यक्तस्येव सच्मावस्थामेदोञ्चर 
तमश्च, नातीव भेद इत्यव्यक्त पयवस्यतामभिग्रायः, तमपि भेदभुररीकृत्य 
तमसि पयवस्पताम्‌ । तस्मादुभयेषामविरोधः” इति । 
यत्त “भाष्यादिषु अव्यक्तसहपठिताच्षरशब्दस्य चेतनविषयतया 
( मूलग्रकृति का लक्षण इत्यादि ) 
सा च' इत्यादि । जिसमें सस्व, रज और तम ये तीनों गुण साम्यावस्था में हों, वही मूल- 
प्रकृति है। गुणसाम्यावस्था के बने रहते ही मूलप्रकृति में स्वल्प अन्तरवाली चार अवस्थायें 
होती हैं | उनके अनुसार * *मूल्रप्रकृति में अव्यक्त, अक्षर, विभक्ततम और अविभक्ततम ऐसे 
चार अवान्तर भेद होते हैं। अत एवं “अव्यक्तमक्षरे लीयते, अक्षरं तमसि लीयते, तमः परे 
देव एकीभवति” इस प्रकार श्रुति में उन अवान्तर भेदों को लेकर लयक्रम बनाया गया है । 
न्यायसुदशन ग्रन्थ में श्रीवरद्नारायण भट्टारक ने यह कहा है कि स्मृतिकार महर्षि दो प्रकार के 
हैं--( १ ) कुछ अव्यक्त को जगत्‌ का मूलकारण मानते हैं। ( २) दूसरे तम को जगत्‌ का 
मूलकारण मानते हैं। अक्षर और तम अव्यक्त की सूकष्मावस्थायं हैं, अतः उनमें अधिक मेद 
नहीं रहता | इस प्रकार अव्यक्त को जगत्‌ का मूलकारण मानना चाहिये | यही अभिप्राय 
अव्यक्त में कारणत्व का पर्यवसान करने बालों का है। दूसरे विद्वान्‌ उस सूक्ष्ममेद को मानकर 
तम में कारणत्व का पर्यवसान करते हैं, उनका अभिप्राय यह है कि इस भेद की उपेक्षा करना 
उचित नहीं । इसलिये दोनों प्रकार के स्मृतिकारों में कोई विरोध नहीं है। इस प्रकार 
वरदनारायण भट्टारक ने कहा । 
'यत्तु' इत्यादि | यहाँ पर यह शंका होती है कि उपनिषत्‌ में अव्यक्त शब्द के 
साथ जो अक्षर शब्द पढ़ा गया है, वह अवस्थाविशेषविशिष्ट मूलप्रकृति का वाचक है | 
"अश्रीमाष्य में कई वार वह शब्द चेतनवाचक कहा गया है । इसका किस प्रकार समच्वय 


. २२. युणवेषम्यावस्था के पूबं प्रकृति में गुणसास्यावस्था होती है, उस अवस्था को लेकर सूरू 
प्रकृति अव्यक्त कहलाती है । जिस अवस्था में गुणसाम्य भी स्फुट नहीं हैं, किन्तु चेतन- 
गभेत्व स्फुट रहता है, उस अवस्था को लेकर सूलप्रकृति अचर कहळाती है । जिस 
अवस्था में चेतनगमंत्व भी अस्फुट हो जाता है, किन्तु मूलग्रकृति परमात्मा से विभक्त 
रहती है, उस अवस्था को लेकर मूलप्रकृति 'विभक्ततम' कहलाती दै । जिस अवस्था सें 
मूलप्रकृति जल में लवण की तरह परमात्मा में विलीन होकर अविभक्त रहती है, उस 
अवस्था को लेकर “अविभक्ततम' कहलाती है । अविभक्ततम कुसूलस्थ बीज के समान है । 
विअक्ततम डृत्तिका से निकले हुए बीज के समान है । अक्षर जलाप्छुत शिथिल्लावयच वाले 
बीज के समान है । अव्यक्त फूले हुए बीज के समान है । महत्तर्व अंकुर के समान है। 

२३. “अक्तरमम्बराल्तछतेःः इत्यादि अधिकरणों के भाष्य में अत्यगात्मनि अक्षरशब्द्प्रयोग- 
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बहुश उपादानम्‌, तत्‌ परव्याख्यानप्रकारमबुरुध्य वा, स्वरूपतो निर्षिकारे 
जीवे सुज्यत्ववचनाचिद्रपनिकारवस्वेऽपि यथाक्षरशब्दप्रबृत्तिस्तथा परबह 
तरविपयस्याचरशब्दस्याचिदवस्थाविशेषेऽपि शक्तिकर्पनोपपद्यत इति प्रति- 
पाद्यितुं चा, क्वचित्‌ चरे प्रक्ृतिनिशेषेऽक्षरशब्दप्रयोगस्य मुख्यस्वायोगात्‌ 
परन्रह्मरुपाचरसंचन्धेन लक्षणायां प्रयोजनाभावाद्‌ जीवसंबन्धेन लक्षणायां 
लयव्रिशेषप्रतिपादनौचित्यात्‌ “उभावेतौ लीयेते परमात्मनि” इत्यादिना 
योरपि लयाभिधानाचात्र अजहल्लक्षणेव युक्तत्यभिभ्रायेण वेति न 
कश्चिद्विरोध इति । 
करना चाहिये ! इस शंका के तीन समाधान हैं, पूर्व-पूवे से उत्तर-उत्तर समाधान श्रेष्ठ है। 
( १ ) यद्यपि अव्यक्त शब्द के साथ पढ़ा गया अक्षर शब्द मूलप्रकृतिवाचक ही है, श्रीभाष्य 
में वह शब्द जो चेतनवाचक्र माना गया है, यह अर्थ दूसरे भाष्यक्रारों की व्याख्या के अनुसार 
किया गया है | यह अर्थ श्रीभाष्यकार श्रीस्वामी जी का सम्मत नहीं है । इस समाधान में यह 
महान्‌ दोष है क्रि श्रीमाप्यकार श्रीस्वामी जी को दूसरों के उस व्याख्यान का जो स्वयं सम्मत 
नहीं है; अनुसरण करना उचित नहीं । (२) यद्यपि श्रीभाष्यकार श्रीस्वामी जी को यह सम्मत 
नहीं कि अव्यक्त सहपठित अक्षर शब्द चेतनवाचक है । उनको यही सम्मत है कि वह 
अक्षर शब्द अवस्थाविशेषविशिष्ट मूलप्रकृति का ही वाचक है। यहाँ पर यह प्रश्‍न उठता है 
कि खरूपपरिणामवाली मूलप्रकृति को क्षर कहना उचित है, उसे अक्षर कैसे कहा जाता है! 
इस प्रश्न का उत्तर देने के लिये श्रीमाष्यकार श्रीस्वामी जी ने दृष्टान्त के रूप में अक्षर शाब्द फे 
जीववाचकत्व का उल्लेख किया है। भाव यह है कि यद्यपि जीवात्मा निर्विकार है, तथापि 
शात्रों में उसे सुष्य्यात्मक कहा गया है। निर्विकार की सृष्टि कैसे ? निर्विकारत्व एवं 
सुज्यस्व के समन्वयार्थ यह मानना चाहिये कि स्वरूपतः निर्विकार होता हुआ भी जीवात्मा 
भर्मभूतज्ञान विशिष्ट वेष से सुज्य होता है, क्योंकि उसका धरमभूतज्ञान सृष्टि में संकोच और 
विकास इत्यादि विविध अवस्थाओं को प्राप्त होता है| इस प्रकार धर्मभूतज्ञानरूपी स्वभाव की 
लेकर जीव में विकार होने पर भी वह स्वरूपतः निर्विकार होने से अक्षर कहा जाता दै'। 
इस प्रकार अक्षर शब्द जीव का वाचक बन जाता है। परब्रह्म को अक्षर शब्दवाच्य मानना | 
उचित ही है, क्योंकि वह सब तरह से निर्विकार है । इसलिये ब्रह्मभिन्न जीवात्मा अक्षरशब्द 
वाच्य माना जाता है, क्योंकि वह धर्मभूतशान को लेकर विकारवान्‌ होने पर भी स्वल्प 
निविकार है। इसी प्रकार ब्रह्मभिन्न एवं अवस्थाविशेषबिशिष्ट मूलप्रक्कति के विषय मै 


प्रकत होने वाले अक्षरशब्द॒ के विषय में यह माना जा सकता है कि अवस्थाविशिष्ट रुप में 
कट मूलप्रकृति अनित्य होने पर भी निगुण द्रव्य के नित्य होने से वह भी अक्षरवाच्य हो सकती 


दनात्‌? ऐसा कहा गया है । इस भाष्य को ध्यान में रखकर यहां शंका की जाती हद ४ | 


ट ` इस भाप्य का यह अथे है कि जीवास्मा के विषय में भी अचर शब्द का प्रयोग उपनिषदों 


` सें देखने में आता दै । अचर शब्द को जीवास्मवाचक चित है 
 जदउसन म आत अक्षर शड 
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प्रथम | . भाषानुवादसहितम्‌ ६५, 


( महतो लक्षणादि ) 
अव्यक्ताहङ्कारावस्थाऽच्यवहितोत्तरपूर्वावस्थाविशिष्टं  त्रिगुणं महान्‌ । 
तच्छब्दवाच्यत्वमेव वा तल्लक्षणम्‌ । एवमहङ्कारादिष्वपि भाव्यम्‌ | अध्यव- 
सायरुपबृत्तिमहानिति सांख्या। | यथाहुः--“अध्यवसायों बुद्धि? इति । 


इस प्रकार प्रकृति के अक्षरशब्दवाच्यत्व को सिद्ध करने के लिये दृष्टान्त रूप में जीव का 
अक्षरशब्दवाच्यत्व उपयुक्त भाष्य में वर्णित हुआ है। (३ ) तीसरा समाधान यह है कि 
अवस्थाविशेषविशिष्ट मूलप्रकृति नश्वर होने से क्षर है। उसमें अक्षर शब्द का प्रयोग मुख्यवृत्ति 
से न होकर लक्षणा से ही हो सकता है। यहाँ लक्षणा के दो प्रकार हैं--( १ ) परब्रह्म नित्य- 
निर्विकार होने से अक्षर है, उस अक्षर परब्रह्म से सम्बद्ध होने के कारण लक्षणा से प्रकृति अक्षर 
कहलाती है। पर्रह्मसम्बन्ध को लेकर लक्षणा मानने में प्रयोजन न होने से दूसरा पक्ष 
मानना पड़ता है। (२) वह यह है कि स्वभावतः सविकार होने पर भी स्वरूपतः निर्विकार 
रहने वाला जीवात्मा अक्षर दै । श्रुतियों में जीवात्मा से सम्बद्ध प्रकृति अजहल्लक्षणा से अक्षर- 
शब्दत्वेन व्यवहृत है। “अक्षरं तमसि लीयते’ इस श्रुति वचन से यही कहा जाता है कि 
अक्षर शब्दवाच्य वद अवस्थाविशेषापन्न मूलप्रकृति-जो जीवात्माऔं से सम्बद्ध है--तम में ' 
लीन हो जाती है। यहाँ अजहल्लक्षणा मानने का प्रयोजन यही है कि अक्षरशब्दवाच्य 
जीवात्मा तथा उस जीवात्मा से सम्बद्ध अवस्थाविशेषापन्न अक्षरशन्दलक्ष्य प्रकृति 
ये दोनों तम में लीन होते हैं | तम के द्वारा परमात्मा में लीन होते हैं, इस तत्त्व को बतलाना 
ही यहाँ अजहल्लक्षणा का प्रयोजन है। जीवात्मा और प्रकृति का अन्त में परमात्मा में लय 
निम्नलिखित विष्णुपुराण वचन से सिद्ध है । वह वचन यह दै-- 
प्रकृतिर्या मयाऽऽख्याता व्यक्ताव्यक्तस्वरूपिणी | 
पुरुषाश्चाप्युभावेतो लीयेते परमात्मनि ॥ 

अर्थ- हे मैत्रेय ! हमसे व्यक्ताव्यक्त स्वरूप वाली जो प्रकृति वर्णित है, वह प्रकृति और 
पुरुष अर्यात्‌ जीवात्मा अन्त में परमात्मा में लीन होती है। जीवात्मा भी परमात्मा में लीन 
होता है। इस अर्थ को बतलाने के लिये अक्षरशाब्द से अजहल्लक्षणा के द्वारा भाष्यकार 
श्रीस्वामीजी ने जीवविशिष्ट मूलग्रकृति का प्रतिपादन माना है। अतः श्रीभाष्य को लेकर 
कोई विरोध उपस्थित नहीं होता । 

( सहत्तख का लक्षण इत्यादि ) 

अव्यक्त' इत्यादि । सिद्धान्त में यह माना जाता है कि त्रिगुण द्रव्य में अव्यक्ता: 
वस्था के बाद तथा अहंकारावस्था के पूव महत्त्वावस्था होती है। इस सिद्धान्त के अनुसार 
यहाँ महत्तत्त्व के दो लक्षण बतलाये गये हैं--( १ ) अव्यक्तावस्था के बाद अव्यवहित उत्तर 
जो अवस्था है, उस अवस्था से युक्त त्रिणुण द्रव्य महान्‌ दै । (२ ) अहंकारावस्था के पहले 
जो अव्यबहित पूरं अवस्था है, उस अवस्था से विशिष्ट त्रिगुण द्रव्य महान्‌ है । यहाँ यह तीसरा 
लक्षण भी कहा जा सकता है कि महत्‌ 'शब्द का जो वाच्य है, वही महत्तत्त दै । 


इस प्रकार अहंकार आदि के विषय में मी लक्षण समझना चाहिये। मीमांसकों ने 


& 
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तदसत्‌, अध्यवसायस्यात्मधरमत्वात्‌ । यदि "“परं तन्िमिचखमात्रै महतः, 
तावतैव बुद्धयध्यवसायादिप्रयोगविषयत्वम्‌ , नच तन्चिमित्तस्वमात्र लक्षणम्‌, 
-अतिव्याप्त, अवान्तरविशेषस्याप्यनवधारणात्‌ । अवधारयतां तु तदपि 
लक्षणम्‌ । धर्माधमादिकारणत्वादिकमपि लक्षणं निरसनीयस्‌ । स त्रिधा-- 
साक्तिको राजसस्तामसश्रेति । तत्र तत्तहुणोन्मेषपशादशभेदात्तत्तदयपदेश | 


सन्त्रशब्दवाच्य को मन्त्र माना है | वैसा यह लक्षण है। सांख्यों ने महत्तत्व का 
यह लक्षण माना है कि महत्तत्व अध्यवसायरूप व्यापारवाला होता है.। अत एव 
सांख्यों ने यह कहा है कि अध्यवसायबुद्धि अर्थात्‌ निश्चय महत्तत्व है। इसका भाव 
यही है कि महत्तत्व अध्यवसाथ व्यापारवाला होता है । परन्तु सांख्यों का यह लक्षण 
समीचीन नहीं, क्योंकि अध्यवसाय और निश्चय एक ही पदार्थ है। निश्चय आत्मा का धर्म 

` है, वह अचेतन प्रकृति का धर्म नहीं हो सकता । तथा च, सांख्योक्त लक्षण में असम्भव दोष 
है। यदि इस दोष का निवारण करने के लिये यह माना जाय कि *“अध्यवसाय का 
“ निमित्तकारण बनना यही महत्तत्व का लक्षण है, क्योंकि महत्तत्त्व से आत्मधर्म अध्यवसाय 
उत्पन्न होता है, आत्मधर्म अध्यवसाय का निमित्तकारण होने से ही महत्तत्व को बुद्धि _ 
और अध्यवसाय कहते हैं, तो यहाँ पर यह विकल्प उपस्थित होता है कि अध्यवसायके | 
प्रति निमित्तकारण सामान्य बनना यह लक्षण है? अथवा निमित्तकारण विशेष बनना यई | 
लक्षण है ! प्रथम पक्ष समीचीन नहीं है, क्योंकि काल और अदृष्ट आदि भी अध्यवसाय के 
प्रति निमित्तकारण हैं, अतः उनमें अतिव्यासि होती है। दूसरा पक्ष भी समीचीन नहीं है, 
क्योंकि महत्त्व का वह विशेषाकार समझ में नहीं आता। जो निमित्तकारण बनने वाले 
काल आदि में न हो, केवल महत्तत्त में ही हो, वह विशेषाकार अजेय होने से द्वितीय पक्ष के 
अउसार लक्षण नहीं हो सकता। जो विशेषाकार को समझते हैं, उनके लिये यह उपयुक्त 
श ह है। इसी प्रकार धर्मकारणत्व इत्यादि जो महत्तत्त के लक्षण कहे जाते हैं, उनका 
pS i से निराकरण करना चाहिये | यह महत्त्व तीन प्रकार का है--(१) # 
` ) राजस और ( ३ ) तामस । यद्यपि तीनों में भी तीनों गुण रहते हैं, तथापि एक-एक । 
_रकएक गुण अधिक मात्रा में रहने के कारण सास्विकादि विभाग एवं व्यवहार हुआ करते हैं। 


२४, अध्यवसायो बुद्धि” इस सांख्यकारिका के ब्याख्यान में ग्रब्नत्त कई विद्वानों का यह 
सत है कि महत्त्व अध्यवसाय का निमित्त कारण है। जिस प्रकार आयुं इतम इस 
सामानाधिकरण्य निर्देश का आयुशवद की आयु के कारण में लक्षणा मानकर आयु के 
कक रा ध है! यह .. तलाने में तात्प है, उसी प्रकार “अध्यवसायो बुढिः' इस 
5553: पर. निके का भी अध्यवसाय शब्द की अध्यवसाय कारण में ल 
र उ का कारण बुद्धि, अर्थात्‌ महत्तत्व है? यह बतछाने में तात्पय ४ | | 
की नह म का आव 
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( अहङ्कारतत्त्वनिरूपणम्‌ ) 
इन्द्रियाव्यवहितपूर्वावस्थाविशिष्ट त्रिगुणमहङ्कारः । अत्रापि पूर्ववत्‌ 
“अभिमानोऽहङ्कारः” इति सांख्यलक्षणं दृूषणीयम्र । स चानात्मनि देहेऽ 
म्भावकरणहेतुत्वमात्रादहङ्कारशब्द्वाच्य।, न स्वमहर्थत्वात्‌, प्रतीच आत्मन 
एच तस्वात्‌ । न चेवं त्याज्यत्ववचनविरोध।, अहङ्कारस्योत्कृष्टजनावमान- 
हेतोगर्वापरपर्यायस्याभिमानस्य ` तथोक्तेः । 
( अहंकार तस्त्र का .निरूपण ) 

(इन्द्रिय इत्यादि । अहंकार से इन्द्रिय उतपन्न होती है, यह सिद्धान्त है | वह त्रिगुण- 
द्रव्य अहंकार है जो इन्द्रियों की अपेक्षा अव्यवहित पूर्व में होनेवाली अवस्था से विशिष्ट हो । 
वह अवस्था अहंकारत्वावस्था ही है, क्योंकि अहंकारत्वावस्थाविश्िष्ट द्रव्य ही उत्तरकाल में 
इन्द्रिय बन जाते हैं। अतः उपर्युक्त लक्षण का अहंकार में समन्वय हो जाता है । यहाँ पर 
सांख्यों ने अहंकार का यह लक्षण किया है कि अहंकार अभिमान इत्तिवाला है। यह 
लक्षण भी वैसे ही खण्डनीय है, जिस प्रकार इसके पूव सांख्योक्त महत्त्व लक्षण का खण्डन 
किया गया है । यह अहंकार अहंकार पद्वाच्य है । उसका कारण यह है कि यह आत्मभिन्न देह 
म॑ अहंभाव को उत्पन्न करता है, जिससे देहात्मश्रम होता है। यह नहीं मानना चाहिये कि 
यह अहम होने से अहं शब्द का वाच्य होता है, क्योंकि प्रत्यगात्मा अर्थात्‌ अपने लिये स्वयं- 
प्रकाशित होने वाला वह आत्मा ही वास्तव में अहमर्थ है, यह अचेतन अहंकार अहमर्थ नहीं 
हो सकता । यहाँ पर यह प्रश्‍न उठता है कि “अहङ्कारं बलं दर्पम्‌” इस इलोक में जो अहंकार 
त्याज्य कहा गया है, वह अहंकार कौन है! महत्तच्व से उत्पन्न अचेतन अहंकार तत्त्व 
को साधक स्वेच्छा से त्याग नहों सकते, क्योंकि वह मुक्ति अथवा प्रलय तक जीव के साथ 
लगा रदेगा । अहमथ आत्मा भी त्याज्य नहीं हो सकता । वह अहंकार कौन है, जिसको 
गीता ने त्याज्य कहा है ? उत्तर यह है कि गीता में उस गर्व नामक अहंकार को २५त्याज्य 

कहा गया है, जो उत्कृष्ट जनों को अपमानित करने में कारण बनता है। 

२५. अहंकार शब्द विभिन्न व्युत्पत्तियों के अनुसार विभिन्न अथों का वाचक मानकर विभिन्न 
स्थतां में प्रयुक्त हुआ है । (१) अहंपूवंक कन्‌ घालु से भावार्थ में घन्‌ प्रत्यय करने 
पर अहंकार शब्द निष्पन्न होता है । वह अहंदुडि का वाचक है । अहमथ आत्मा के 
विषय में होनेवाली अहंबुद्धि इस व्युत्पत्ति के अनुसार अहंकार कहलाती है । 
(२) अहंपूवंक कृन्‌ धातु से कर्मकारक में घन्‌ करने पर निष्पन्न होनेवाला अहंकार 
शब्द अहंडुद्धिविषयक आत्मा का वाचक है । इन दोनों अर्थों में से किसी एक अथं को 
लेकर 'अथातोऽहङ्कारादेशःः इस उपनिषद्वचन में अहंकार शब्द प्रयुक्त हुआ है। 
(३) अहं शब्द से च्वि प्रत्यय एवं कृण धातु से करणकारक में घन्‌ प्रत्यय करने पर 
निष्पन्न होनेवाला अहंकार शब्द उस प्राकृत तत््वविशेष का वाचक है, जिससे अइम थं- 
भिन्न शरीर इत्यादि में अहंडुद्धि जीवों को हुआ करती है। इस प्रात तत्त्व अहंकार 
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सोऽपि पूववत्‌ त्रिविधः ! तत्र सास्तिकादिन्ट्रियाणि । तामसाच्छब्द- 
तन्मात्रम्‌ । राजस उमयालुग्राहक/ । राजसतामसयोरपीन्द्रयाच्यवहित- 
पूर्वमाबित्वमात्रै सिद्धमिति नाव्याप्तिः । त्रयाणां ग्रत्येक्रत्येकलक्षणमपि 
यथास्वं कार्यकाणरग्रकाराः । यत्तक्तं भोजराजेन-- 

र स्यात्‌ त्रिविधोऽहङ्कारो जीवनसंरम्मगनरूपोऽयम्‌ | 
सम्मेदादस्य सतो विषयो व्यत्रहायतामेति ॥ 
सात्तिकराजसतामसभेदात्‌ संजायते पुनस्त्रेथा । 

स च तेजसवैकारिकभूतादिकनामभिः समुच्छुसिति ॥ 
तैजसतस्तत्र मनो पैकारिकतो भवन्ति चाचाण | 
भूतादेस्तन्मात्राण्येषां सर्गेञ्यिमेतस्मात्‌ ॥ इति । 


“सोऽपि पूर्ववत्‌? इत्यादि । महत्तत्व के समान अहंकार तत्त्व भी तीन प्रकार का होता 
है-( १) सात्त्विक, ( २) राजस और ( ३ ) तामस । उनमें सात्विकाहंकार से इन्द्रिय 
उत्पन्न होते हैं, तामसाइंकार से शब्द्तन्मात्र उत्पन्न होता है, राजसाहंकार उन अहंकारों 
का सहायक होता है। राजसाहंकार और तामसाहंकार भी इन्द्रयोत्पत्ति के अव्यवहित 
पूर्वक्षण में बने रहते हैं, अतः इनको लेकर उपर्युक्त अहंकार लक्षण की अव्याप्ति नहीं होती | 
तीनों अहंकारों में प्रत्येक का लक्षण उन-उन कार्यकारणभाव प्रकारों को लेकर इस प्रकार 
हुआ करते हैं कि इन्द्रियों का कारण होना सास्विकाइंकार का लक्षण है, शब्दतन्मात्र का 
कारण बनना तामसाहंकार का लक्षण है। उपर्युक्त अहंकारों के अपने कार्य को उन 
करने में सहायक होना राजसाहंकार का लक्षण है। भोजराज ने अहंकार के विषय में यह 
कहा है कि यह अहंकार तीन प्रकार का है-- १ ) जीवन, ( २ , संरम्भ और ( ३ ) गे 
. इनके परस्पर संमिश्रण से विषयव्यवहार होता है । किञ्च, दूसरे प्रकार का अहंकार भी तीन प्रकार 

का होता है-- १) सात्तिक, ( २ ) राजस और ( ३) तामस । वह क्रम से वैकारिक, तैजस 
और भूत इत्यादि इन नामों से व्यवद्दत होता है। उनमें तैजस अर्थात्‌ राजी 
हंकार से मन, वैकारिक अर्थात्‌ सास्तिकाइंक्रार से इन्द्रिय, भूतादि अ 
तामसाइंकार से तन्मात्र उतपन्न होते हैं। इस प्रकार इनकी उत्पत्ति अहंकार से होती है | 
भोजराज के उपयुक्त कथन में जो विरुद्धांश है, उसका मूल बाह्य शैवागम दै । अत एवं वर 


के विषय में ही ग्रन्थ में विवेचन प्रस्तुत है। (४ ) अहं शब्द से ख्व प्रत्यय एवं कृ 
धातु से भावाथ में घन्‌ प्रत्यय करने पर निष्पन्न होने वाला अहंकार शब्द अथ” 
देहादि के विषय में होने वाढी अहंबुद्धिः अर्थात्‌ देहास्मञ्जम इत्यादि का वाचक ? 
तथा देदात्मश्नम के कारण होने वाले उस गब का जो उत्कृष्ट जनों को अपसानित 
करने में कारण बनता है, लक्षणा से प्रतिपादन करता है । देहात्मञ्चस एवं गये का बाजा 
` यह अहंकार शब्द निमी, निरहङ्कार, अहङ्वारे छंद! इत्या, वचनो मे प्रयुक्त दद 


| 
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तत्र विरुद्धांशो वाह्मशैवागममूलत्वेनानादरणीय/ । एवं भगवत्परा- 
शराद्युक्त ग्रमाणतमपुराणाद्याचुयुण्येन पुराणान्तरादिविचनादीनि निर्वा- 
ह्याणि । अत्यन्तविरुद्वानि त्वनादेयानि । 

( इन्द्रियनिरुपणम्‌ ) 

प्राणादन्यत्बे सति हत्कणंचक्षुरादिशरीरप्रदेशविशेषावच्छिन्नव्यापार- 
तया तत्तत्कायविशेषशक्तमिन्द्रियम्‌ । “अशरीरं प्राणधार्यमेव यद्‌ द्रव्यं 
पुरुषोपकारक तदिन्द्रियम्‌” इति वरदविष्णुमिश्रेरुक्तम्‌ । “साखिकाहङ्कारो- 
पादानकमिन्द्रियमू इति सांख्यादिलक्षणमप्राकृतेन्द्रियाव्याप्तेरयुक्तम्‌ । 
“शरीरसंयोगे सत्येव साक्षास्रसि तिसाधनमप्रत्यच साब्चात्कारसाधनम्‌” 
इत्यादि वैशेपिकाद्युकै तु कर्मेन्द्रियाव्याप्त्यादेरनुपपन्नम्‌ । वच्यते च 
वागादीनामिन्द्रियत्वम्‌ । 
अनाद्रणीय है । जीवन आदि के रूप में अहंकार का त्रैविध्य, राजसाहंकार से मन की 
उत्पत्ति, तथा पाँचों तन्मात्रों की तामसाहंकार से उत्तत्ति ये अर्थ विरुद्धांश हैं, अत एव 
अनाद्रणीय हैं | इसी प्रकार भगवान्‌ श्रीपराशर ब्रह्मर्षि इत्यादि के द्वारा प्रतिपादित 
२ 'ग्रमाणतम श्रीविष्णुपुराण इत्यादि से अनुकूल रूप में पुराणान्तर वचनों का भी निर्वाह 
करना चाहिये । अत्यन्त विरुद्ध वचन सवंथा अनुपादेय हैं । 

( इन्द्रिय का निरूपण ) 

ग्राणाद्यन्यत्वे सति’ इत्यादि । इन्द्रिय का लक्षण यह है कि जो द्रव्य प्राण और अपान 
आदि से मिन्न हो, तथा हृदय, कर्ण और चक्ष आदि शरीर प्रदेशों में ब्यापार करता हुआ 
स्मरण, श्रवण और दशन इत्यादि उन उन कार्य विशेषों में समर्थ हो, वह इन्द्रिय है | प्राण 
आदि में अतिव्याप्ति को दूर करने के लिये 'प्राणादिभिन्नत्व' ऐसा विशेषण दिया गया है। 
श्रीवरदविष्णु मिश्र स्वामीजी ने इन्द्रियों का यह लक्षण बतलाया है कि जो द्रव्य प्राण से 
शृत होता हुआ पुरुष का उपकारक हो और शरीर से भिन्न हो, वह इन्द्रिय है । इस लक्षण 
में शरीर में अतिव्याप्ति को हटाने के लिये 'शरीरभिन्नत्व' यह विशेषण दिया गया है। 
सांख्यों ने इन्द्रिय का यह जो लक्षण बतलाया है कि सात्तिकाहंकाररूपी उपादान कारण से 
उत्पन्न होने वाल्ला पदार्थ इन्द्रिय है, यह लक्षण भोगविभूति में होने वाले अप्राकृत इन्द्रियों में 


२६, . प्रमाणतम' इत्यादि। श्रीविष्णुपुराण को . परम प्रमाण मानने में बहुत से कारण श्रुत- 
प्रकाशिका में वर्णित हैं, जिनमें मुख्य ये हैं--(  ) पुलूस्त्य एवं वसिष्ठ महर्षि से. 
वर के रूप में देवतापारमाथ्ये ज्ञान को प्राप्त कर श्रीपराशर महर्षि ने श्रीविष्णुपुराण 
का निर्माण किया है । ( २ ) श्रीविष्णुपुराण में क्षेपक इत्यादि नहीं हैं। ( ३ ) सब देश 
के शिष्ट पुरुषों के द्वारा श्रीविष्णुपुराण परिगृहीत है, इत्यादि कारणों से श्रीविष्णुपुर 
प्रमाणतम सिद्ध होता है। SA 
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७० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिर्छेद; 
_ ( इन्द्रियविभागः ) 
द्विधेनद्रियम्‌ प्राकृतमप्राइृतमिति । शुद्वाशुद्भसत्तयोगादेस्तङ्भेद्‌ः | 
अव्यक्तमहदहङ्कारेष्वपि प्राकृताग्राक्ृतविभागोऽस्तीति केचिदाचार्याः | 
शब्दतन्मात्रसहभवत्वसाक्तिकाहड्जारोपादानद्रव्यत्वादि ग्राइतेन्द्रियलक्षणम | 
पुनथन्द्रिय द्विविधम्‌ ज्ञानेन्द्रियं कर्मेन्द्रयमिति । ज्ञानप्रसरणशक्त- 
मिन्द्रं ज्ञानेन्द्रियय्‌ । तच्च पोढा, मनःश्रोत्रादिभेदात्‌ । उत्तश्रेबंविभाग- 
स्तखरत्ाकरे भइपराशरपादैः-“तच्च षोढा” इत्युपक्रम्य “आन्तरं मनः? 
इत्यन्तेन | मनःपूर्वेकत्वात्‌ सवंपरवृत्तीनां मनः कर्मेन्द्रियमिति सांख्यादयः । 
यथाहुः 
बुद्धीन्द्रियाणि चक्षुःश्रोत्रघाणरसनात्वगाख्यानि | 
` वाक्पाणिपादपायूपस्थं कमेन्द्रियं ह्याहुः ॥ 
उभयात्मकमत्र मन।” इति । 
तदसत्‌, तस्य च ज्ञानद्वारेव कमहेतुस्वात्‌, तावता च तथात्वे चच्ुरा- 
दावपि प्रसङ्गात्‌ । क्कचित्‌ कर्मेन्द्रियत्व व्यमहाररत्वौपचारिकः । मानस- 
` वाचिककायिककमबिभागस्तु कर्मशब्दस्य शुभाशुभसङ्कल्पादिरूपज्ञानेऽपि 
प्रयोगात्‌ | अतः पडपि ज्ञानेन्द्रियाणि । तत्र पराकृतविभागं प्रत्युच्यते | 
अव्यास होने से समीचीन नहीं, क्योंकि भोगविभूति में होनेवाले इन्द्रिय सात्तिका हंकारजन्य 
नहीं हैं, किन्तु नित्य सिद्ध हैं | वैशेषिक आदि दार्शनिकों ने इन्द्रियों के दो लक्षण बतलाये हैं 
(१) जो शरीरसंयोग के रहते समय ही साक्षात्कार प्रमा का कारण हो, तथा प्रत्यक्ष न हो, वह 
ल र इस लक्षण में आत्मा में अतिव्याप्ति को हटाने के लिये यह 'अप्रत्यक्षत्व' विशेषण दिया 
हि त यक भ साक्षात्कार प्रमा का कारण होनेपर भी मानस प्रत्यक्ष 
इलमी जलका जा है की क ल का 
रा की पुर का 
साधन है। (२) जो साक्षात्कार का क री क र र त्क कर से 
कारण होने पर मी इन्द्रिय ही का [रण ही, वह इन्द्रिय न । साक्षात्कार के बहुत 
के [जाता है। ये दोनों लक्षण समीचीन नहीं दैं 


क्योंकि ये लक्षण कर्मन्द्रियों से सं 
कत हु संगत न होने से अव्याप्ति दोषग्रस्त है । वागू आदि का 
... इन्द्रियत्व आगे सिद्ध किया जायगा | ५ दै हि 


हवा इसाहि। बनि दो पार का है. भै 

2. ले द्‌ | इन्द्रिय दो प्रकार का है- १ ) प्राइंत और ( २ ) अप्राकृत | 
Le कि प्राकतेन्द्रिय अशुद्ध अर्थात्‌ रज और तम से मिश्रित सत्व शुण से युक्त 
. 0 “शय शुद्ध अर्थात्‌ रज और तम से मिश्रित न होने वाले सत्त्वगुण से युक्त है | 
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( प्राक्कतमनो निरूपणम्‌ ) 
अशुद्धस र्वे सति पञ्चाचपयसाधारणान्त्रयत्व स्ट्रातकरणान्द्रयत्वामत्याद 
ग्राक्कतसन 1सक्षणस्‌ । तश्च हद्शसात्रांधष्ठाचस्‌ | इान्द्रयान्तरां णामाप 
हत्मद्श एव कन्दस्थानम्‌ । स्थानान्तरेष्वपि यथासंभवं वृत्तिः | आत्मनोऽपि 
तत्रव भूपसा बृत्ति! | तथा “च भाष्यस्‌--“सर्वेन्द्रियकन्दभूतस्थानविशोषे 
कई आचाय मानते हैं कि अव्यक्त महान्‌ और अहंकार में भी प्राकृताप्राकृत विभाग || 
प्रात इन्द्रियों के दो लक्षण हैं--( १ ) जो शब्दतन्मात्र के साथ उत्पन्न होता हो वह 
प्रात इन्द्रिय है । सिद्धान्त में यह माना जाता है कि एक ही समय में तामसाहंकार से 
शब्दतन्मात्र तथा सात्विकाहंकार से इन्द्रिय उत्पन्न होते हैं । ( २ ) जो द्रव्य सात्विकाहंकार- 
रूपी उपादानकारण से उत्पन्न होता हो वह प्राकृत. इन्द्रिय है। यह इन्द्रिय प्रकारान्तर से 
भी दो प्रकार का होता है--( १ ) ज्ञानेन्द्रिय और (२ ) कर्मेन्द्रिय । जो इन्द्रिय ज्ञान का 
प्रसरण करने में शक्त हो वह ज्ञानेन्द्रिय है। यह ज्ञानेन्द्रिय का लक्षण है। वह ज्ञानेन्द्रिय 
६ प्रकार का हैं--, १ ) मन, (२) भोत्र, (३ ) त्वक्‌, (४ ) चक्षु, ( ५ ) रसना और 
(६ ) घाण। तत्त्वरत्नाकर ग्रन्थ में श्रीमइपराशर स्वामीजी ने 'तन्च घोढा' से लेकर 
आन्तरं मनः” यहाँ तक के ग्रन्थ से उपयुक्त विभाग का वर्णन किया है। सांख्य आदि ने 
यह माना है कि मन के ही कारण समी प्रत्रृत्तियाँ हुआ करती हैं, अतः मन कर्मेन्द्रिय है। 
उन लोगों ने यह कहा है कि चक्षु, रत्र, घाण, रसना और त्वक्‌ ये पाँचों ज्ञानेन्द्रिय हैं 
वाक्‌ , पाणि, पाद्‌, पायु ओर उपस्थ ये पाँचों कमेंन्द्रिय हैं । यहाँ मन उभयात्मक है अर्थात्‌ 
ज्ञानेन्द्रिय भी है तथा कमेंन्द्रिय भी है । यह मन का उभयात्मकत्ववाद समीचीन नहीं है, क्योंकि 
मन ज्ञान के द्वारा ही कार्य का कारण होता है, साक्षात्‌ नहीं | यदि इतने मात्र से मन को 
कमन्द्रिय मानना हो तो चक्षु आदि इन्द्रियों को भी कर्मेन्द्रिय मानना होगा, क्योंकि वे 
भी ज्ञान के द्वारा कम के कारण हैं| यदि कहीं प्रमाण ग्रन्थों में मन को कर्मेन्द्रिय कहा गया 
हो तो उसको गौण व्यवहार ही मानना चाहिये । प्रइन--यदि मन कर्मेरद्रिय नहीं है तो कर्मों में 
मानस, वाचिक एवं कायिक ऐसे विभाग क्यों किये जाते हैं ! उत्तर शुमाशुम संकल्पादिलपं 
ज्ञान को कम मानकर ही इस प्रकार का विभाग किया जाता है । अतः मन और श्रोत्र इत्यादि 
छुहों को भी ज्ञानेन्द्रिय ही मानना चाहिये । आगे प्राकृतविभाग का निरूपण किया जाता है। 
( प्राकृत मन का निरूपण ) 
अशुद्ध? इत्यादि । जो अशुद्ध सत्त्व गुणवाला हो, साथ ही शब्द इत्यादि पाँच विषयों 
के विषय में ज्ञान कराने में साधारण इन्द्रिय हो, वह प्राकृत मन है | यह एक लक्षण है । दूसरा 
लक्षण यह है कि जो इन्द्रिय स्मृति का करण हो वह प्राकृत मन है | वह मन केवल हृदय- 
प्रदेश में ही अवस्थित रहता है। इतर इन्द्रियों के लिये हृदयप्रदेश ही कन्दस्थान है। 
इतर प्रदेशों में भी वे इन्द्रिय न्यूनाधिक रूप में बने रहते हैं । **अत एव भाष्य में यह 


२७. यह “सबन्द्रियकन्दभूते! इत्यादि पंक्ति 'अनवस्थितेरसंभवात्य नेतरः इस ब्रह्मसूत्र 
के रामानुज आष्य में है । ! 
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७२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद; 


वृत्तिरिति चच्नुषि नावस्थानम्‌ इति | मन एकमेवान्तःकरणम्‌ । सङ्क्पाध्यव- 
सायादयस्तद्वयापारमेदादेव जायन्त इति नान्‍्तःकरणवैविध्यमू । “तथा च 
भाष्यम-- अ्रध्यवसायाभिमानचिन्ताइत्तिमेदान्मन एव बुद्धचहङ्कार 
चित्तशब्दैव्यपदिश्यते” इति । उदाहृतं चैतत्‌ प्राणे दन्नकारेः--“पञ्च 
ृत्तिमनोवद्‌ व्यपदिश्यते” इति । अतोऽन्तःकरण त्रिविधमित्यादिवादिनः 
'सांख्पादयो निरस्ताः | 
( प्राकृतश्रोत्रेन्द्रियनिरुपणम्‌ ) 
शब्दादिपञ्चके शब्दमात्रग्रहणशक्तमिन्द्रियं प्राकृतभोत्रम्‌ । तन्मनु- 
ष्यादीनां कर्णशष्कुल्यवच्छिन्नबृत्ति | द्विजिह्वानां नयनश्टत्ति । तदुक्तं न्याय- 
तत्ते करणपादाष्टमाधिकरो--“चक्षुपा श्रवणं सर्पाणामेवेति नियम्यते” 
[ae ° ९ 00२ 

इत्यादि । यत्तक्त तत्वरल्लाकरे--“फणशष्कुलीशरीरनयनगोलकरसना- 
'नासिकाधिष्ठानानि च तानि” इति, तत्‌ प्रायिक मन्तव्यम्‌ । 

कहा गया है कि सभो इन्द्रियों का कन्द बनने वाले स्थान विशेष में ही आत्मा रहता है, 
चक्षु में आत्मा नहीं रहता है। मन एक ही अन्तःकरण है । संकल्प और अध्यवसाय इत्यादि 
मन के विभिन्न व्यापारों से ही होते हैं, अतः अन्तःकरण को त्रिविध मानने की कोई 
आवशयकता नहीं | अत एव २“भाष्य में कहा गया है कि अध्यवसाय, अभिमान और चितां 
ऐसी वृत्तियो में भेद होने से एक मन ही क्रम से बुद्धि, अहंकार और चित्त इन शब्दों से 
बतलाया जाता है । अत एव ब्रह्मसूत्रकार ने 'पञ्चवृत्ति्मनोवद्व्यपदिष्यते” इस सूत्र में प्राण के 
विषय में मन का दृष्टान्त रूप में उल्लेख कर यह बतलाया है कि जिस प्रकार एक ही मन 
अध्यवसाय इत्यादि अनेक व्यापारों का कारण होने से बुद्धि इत्यादि अनेक शब्दों से व्यवद्त हाता 
है, उसी प्रकार एक ही प्राण पाँच व्यापारों के अनुसार प्राण और अपान इत्यादि 
शब्दों से व्यवद्दत होता है। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि अन्तःकरण को त्रिवि 
मानने बाले सांख्य तथा अम्तःकरण को चतुबिध मानने वाले अद्वैती इत्यादि वादियों # 
पक्ष निरस्त हो गया है। 

( प्राकृत श्रोत्रेन्द्रियं का निरूपण ) 

नश डिब्दादि' इत्यादि । प्राकृत भ्रोन्ैन्द्रिय का यह लक्षण है कि शब्द इत्यादि पाँच ण 
में शब्दमात्र का ज्ञान कराने में जो इन्द्रिय समर्थ हो, वह प्राकृत शोत्रेन्द्रिय हे 
मनुष्यों में कण--जो शष्कुली के समान है--से अवच्छिन्न प्रदेश में रहता दै। 


. नेत्रों में रहता है। सों के नेत्रगोलकों में रत्र और चक्षु दो इन्द्रिय रहते है| कु. | 
= नेत्रे सुनते और : न & 
. _ 'त्रसेसनते और देखते हैं। यह" अर्थ स्यायतत्व ग्रन्थ के करणपादाष्टमा 


तक 7० 5 (के 
२८ यह अध्यवसायामिमान' इत्यादि पंक्ति “हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नैव? इस ब्रहम 


= रामानुज आष्य में 
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३० 

३, एतस्य *“नाभसत्वदिगुपादानत्वादिवादानामनन्यथा सिद्धाहज्ञारिकत्व- 
वचनवलादाप्यायितत्वादिभिनिवाह! । यत्त करणपादपञ्चमाधिकरणे 
त्रश्रोत्रादिशक्तीनामालोफशब्दाद्यात्मकत्वशुक्तम्‌, यञ्च तथेव सप्तमा- 
इस प्रकार कहा गया है कि सप॑ ही नेत्र से सुनते हैं। तत्त्वरत्नाकर में यह जो कहा 
गया है किश्रोत्र इत्यादि पाँच ज्ञानेन्द्रिय कर्णशाष्कुली, शरीर, नेत्रगोलक, जिह्वा 
और नासिका इन अधिष्ठानों में रहते हैं, इस कथन का यही भाव है कि वे प्रायः इन 

अधिष्ठानों में ही रहते हँ, सप इत्यादि के इतर अङ्गां में रहने से कोई विरोध नहीं । 
एतस्य? इत्यादि । यहाँ पर यह प्रन उठता है कि शास्त्रों में यह कहा गया है किं 
श्रोत्रेन्द्रिय आकाश से उत्पन्न है, दिग्रपी उपादान कारण से उत्पन्न है । इस प्रकार शास्रां में 
श्रोत्र के विषय में कहे जाने वाले आकाशजम्यत्ववाद एवं दिशुपादानकत्ववाद का कैसे 
निर्वाह हो ? इस प्रन का उत्तर यह है कि **आकाश को अहंकारजन्य बतलाने वाले 
बहुत से वचन शाना में हैं, वे अन्यथासिद्ध नहीं, अर्थात्‌ उन वचनों का दूसरे किसी अथ 
में तात्पर्यं नहीं लगाया जा सकता । ये * अनन्यथासिद्ध वचन त्रलवान हैं । इनमें जिस प्रकार 
विरोध की स्थिति न हो, वेसे ही उन वचनां का निर्वाह करना चाहिये । जिनसे श्रोत्रेन्द्रिय का 
आकाइजन्यत्व और दिग्जन्यत्व सिद्ध होता है, उन वचनों का निर्वाह यह है कि वचन यह 
बतलाते हैं कि शरोचेन्द्रिय आकाश एवं दिशा से 3 ' आप्यायित अर्थात्‌ पुष्ट होता है। न्यायतत्त 


२३. महाभारत सोच्चधमे में ये झोक हैं कि 
शव्दः श्रोत्रं तथा खादित्रयमाकाशसम्भवम्‌ ॥ 
चायोः स्पशस्तथा चेष्टा त्वक्‌ चैव त्रितयं स्मृतम्‌ । 
रूपं चक्षुस्तथा व्यक्तिस्मितयं तेज उच्यते ॥ 
रसः छेदुश्च जिह्वा च त्रयो जळगुणाः स्ट्ृताः। 
घ्राणं घ्रेयं शारीरं च ते च भूमिगुणाः स्मृताः ॥ 
इन बचनों से इन्द्रयों का आकाशादि भूतजन्यत्व सिद्ध होता दै। तथा 
अग्निर्चाग्भूस्वा सुखं प्राविशत्‌ , वायुर्धाणो भूत्वा नासिके प्राविशत्‌ अरा दित्यश्चक्षुभूस्वा 
अक्षिणी ग्राविशत , दिशः श्रोत्रं भूत्वा कणा प्राविशन्‌? इन वचन्‌ में अन्तिम वचन से 
यह सिद्ध होता है कि श्रोत्र दिशा से उत्पन्न होता है। सिद्धान्त में आकाश ही दिशा 
है । अतः इस वचन से भी श्रोत्रेन्द्िय का आकाशजन्यव्व ही सिद्ध होता दै। 

३०. श्रोविष्णुपुराण में “तैजसानोन्द्रियाण्याहुरदेवा वैकारिकाः स्ताः? इत्यादि वचनां सें इन्द्रियो 
के विषय में इन दोनों पक्षों का कि इन्द्रिय तैजस अर्थात्‌ राजसाइंकार का काय है । 
देव अर्थांत इन्द्रिय वैकारिक अर्थात्‌ सात्त्विकाहंकार का काय हे--उल्लेख करके अन्त सें 
सिद्धान्त रूप से इन्द्रियों का सास्तिक्राहंकारजन्यत्व ही वर्णित है । अतः आहंकारिंकस्व 

“वचन अनन्यथासिद प्रमाणित होता दै । 

३१. महाभारत में मोक्षधमं के खगुभरद्वाज-संवाद में “आप्याय्यस्ते च ते नित्यं धातवस्तैस्तु 

पञ्चभिः? इस वचन से इन्द्रिया का पञ्चभूताप्यायितस्व स्पष्ट कहा गया है। 
२० 
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5 न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 


घिकरणे- अनस्यातिम्वक्ष्मपरिणाससिन्द्रियस्‌” इत्यादिना “कर्मेन्द्रियाणा- 
मप्यन्नपरिणामत्वात्‌ इत्यादिना चेन्द्रियाणां भौतिक प्रतीतम्‌ , द्‌ 
खिलमाप्यायनाभिग्रायेण निर्वाह्यम्‌ | तथव हि स्ष्रतिवचनसपि वेदार्थः 
- संग्रहे निर््यहम्‌ , यथा-- “वैकारिकाहङ्कारादेकादरेन्ट्रियाणि जायन्त इति हि 
वैदिकाः? इत्युपक्रम्य “एवमाहङ्कारिकाणाभिन्द्रियाणां यूतेश्वाप्यायनं 
महाभारत उच्यते” इति । 
( श्रोत्रमौ तिकत्वालुमाननिरासः ) 
भ्रोत्रै भौतिकं बाह्येन्द्रियत्वात्‌, आकाश इस्द्रियारम्भको भूतत्वात्‌, 
शब्द! स्त्रसमानजातीयशुणत्रता इन्द्रियेण गह्यते, बहिरिन्द्रियव्यवस्थाहेतु- 
के करणपादपञ्चमाधिकरण में यह जो कहा गया है कि नेत्र की शक्ति प्रभारूप है, तथा श्ोत्र 
` की शक्ति शब्दरूप है इत्यादि, तथा सक्षमाधिकरण में यह जो कहा गया है कि इन्द्रिय अन्न 
का अतिसूहुम परिणाम है, इत्यादि । एवं कर्मेन्द्रिय भी अन्न का परिणाम दै इत्यादि| 
इन सब कथनों से यही प्रतीत होता है कि इन्द्रिय भौतिक हैं। परन्तु इन वचनां का भी 
आप्यायन अर्थात्‌ पोषण में तात्य मानकर ही निर्वाह करना चाहिये | उसी प्रकार बेदार 
संग्रह मे श्रीमाष्यकार स्वामीजी ने स्मृतिवचन का निर्वाह किया है। वहाँ साखिकाहकार ९ 
ग्यारह इन्द्रियाँ उसन्न होती हैं। इस प्रकार वैदिक मानते हैं? । इस प्रकार प्रारम्भ करक "ह 
बतलाया गया है कि इस प्रकार अहंकार से उत्पन्न होने वाली इन्द्रियों का पोषण महाभूत 
से होता है। यह अर्थ महाभारत में वर्णित है? । वह बचन यह है कि “आप्यायन्ते च 
- नित्यं धातवस्तैस्तु पञ्चभिः? । 
( श्रोत्र भौतिक है, ऐसे अनुसानों का खण्डन ) कस 
श्रोत्रम्‌? इत्यादि | वैशेषिक इत्यादि दार्शनिक , शरोत्रेन्द्रिय फो भौतिक सिद्ध क हे 
के लिये चार अनुमान उपस्थित करते हैं। वे ये हें-( १ ) ओोत्रेन्द्रिय सो 
क्योंकि वह नाहेन्दरिय है | जिस प्रकार चक्षु इत्यादि बाहमेनद्रिय भौतिक हैं, उसी ड 
बाह्योन्द्रिय होने से श्रोत्रेन्द्रिय को भी भौतिक मानना चाहिये। ( २) आकाश इन्द्रिय के 
उत्पादक है, क्योंकि वह भूत है। जिस प्रकार वायु आदि भूत त्वक इत्यादि बिक 
ः उत्पादक हैं, वैसे ही आकाशभूत को भी इन्द्रियोत्मादक मानना चाहिये । आकाश से उतरन 
होने वाली वह इन्द्रिय श्रोजेन्द्रय ही है । ( ३ ) शब्द उसी इन्द्रिय से गीत होता है 
` इस ( ग्राह्मशब्द ) के समानजातीय दूसरा ( शब्दरूपी ) गुण रहता हो, क्यों होती है 
 नहिरिरिद्रय व्यवस्थादि लाने बाला गुण है। शब्द के द्वारा ही यह व्यवस्था संपि पा 
बट कि शब्द का ग्रहण करने वाली इन्द्रिय भोत्रेन्द्रिय दै । जिस प्रकार रूप, रस इत्या 
.._ चक्षु और रसना इत्यादि बहिरिन्द्रियो के व्यवस्थापक गुण हैं, साथ ही इनके उसी प्रकार 
रूप और रस इत्यादि गुण बाले चक्षु और रसना ऐसे इन्द्रियों से हीत होते- हैं; उ 


. दब्द भी बहिरिन्द्रिय व्यवस्थापक गुण है, अतः इसे भी वैसी, ही इन्द्रिय से र बै - 
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प्रेयम; ] भांषानुवादसहितम्‌ ऽप 
गुणत्वात्‌ । श्रोत्रं स्वग्राह्मगणसजातीयगुणवद्‌ बहिरिन्द्रियत्वात्‌-इत्यादीनां 
चल्नुराद्ममोतिकत्वस्य दक्यमाणस्वात्‌ साध्यविकलत्वश्रृतित्राधादिदृषणानि 
वाच्यानि ` 
शब्दस्य भूतध्सवाच्छरतेवैकारिकत्वतः । 
संयुक्तनिसयो योग्यः(ः) स तया संप्रतीयते ॥ 

शब्दस्य द्रच्याद्र्‌ व्यस्मश्रोत्रगसनशव्दाणमनादिविवादस द्र्व्ये शमयिष्यामः | 
चाहिये, जो इसके समानजातीय दूसरे शब्दरूपी गुण को अपनाया हो | इस अनुमान के 
अनुसार भोत्रेन्द्रिय शब्द गुण वाला सिद्ध होने पर भौतिक सिद्ध हो जाता है। (४) श्रोत्रेन्द्रिय 
अपने ग्रहीत होनेवाले गुण के समानजातीय गुण से युक्त है, क्योंकि वह बहिरिन्द्रिय दै । 
जिस प्रकार चक्षु आदि इन्द्रिय बहिरिन्द्रिय हैं, साथ ही अपने से गीत होनेवाले रूप इत्यादि 
गुणों के समानजातीय दूसरे रूप इत्यादि गुणों से युक्त हैं, उसी प्रकार श्रोत्र भी वहिरिन्द्रिय 
है । अतः इसे भी वैसे ही गुण से युक्त होकर रहना चाहिये, जो इससे शीत होने वाले शब्द 
के समानजातीय शब्द हो । इस अनुमान से श्रोत्र शब्द वाला यदि सिद्ध हो जाय, तो उसे 
भौतिक सिद्ध होने में कोई आपत्ति नहों। भोत्रेन्द्रिय के भौतिकत्व को सिद्ध करने वाले 
उपयुक्त अनुमान समीचीन नहीं, क्योंकि उनमें साध्यविकलत्व और भ्रुतिबाध इत्यादि दोष 
हैं । दृष्टान्त में साध्य न हो तो उसे साध्यविकलत्य दोष कहते हैं। प्रथमानुमान में चक्षुरादि 
इन्द्रिय इ्टान्त हैं | उनमें भौतिकत्व रूप साध्य न होने से साध्यविकलत्व दोष स्पष्ट है, क्योंकि 
इस ग्रन्थ में आगे चक्षुरादि इन्द्रियां का अभौतिकत्व सिद्ध किया जायगा । द्वितीयानुमान में 
वायु आदि भूत दृष्टान्त हैं । उनमें त्वगादीन्द्रियारम्भकत्व न होने सें साध्यविकलत्व दोष आ 


जाता है, क्योंकि यह अर्थ आगे सिद्ध किया जायगा कि वायु आदि भूत त्वक्‌ इत्यादि इन्द्रियों - * 


के उत्पादक नहीं हैं | तीसरे अनुमान में रूप और रस इत्यादि गुण दृष्टान्त हैं । वे अपने 
समानजातीय गुणों से युक्त इन्द्रियों से ग्रहीत होते हों, ऐसी बात नहीं। अतः उनमें 
साध्यविकलत्व दोष लग जाता है। चतुर्थानुमान में चक्षु आदि इन्द्रिय दृष्टान्त हैं, वे 
स्वग्राह्म गुण सजातीय शुणबाले हों, ऐसी बात नदीं । अतः उनमें साध्यविकलत्व दोष 
आ जाता है । इस प्रकार इन अनुमानों में साध्यविकलत्व दोष हैं । श्रोत्र श्रुति से अहंकार- 
जन्य सिद्ध होता है, अतः उपर्युक्त अनुमाना में भ्रुतिबाध दोष भी हैं, क्योंकि ये अनुमान 
श्रुति से बाधित हैं | इस प्रकार दोषदूषित होने से ये अनुमान त्याज्य हैं | 

“शब्दस्य? इत्यादि । शब्द आकाश आदि पञ्च महाभूतो में रहने वाला गुण है। 
श्रोत्रेन्द्रिय सात्विकाहंकारजन्य द्रव्यविशेष है । इसका शब्द के साथ संयुक्ताथितत्व संनिकर्ष 
है, क्योंकि भोत्र द्रव्य से संयुक्त होनेवाले: पञ्च महाभूत द्रव्यो का आश्रय लेकर शब्द रहता 
है । उस संनिकर्ष के कारण योग्य शब्द ओ्रोत्रेन्द्रिय से य्हीत होते हैं। शब्द को लेकर 
विद्वानों में यह विवाद चलता रहता है कि शब्द द्रव्य है या अद्रव्य ! ओोत्रेन्द्रिय क्या शब्द 
देश में जाकर शब्द का ग्रहण करता है, अथवा शब्द श्रोत्रदेश में आकर गीत होता है ! 
इत्यादि विवादों को हम अद्रव्य निरूपण के प्रकरण में शान्त करेंगे । 
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७दै न्यायसिद्धाञ्जनमं [ जडड्रन्यपर्् 
( त्वगादी र्ट्रियनिरूपणम्‌ ) 


त्वगादीनामपीन्द्रियाणां पूर्वोक्तश्रोत्रणणे शब्दमात्रपदस्थाने 
क्रमात्‌ स्परशमात्रादिपदन्यासेन लक्षणमूह्यम्‌ । तत्र स्वगाश्रय; कृत्स्नं बपुः। 
्रदेशमेदेन स्पर्शोपलम्मतारतम्यम्‌ । नखदन्तकेशादिपु स्पशांनुपलम्मश्च 
प्राणमान्धतारतम्यादिति करणपादाष्टसाधिकरणे प्रोक्तम्‌ । यथायोग्यं 
वाय्वादिचतुष्टय॑ संयोगेन तया गृद्यते । स्पशादयस्तु संयुक्तनिष्ठतया | 
चच्नुरादीनामाश्रया नयनगोलकतालुनासाः । तत्र गजानां नासा हस्त 
इति पाणिघ्राणयोरेकमेवाधिष्ठानब्षच्यते । तत्रोक्त--हस्तेन गन्धोपलब्धिः 
गंजानामेव' इत्यादि । अङ्गमशरीरेष्वेव प्रायशोऽयमिन्द्रियग्रदेशनियमः | 
चक्षुषा वायुव्यतिरिक्तभूतचतुष्टय तथैच गृद्यते | रूपादयोऽपि स्पशादिवत्‌। 
दूरस्थग्रहणे तु चाज्षुपमह!प्रसरणात्‌ सम्बन्धसिद्धिः | तच करणपादद्वितीया- 
धिकरणे प्रपञ्चितम्‌ । प्रतिबिम्मग्रहणो तु स्वच्छद्रव्यप्रतिहतस्य नयनमहृस' 
( त्वकू आदि इन्द्रियों का निरूपण ) 
“बगादीनाम्‌! इत्यादि । त्वक्‌ इत्यादि इन्द्रियों के लक्षण को पूर्वोक्त श्रोत्र लक्षण म 
वर्णित शब्दमात्र पद के स्थान में क्रम से स्पर्शमात्र इत्यादि पदों को रखकर इस प्रकार 
समझना चाहिये कि शब्दादि पाँच गुणों में शब्दमात्र का प्रत्यक्ष कराने में शक्त इन 
चेन्द्रिय है, रूपमात्र का प्रत्यक्ष कराने में शक्त इन्द्रिय चक्षुरिन्द्रिय है, रसमात्र का 
प्रत्यक्ष कराने में शक्त इन्द्रिय रसनेन्द्रिय है, तथा गन्धमात्र का प्रत्यक्ष कराने में श्त दर 
त्राणेन्द्रिय है । उन इन्द्रियो में त्वगिन्द्रिय का आश्रय सम्पूर्ण शरीर है, सम्पूर्ण २ 
त्वगिन्द्रिय रहती है | प्रदेशभेद के कारण स्पशं का प्रत्यक्ष होने में तारतम्य है । किसी किस 
प्रदेश में सश अच्छी तरह से विदित होता है, किसी किसी में नहीं । नयनगोलकावच्छिन म 
में जिस प्रकार का स्पशंग्राहकत्व है, वैसा पादतलावच्छिन्न प्रदेश नहीं । न्याय 
करणपादाष्टमाधिकरण में यह कहा गया है कि प्राणव्याप्ति में तारतम्य होने से ही नख न हँ 
केश आदि में स्पशंका प्रत्यक्ष नहीं होता है, वायु इत्यादि चारों भूतों का संयोग सिक र 
त्वगिन्द्रिय से योग्यतानुसार गरहीत होते हैं। वायु आदि में रहने बाले स्पश इत्या हत 
संयुक्ताभ्रय सन्चिक्ष के अनुसार त्वगिन्द्रिय से ग्रहीत होते हैं । चक्कु, रसना और छ: 
 इ्द्रियों का आश्रय क्रम से नयनगोलक, तालु और नासिका है । उसमें गा की 2 
सु और हाथ एक ही पदार्थ है, अतः गर्जो में पाणि और घ्राण इन दोनों इन्द्र द प्र 
सूंड अधिष्ठान होता है । न्यायतत्व में यह कहा गया है कि हाथ के द्वारा गन्ध छम 
करने की शक्ति हाथियों में ही है। बहुधा इस प्रकार इन्द्रिय प्रदेशों का नियम 
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शरीरों में द्वारा 
शरीरों से ही होता है, स्थावर शरीर में नहीं | वायु को छोड़कर अन्य चारों भूत चर क कार 


. संयोग सन्निकर्षं से ग्रहीत होते ई | उन ३ तों में वद्यमानः रूप इत्यादि गुण उसी ग 4 
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्रतिस्रोतःप्रसरादिमूलकत्वं आ्रान्त्यधिकरणपूर्वपक्षेईभिहितम्‌ । स्फ़टिकादो 
दशनवशाद्‌ नयनादिग्रभामात्रग्रवेशयोग्य॑ संस्थानमिति सर्वषां तहयव- 
हितोपलम्भः अञ्जनादिसस्कृतनयनप्रभायाः  पृृथिव्यादावलुग्रवेशात्‌ 
तदक्तचक्षुपां निधिप्रभृतेरुपलम्भः । जिह्वाघाणाभ्यां तु रसगन्धौ क्रमात्‌ 
संयुक्तनिष्ठतया गृह्येते । उक्त चेदं सम्बन्धद्वेविध्यं तत्त्तरत्नाकरे-- 
तत्र बृद्धा विदामासुः संयोगं सन्निकपणस्‌ । 

_, संयुक्ताश्रयणं चेति यथासम्भवमूझताम्‌ ॥ इति। « 

तदे मनःस्पशंनरोचनानि द्रव्याद्रव्यग्राहकाणि । श्रोत्रजिह्णा- 
घ्राणानि अद्र्व्यग्राइकाणि । सर्वषामपीन्द्रियाणां तत्तस्कालादिचिशिष्ट- 
चस्तुग्राहकत्वाद्‌ द्रव्याद्रव्यग्राहकत्वसेव वा । उक्त च प्रमेयसंग्रहे श्रीविष्णु- 
चिच्तायँ; सन्मात्रम्रस्यच्षनिराकरणप्रसङ्गेन-- “कालस्य वस्तुघमंतया 
सवप्रती त्यन्तर्भावान्न प॒थग्रृपत्वम्‌” इति । 


संयुक्ताश्रयण सन्निकर्ष के द्वारा ग्रहीत होते हैं, जिस प्रकार त्वगिन्द्रिय से स्पश इत्यादि 
अद्रव्य णहीत होते हँ । जहाँ दूरस्थ पदार्थ का प्रत्यक्ष होता है, वहाँ चाक्षुष तेज निकल कर 
वहाँ तक पहुँच जाता है, इस प्रकार चाक्षुष तेज के द्वारा चक्षुरिन्द्रिय और उस ग्राह्य पदार्थं 
में सम्बन्ध सम्पन्न हो जाता है। यह अर्थ र्‍्यायतत्त्व के करणपादद्वितीयाधिकरण में विस्तार 
से कहा गया है। श्रान्त्यधिकरण के पूवपक्ष में यह कहा गया है कि प्रतिबिम्ब का प्रत्यक्ष 
करते समय दर्पण इत्यादि स्वच्छ द्रव्य से प्रतिहत होने वाला नेत्र-तेजे विपरीत रूप से प्रवाहित 
होता है ओ! मुख आदि से सम्बन्ध रखता. है । इस प्रकार नेत्र-तेज का मुख आदि से संयोग 
सन्निकर्ष होने से मुखादि का प्रतिबिम्ब प्रत्यक्ष हो जाता है। स्फटिक आदि से व्यवहित पदार्थ 
प्रत्यक्ष दिखाई देता है, इसलिये यह मानना पड़ता है कि स्फटिक आदि की अवयव 
” रचना नेत्रादि की प्रभामात्र का प्रवेश करने के लिये योग्य है, जल इत्यादि के लिये 
नहीं । नेत्रादि की प्रभा स्फटिक आदि में से होकर स्फटिकव्यवहित पदार्थों से सम्बद्ध हो 
जाती है | इसलिये स्फटिकादि व्यवहिंत पदार्थों का प्रत्यक्ष होता है । अंजन आदि से संस्कृत 
नेत्रप्रमा प्रथिवी आदि में भी अनुप्रविष्ट हो जाती है। अत एव उन लोगों को--जिनका 
नेत्र अंजन से लिप्त है--निधि इत्यादि का प्रत्यक्ष शान होता है। जिह्वा और घ्राण से क्रम से 
रस ओर गन्ध संयुक्ताश्रयण सन्निकर्ष के द्वारा हीत होते हैं। तत्त्वरत्नाकर ग्रन्थ में संनिकर्ष 
की द्विविधता इस प्रकार वर्णित है कि वहाँ पर शानबद्ध विद्वान्‌ संयोग और संयुक्ताश्रयण 
ऐसे दोनों सन्निकर्षों को मानते हैं | इन्द्रियों का द्वव्यों के साथ संयोग-सन्निकष होता है. 
द्रव्याश्रित अद्रव्यो के साथ संयुक्ताश्रयण-संनिकर्ष होता दै, इस प्रकार सम्भवानुसार उनको 
मानना चाहिये । इस प्रकार मन, त्वक्‌ और चक्षु ये तीनों इन्द्रिय द्रव्य और द्रव्य के ग्राहक 
होते हैं, भोत्र, जिहा और प्राण केवल अद्रव्य के ग्राहक है । अथवा सभी इन्द्रिय तत्तत्कालादि 
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( वेशेषिकादीनामिन्द्रिय भौ तिकत्वचादस्य खण्डनम्‌ ) 
यत्तु वैशेषिका दिभिरुष्यते-स्वयादीनीन्द्रियाणि क्रमाद्‌ वाय्वाद्यात्म- 
[0 पु 0 a व्य mre ~ शे न ~ 
कानि स्पर्शादिपु मध्ये स्पशरूपरसगन्धमात्राभिन्यञ्जकत्वात्‌ स्वेदशीत्याद्यभि- 
0 ७० 
व्यञ्जकपवनपद्‌ दीपग्रभावद्‌ दन्तान्तगततोयपत्‌ कुछुमगन्धाभिव्यश्ञकघृतव- 
दिति। तत्र व्यञ्जकत्वं नाम व्यक्ति प्रति करणत्वं तदजुग्राहकत्व व १ सामान्येन 
विशिष्ट वस्तु का ग्राहक होने से द्रव्य और अद्रव्य इन दोनों के ग्राहक होते हैं, क्योंकि 
“यह शब्द है? इत्यादि रूप से होने वाली प्रत्यक्ष प्रतीति शब्द के विशेषण रूप में वर्तमान काल- 
रूपी द्रव्य का ग्रहण अवश्य करती है। श्रीविष्णुचिततार्य स्वामीजी ने प्रमेयसंग्रह ग्रन्थ में 
अद्वेतिसम्मत सन्मात्र प्रत्यक्ष का खण्डन करते समय यह कहा है कि काल पदार्थों का विशेषण 
बनकर सभी प्रतीतियां में भासित होता है, स्वतन्त्र रूप से नहीं । इससे सभी ऐन्द्रियिक 
ज्ञानों का कालग्राहकत्व स्पष्ट होता है। अतः यह दूसरा पक्ष ही कि इन्द्रिय द्रव्य और 
द्रव्य का ग्राहक है, समीचीन सिद्ध होता है। 
( वेशेषिक आदिं दाशनिकों के इन्द्रिय-मोतिकत्वचाद का खण्डन ) 

'थत्तु इत्यादि । वैशेषिक इत्यादि दार्शनिक त्वगादि इन्द्रियों को भौतिक सिद्ध करने के 
लये इन अनुमानों को प्रस्तुत करते हैं कि ( १ ) त्वगिन्द्रिय वायु का कार्य है, क्योंकि वह 
स्पश इत्यादि गुणों में स्पशमात्र का अभिव्यंजक है । जिस प्रकार स्वेद्गत शैत्य को अभिव्यक्त 
करने वाला पवन स्पर्शादि के बीच में स्पर्शमात्र का अभिव्यंजक है, तथा वायु का कायं है, 
उसी प्रकार त्वगिन्द्रिय स्पशमात्र का अभिव्यंजक होने से वायवीय है। (२ ) चक्षुरिन्द्रिय 
तैजस है, क्योंकि वह स्पशे इत्यादि गुणों के बीच में रूपमात्र का अभिव्यंजक है । जिस 
प्रकार दीपप्रभा स्पश इत्यादि गुणों में रूपमात्र का अभिव्यंजक है, साथ ही तैजस है, 
उसी प्रकार चक्षुरिन्द्रिय भी रूपमात्र का अभिव्यंजक होने से तैजस है। (३ ) रसेन्द्रिय 
जलीय है, क्योंकि वह स्पश इत्यादि गुणों के मध्य में रसमात्र का अभिव्यंजक है। जिस 
प्रकार दन्ताँ में अन्तगत जल स्पश इत्यादि गुणों में रसमात्र का अभिव्यंजक एवं जलीय है, 
उसी प्रकार रसनेन्द्रिय भी रसमात्र का अभिव्यंजक होने से जलीय है । (४ ) घाणेन्द्रिय 
पार्थिव है, क्योंकि वह स्पश इत्यादि गुणों में गन्धमात्र का अभिव्यंजक है । जिस प्रकार 
कुंकुम गन्ध को अभिव्यक्त करने वाला गोघृत स्प आदि गुणों में गन्धमात्र का अभिव्यंजक 
है, साथ ही पार्थिव है, उसी प्रकार गन्धमात्र का अभिव्यंजक होने से घ्राणेन्द्रिय पार्थिव 
` है। इन इन्द्रियों को आहंकारिक मानने वाले वेदान्ती इन अनुमानों का खण्डन करते हुए 


इस विकल्प को उपस्थित करते हैं कि इन अनुमानों में देतु कोटि में जो अभिव्यंजकत्व 
 कहागया वह अभिग्यंजकत्व अभिव्यक्ति के प्रति करणत्वरूप है ! अथवा अभिः 
. व्यक्तीकरण के प्रति अनुग्राइकत्वरूप है! अथवा सामान्यतः अभिव्यक्तिकारणत्व रूप है! 


हि यल रुप है! इनमें प्रथम और द्वितीय कल्प समीचीन नहीं, क्योंकि करण 
: जे होता है आ जो अन्यान्य कारणों की अपेक्षा साधकतम माना जाता है। यह 
` आाकतमल् विवक्षा के अधीन है | कोई भी कारण अन्य कारणों की अपेक्षा अतिशयित 
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हेतुखमात्र वा ? इन्द्रियत्वं वा ? न प्रथमद्वितीयौ, स्वेतरहेतुवर्गप्रतियोगि- 
कस्य साधकतमत्वादेवैनक्षिकत्येन साधनबैकल्यासिद्धिप्रसङ्गात्‌ । न तृतीयः, ` 
इन्द्रियाथिष्ठानतत्संस्कारादिभिरनैकान्तिकत्वात्‌ । न तुरीयः, साधनः 
वैकल्यात्‌ । सर्वेपां चागसबाधः | स एवं ध्िग्राहकबाधोऽपि, आगममन्तरेण 
गोलकातिरिक्तन्द्रियासिद्धेः । किञ्चित्करणपूविकेत्येतावतापि करणमात्रं हि 


साधक माना जा सकता है। ऐसी स्थिति में अभिव्यक्ति के प्रति करणत्व यदि इन्द्रिय में 
विवक्षित हो तो दृष्टान्तों में नहीं रह सकता, क्योंकि दृष्टान्त माने जाने वाले कारणों से भी 
अतिशयित साधकत्व इन्द्रिय में माना जाता है, अतः वह अतिशयितसाधकत्वरूप करणत्व 
ृ्टान्तों में नहीं रह सकता । अतः दष्टान्त में साधनवैकल्यरूपी दोष आ जाता है । यदि 
यह करणत्व दृष्टान्त कहें जाने वाले पदार्थों में ही विवक्षित हो, तो वह पक्ष में अर्थात्‌ इन्द्रिय 
में रहेगा ही नहीं, ऐसी स्थिति में पक्ष में हेतु का स्वरूपासिद्धिरूप दोष आ जाता है । द्वितीय 
कल्प के अनुसार यदि यह माना जाय फि.अभिग्यक्ति के करण इष्टान्त माने जाने वाले पदार्थ 
हैं तो उन करणों का अनुग्राहक अर्थात्‌ इन्द्रिय सहायक हैं । ऐसी स्थिति में करणानुग्राहकत्व- 
रूप देतु इन्द्रिय में रहता है इश्रान्तो में नहं । अतः इष्टान्तों में साधनवैकल्यरूप दोष अवश्य 
उपस्थित होगा । यदि इस दोष से वचने के लिये यह माना जाय कि अभिव्यक्ति का करण 
इन्द्रिय है ? इसका अनुग्राहक वे पदार्थ हैं जो इष्टान्त माने गये हैंतो यह हेतु 
ष्टान्तों में विद्यमान रहता है, पक्ष श्रर्थात्‌ इन्द्रियों में नहीं । ऐसी स्थिति में पक्ष में हेतु 
का स्वरूपासिद्धिरूप दोष अवश्य होगा । इन दोषों के कारण उपर्युक्त दोनों कल्प त्याज्य हैं । 
सामान्यतः अभिव्यक्ति हेतुत्वलूप तृतीय कल्प भी समीचीन नहीं, क्योंकि चक्षुरादि इन्द्रियों 
का अधिष्ठान बनने वाले नेत्रगोलक इत्यादि, तथा उनको संस्कृत करने वाले अन्जनादि 
पदार्थों को लेकर इस प्रकार इस हेतु में व्यभिचार दोष आ जाता है कि इन पदार्थों में 
साध्य नहीं रहते हैं, किन्तु अभिव्यक्ति हेतुत्वरूप साधन रहता है। ये पदार्थ भी किसी न किसी 
प्रकार रूपादि ज्ञान के कारण हैं। इन्द्रियत्वरूप चठुर्थ कल्प भी समीचीन नहीं, क्योंकि वह 
इन्द्रियत्व रूप हेतु दृष्टान्तों में नहीं रहता है, अतः हष्टान्तों को लेकर साधनचैकल्य दोष 
उपस्थित होता है | इस प्रकार चारों कल्पों के दोष दूषित होने से ये अनुमान त्याज्य हैं । किञ्च, 
ये सभी अनुमान शास्त्र से बाधित हैं, क्योंकि शास्त्रों से इन्द्रिय आहंकारिक सिद्ध होते हैं । 
अतीन्द्रिय पदार्थं के विषय में शासत्र अनुमान से प्रचल है। किञ्च, यहाँ पर यह आगमबाध 
घर्मिग्राहकबाध भी वन जाता है । तथाहि--इन अनुमानों में जिन इन्द्रियों को पक्ष बनाकर 
उनमें भौतिकत्वरूप साध्य उपस्थित किया है, वे इन्द्रियलूपी पदार्थ हैं, इसमें क्या प्रमाण 
है १ ऐसा प्रश्‍न उपस्थित होने पर शास्त्र को ही प्रमाण रूप में प्रस्तुत करना दोगा, क्योंकि शाख 
से ही इन्द्रिय सिद्ध हो सकते हैं, अन्य किसी प्रमाण से नहीं । इन्द्रियों को प्रमाणित करने 
वाला शास्त्र धमिंग्राहक प्रमाण है | इन्द्रियों को जो शास्त्र सिद्ध करते हैं, वे ही शास्र इन्द्रियों 
को आहंकारिक बतलाते हैं । यदि शा्रसिद्धों को पक्ष मानकर उनमें शास्र विरुद्ध भौतिकत्व 
को अनुमानं से सिद्ध किया जाय तो अनुमान अवश्य ही धमिंग्राइक प्रमाण से बाधित हो 
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सिद्धयेत्‌, नातिरिक्तम्‌ । गोलकादेरैकर्येऽप कायवैकस्याद्तिरिक्त 
` कहप्यत इति चेन्न, सक्ष्मस्य वैकण्यस्य सूपिकाप्रातबीजबद दुदशत्वात्‌, 
परिमलादिप्रसर इव पार्थिवगोलकावयवविशेषग्रसरवशादेव विपयसम्त्रन्ध- 
सिद्धे, प्राप्यकारिस्वाबिरोधाच। अतोऽन्वयव्यतिरेकसिद्वस्यागम सिद्वस्य 

वा पत्तीकारे ग्राइकप्रमाणबाधोऽबजनीयः | 
जायेगे । चेत्रगोलक इत्यादि अधिष्ठानों से व्यतिरिक्त इन्द्रिय शास्त्र को छोड़ कर दूसरे किसी भी 
प्रमाण से सिद्ध नहीं हो सकते । यहाँ पर यह प्रश्‍न उठता है कि अनुमानप्रमाण से इन्द्रिय सिद्ध 
किये जा सकते हैं । वह अनुमान यह है कि देखना इत्यादि क्रियायें किसी किसी करण से 
उत्पन्न होती हैं, क्‍योंकि ये क्रियायें हैं | जिस प्रकार पाकादि क्रियाय काष्ठ इत्यादि करणों से 
निष्मन्न होती हैं, उसी प्रकार इन दशन आदि क्रियाओं को भी करण से उत्पन्न होना चाहिये । 
दर्शन आदि क्रियाओं को उत्पन्न करने वाले जो करण हैं, वे ही चक्षुरादि इन्द्रिय हैँ। इस 
प्रकार अनुमान से इन्द्रिय सिद्ध होते हैं । इन इन्द्रियों को केवल शास्त्र प्रमाणसिद्ध क्यों मानना 
चाहिये ! इस प्रश्न का उत्तर यह है कि उपयुक्त अनुमान से दर्शन आदि क्रियाओं के करण 
अवश्य सिद्ध होंगे, किन्तु वे करण नेत्रगोल़क इत्यादि अधिष्ठानों से अतिरिक्त नहीं होंगे। 
प्रश्न--गोलक आदि में किसी प्रकार की ऱ्यूनता न रहने पर भी अन्धो को दशन इत्यादि 
नहीं होते हैं, इसलिये गोलक व्यतिरिक्त इन्द्रियों की कल्पना करनी पड़ती है । उत्तर--गोलक 
आदि में ही सुक्ष्म वैकल्य अर्थात्‌ र्यूनतारूपी दोष हो सकते हैं, जिनके कारण दर्शन इत्यादि 
न सम्पन्न हों । सूक्ष्म दोष नहीं दिखाई दे सकते । जिस प्रकार मूषिका के द्वारा सूंघ्रा गया बीज 
अंकुर को उत्पन्न नहीं करता है, अत एव दिखाई न देने पर भी जिस प्रकार उस बीज में सूक्ष्म 
अदृश्य दोष माना जाता है, उसी प्रकार प्रकृत में भी माना जा सकता है । गोलक आदि अधिः 
छानों से व्यतिरिक्त इन्द्रिय अनुमान से सिद्ध नहीं हो सकते । प्रश्‍न--यदि गोलक आदि 
अधिष्ठान ही इन्द्रिय हों तो वे विषय देशों में पहुँचकर विषयों से कैसे सम्बन्ध प्राप्त कर 
सकते हैं ! क्योंकि वे शरीर में ही रहनेवाले पदार्थ हैं। सिद्धान्त में यही माना जाता है कि 
इन्द्रिय विषयों के पास पहुँचकर विषयों का ग्रहण करते हैं, अधिष्ठानेन्द्रियत्व पक्ष में इन 
अर्थो की संगति कैसे हो सकती दै १ इससे अधिष्ठानातिरिक्त इन्द्रिय मानना ही उचित प्रतीत 
होता हैं | उत्तर--जिस प्रकार सुगन्धित द्रव्य वाले डिब्बे से गन्ध निकलते समय सुगन्धाअय 
सुक्ष्म कण भी निकल कर बहुत दूर तक फैल जाते हैं, उसी प्रकार पार्थिव नेत्रगोलक आदि से 
सूइम अवयव निकलकर विषय देशों में पहुँच जाते हैं | उन अवयवों के द्वारा नेत्रगोलक आदि 
अधिष्ठानों का विषय सम्बन्ध हो जाता है। अत एवं वह सिद्धान्त भी जो विषयदेश में 
पहुंचकर इन्द्रियों का विषय ग्राहकत्व माना जाता है, अधिष्ठानों को इन्द्रिय मानने पर भी , 
सुरक्षित रहता है। इस विवेचन से यही निष्कर्ष निकहता है कि नेत्रगोलक इत्यादि अधिष्ठान 
रहने पर प्रत्यक्ष होता है, अन्यथा नहीं | इन अन्वयव्यतिरेक सहचारों के शान 

। यही सिद्ध होता है, कि अधिष्ठान ही इन्द्रिय हैं । ये अधिष्ठान पार्थिव हैं, वायवीय आदि नहीं । 
` यदि इच्द्रियों को शास्रसिद्ध माना जाय तो वें उन शाज्रों से आइंकारिक सिद्ध होते ३, 
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यत््तालोकाभावे जायमानो रुपसाक्षात्कारस्तेजःकरणकः, रुपसाक्षा- 
त्कारत्वात्‌ , सत्यालोके जायमानरूपसाच्ात्कारचदिति चच्ञुपस्तैजसत्व- 
सात; तदाप न, आप्यायकतेजसा सिद्धसाधनात्‌ , तेजसस्तत्र कारणत्वेऽपि 
तच्चनुरेवेति नियामकाभावात्‌ ,. इन्द्रियवदेवालुद्भू तरूपस्पर्शस्य कस्यचिद्वाह्म- 
तेजसोऽपि ग्रीष्सोष्मचत्‌ संभवात्‌ , उद्भूतरूपस्यापि साधने भवदभिमते 
न्द्रियस्यापि तथात्वग्रसङ्गन तमस एवासिद्विप्रसङ्गात्‌ , ईश्वरज्ञानेन चाने 


भौतिक नहीं । उपयुक्त अनुमान में यदि अन्वयव्यतिरेक सिद्ध त्वक आदि इन्द्रिय पक्ष माने 
जाय, तो वे उन अन्वयव्यतिरेक सहचाररूपी धर्मिग्राइक प्रमाणों से पार्थिव सिद्ध होंगे 
वायवीय आदि नहीं । अतः उनमें वायवीयत्व आदि को साध्य मानने पर घर्मिग्राहक प्रमाणबाध 
अवश्य ही उपस्थित होगा, तथा च यदि शास्रसिद्ध इन्द्रियों को पक्ष मानकर उनमें भौतिकत्व 
सिद्ध किया जाय तो वे धमिंग्राहक प्रमाण शास्र से -आहंकारिक सिद्ध होंगे, अतः उस पक्ष में 
भी धमिंग्राहक प्रमाणत्राथ अवय होगा । इस दोष से वचना असम्भव है। इन दोषों के 
कारण इन्द्रियां का भौतिकत्वानुमान खण्डित हो जाता है । 

यत्त? इत्यादि । इन्द्रियों को भौतिक मानने वाले चक्षु को तैजस सिद्ध करने के लिये 
दूसरा अनुमान प्रस्तुत करते हैं। उनके अनुसार प्रकाश फे न रहने पर मौ अन्धकार में जो 
रूप का साक्षात्कार होता है, वह तेजरूपी करण से उत्पन्न है, क्योंकि वह रूप का 
साक्षात्कारक है । जिस प्रकार प्रकाश के रहते समय होने वाल्ला रूपसाक्षात्कार उस प्रकाशरूपी 
तेज से उत्पन्न होता है, उसी प्रकार प्रकाशभाव में भी होने वाला रूपसाक्षात्कार तेजरूपी 
करण से ही उत्पन्न होता है। वह तेजरूपी करण चक्षु ही है, क्योंकि प्रकाशभाव के समय 
अन्य तेज का होना असम्भव है। इस अनुमान से चक्षु का तैजसत्व सिद्ध होता है । 
इसका खण्डन इस प्रकार है--इस अनुमान के द्वारा प्रकाशभाव में होने वाले रूप- 
साक्षात्कार का कारण जो तेज सिद्ध होता है, वह सिद्धान्त में मान्य चक्षुरिर्द्रिय का 
पोषक तेज भी हो सकता है । तथा च सिद्धान्तमान्य उस तेज को लेकर सिंद्धसाधनत्व दोषं 
उपस्थित हो जाता है । इस अनुमान के अनुसार उस पोषक तेज से व्यतिरिक्त तेज की सिद्धि 
नहीं होगी | किं च, वहाँ पर तेज कारण होने पर भी वह चक्षु ही है, ऐसा कोई नियम नहीं, 
क्योकि इन्द्रिय की तरह ही अनुदूभूत रूपस्पश वाला कोई बाह्य तेज भी वहाँ पर उसी 
प्रकार हो सकता है, जिस प्रकार ग्रींष्मकाल की रात्रि में अनुद्भूत रूपस्पश वाली गर्मी रहती 
है। यदि उस अनुमान से उद्भूत रूप वाले तेज को ही कारणरूप में सिद्ध किया जाय, तो 
आपके कथन के अनुसार वहाँ कारण सिद्ध होने वाले चक्षुरिन्द्रिय को भी उद्भूत रूप बाला 
ही मानना होगा, वैसा होने पर अन्धकार की वहाँ स्थिति हो ही नहों सकती, क्योंकि 
उद्भूत रूप वाले तेज और अन्धकार में नित्य विरोध है | किं च, उस अनुमान में ईश्वरशान 
को लेकर व्यभिचार दोष उपस्थित होता है, क्योंकि ईदवर को होने वाला रूपसाक्षात्कार 
रूपी ज्ञान नित्य है । अतः वह तेजरूपी करण से उत्पन्न नहीं होता । साध्यरहित उस ईब्वरज्ञोन 

११ 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


द२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ कक [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 
[oS ~ ~ aS > २ 
कान्त्यात्‌ , अनित्यत्वेन विशेषणेऽपि स्वाप्तयोगिसाच्षात्काररनेकाम्त्यात्‌ । 
सर्वव्यभिचारस्थलव्यतिरिक्तत्वे सतीति विशेषणे तककौशलम्‌ । एवमनु- 
मानान्तरेशपि यथासंभव दूषणमूह्यम्‌ । 
( अप्राकृतश्रोत्रादों विशेषस्य निरूपणम्‌ ) 

अप्राकृतश्रोत्रादिषु तु॒मुक्तेश्वरादीनां करणाधीनज्ञानप्रसराभावेऽपि 
स्वेच्छया परिग्रहवशाद्विषयसहकारिनियमे न निर्वन्धः। तत्तदधिष्टान- 
विशेषादिभिस्तल्लक्तणम्‌ | 


में रूपसाक्षात्कारत्व रूप हेतु है, अतः व्यभिचार दोष है। इस व्यभिचार को दूर करने 
के लिये अनित्य रूपसाक्षात्कारत्व को हेतु मानकर यदि यह कहा जाय कि नित्य इश्वरज्ञान में 
यह हेतु नहीं है, अतः व्यभिचार नहीं है; तत्र तो स्वप्न में होने वाले रूपसाक्षात्कार एवं 
योगियों को होने वाले स्पसाक्षात्कारों को लेकर व्यभिचार दोप इस प्रकार होगा कि उन 
रूपसाक्षात्कारों में तेज के कारण न होने से वे साध्यरहित हैं, क्योंकि स्वप्न में इन्द्रिय 
उपरत हो जाते हैं, उनमें अनित्य रूप साक्षात्कारत्वरूप हेतु विद्यमान है, अतः व्यभिचार 
अवश्य होगा । यदि इन व्यभिचारो को दूर करने के लिये 'सर्बव्यभिचारस्थलब्यतिरिकतवे 
सति रूपसाक्षात्कारत्वात्' इसको देतु माना जाय तो तर्ककौशल प्रकाशित होगा। 
किं च, इम लोगों की असवज्ञता के कारण सभी व्यभिचारस्थलों के दुय होने से हेतु में 
अज्ञानसिद्ध दोष भी होगा। इसी प्रकार इन्द्रिय भौतिकत्व साधक अन्यान्य अनुमानों 
में दोषों को यथा सम्भव समझना चाहिये | 


( अप्राकृत श्रोत्र आदि की विशेषता ) 


. अप्राकृत' इत्यादि । शुद्धसत्तमय अप्राकृत ओत्रादि इन्द्रियों में यह विशेषता है 
कि उनमें विषयनियम ( अर्थात्‌ इस' इन्द्रिय से यही विषय गहीत होता है) एवं 
सहकारिनियम (अर्थात्‌ इस इन्द्रिय का यही पदार्थ सहकारी है ) में कोई 
निबन्ध नहीं है, उनकी इन्द्रियाँ सभी पदार्थों के विषय में ज्ञान करा सकती हैं, क्योंकि उनके 
शान का प्रसार स्वयं होता है | जिस प्रकार हमलोगों का ज्ञान इन्द्रियादि करणों के अधीन 
होकर प्रसत होता है, वैसा उनका नहीं है । उनका ज्ञान स्वयं सर्वत्र प्रसुत होता है | वे 
स्वेच्छा से इन्द्रियं. का ग्रहण करते हैं। प्रश्न--ऐसी स्थिति में उन अप्राकृत भोत्रादि इन्द्रियो 
का क्या लक्षण है ! शब्दादि गुणों में शब्दमात्र का प्रत्यक्ष कराने वाली इन्द्रिय भोत्र है। 
इस प्रकार के लक्षण उनमें समन्वित नहीं होते, क्योंकि वे सभी पदार्थों के विषय में प्रत्यक्ष 
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( बोद्धानां बुद्धसावज्ञवादस्य खण्डनम्‌ ) 
ब बौद्धास्तु बुद्धअक्षुषैष सर्वं जानातीति वदन्ति, तद्युक्तम्‌, ताइशभवद्‌- 
मिमतसावश्ये प्रमाणाभावात्‌ । चल्नुभप्रकर्षतारतम्यं क्चिद्विशरान्त प्रकर्पतार- 
तम्यत्वादिस्यादेरपि चब्नुग्राद्यवर्गे एव सर्वातिशायित्वसंभावनया तदतिलङ्कनेन 
रसादिविपयविश्रान्त्ययोगादिति | 
( प्राक्कतकमन्द्रियनिरुपणम्‌ ) 

अथ कर्मेन्द्रियम्‌ उचचारणा दिष्यन्यतम क्रियाहेतुत्वं तल्लचणम्‌ | 

तत्‌ पञ्चधा वागादिभेदात्‌ | वर्णोचारणकरणमिन्द्रियं वाकू । तच्च हृत्कण्ठः 


( बोद्धो के बुद्धसावंज्यवाद का खण्डन ) 

बौद्धास्तु' इत्यादि | बौद्ध कहते हैं कि बुद्ध चक्षु से ही सब पदार्थों को जानते हैं । 
उनका यह कथन समीचीन नहीं, क्योंकि बौद्धों के अभिमत उस सर्वज्ञता में कोई प्रमाण नहीं | 
प्रशन--क्योंकि प्रमाण नहीं, उसके विषय में अनुमान प्रमाण है। वह यह है कि चक्षुरिन्द्रिय 
के उत्कष में इस प्रकार तारतम्य है कि कोई चक्षु अल्प पदार्थों का अहण करता है, तथा 
कोई चक्कु अधिक पदाथों का ग्रहण करता है। इस चक्षुश््रकर्षतारतम्य की कहीं पर 
विश्रान्ति दोनी चाहिये, क्योकि यह प्रकर्षतारतम्य है। जिस प्रकार अन्यान्य प्रकर्षतारतम्य 
कहीं-कहों विन्त होते हैं, उसी प्रकार चक्षुपप्रकर्षतारतम्य की मी विभान्ति आवश्यक है। 
विश्रान्ति होने पर ऐसा एक चक्षु मान्य होगा जो सब पदार्थों का ग्रहण करता है | वह चक्षु 
बुद्ध का है। अतः उपयुक्त चक्रुलंक्षण में अव्याप्ति होगी | उत्तर--इस चक्षुशप्रकर्षतारतम्य 


की विभान्ति वैसे चक्षु में ही मानना उचित है। जो चक्षुआद्य पदार्थों में उन सर्वाधिक पदार्थों : 


का अहण करता है, जिनका ग्रहण अन्यान्य चक्षुरिन्द्रिय नहीं कर सकते; यह कल्पना सर्वथा 
अयुक्त है । सर्वोत्कृष्ट वह चक्षु इस नियम--रूपादि पदार्थों का ग्रहण करने में ही चक्षु 
समर्थ है--का उल्लंघन करके रसादि विषयों का भी ग्रहण करता है | इस प्रकार कल्पना 
करके उस चक्षु की रस आदि विषयों में विभ्रान्ति मानना अनुचित है। अतः यहाँ 
अव्याप्ति नहीं हो सकता | 

( प्राकृत कर्मन्द्रियौं का निरूपण ) 

'अथ' इति। आगे कमेन्द्रियों का निरूपण होता है। वणांचारण, शिल्पनिर्माण 
संचार, मलमूत्र विसर्जन एवं आनन्द सम्पादन इन क्रियाओं सें किसी एक क्रिया का जो लाना 
होता है, वह कर्मेन्द्रिय है । यही कर्मेन्द्रिय का लक्षण है । यह कर्मेन्द्रिय पाँच प्रकार का है— 
(१) वाक्‌, (२) पाणि, (३) पाद, (४) पायु और (५) उपस्थ | इनमें वर्ण चारण का साधन 
बनने वाली इन्द्रिय वाक्‌ है। यह वागिन्द्रिय का लक्षण है | यह इन्द्रिय हृदय, कण्ठ, जिह्वाः 
मूल, तालु, दन्त, ओष्ठ, नासिका और शिर इन आठ स्थानों में रहती है। शुक इत्यादि कुछ 
प्राणियों को छोड़कर अन्य पक्षी इत्यादि प्राणियों में वर्णोच्चारण करने की शक्ति नहीं रहती है.। 
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जिह्वामूरुतालुदन्तो्ठनासामूर्थरूपस्थानाषटकब्रत्ति। शुकादिव्यतिरिक्तविहज्ञ- 
दीनां तततद्दष्टसंस्थानादिसहकारिविरहाद्वरणोचारणाशक्तिः । शुकादीनामपि 
किश्चित्त्वेषम्यादु्चारणयैषम्यम्‌ | 

शिल्पकरणमिन्द्रियं पाणिः। स च मलुष्यादीनामहुल्यादिवृत्ति: | 
चारणादीनां नासाषृत्तिः | नलु तालुपादादिभिरप्यभ्यासपारवान्मौ क्तिक- 
्रथनलिपिकरणा दिशिव्पदशनाचत्रापि तढुत्तिरास्थेया । सत्यम्‌, मात्रया 
तद्वचतिरस्त्येव विरोधाभावाइशमेदेन, इन्द्रयान्तरव्याप्त देशेश्वस्थानादेन्नु;- 
स्पशनादी दशनादिति । 

सञ्चरणकरणमिन्द्रियं पादः । स च मनुष्यादीनां चरणाबिवृत्तिः | 
भुजगपतगादीनां तूरःपक्षादिवृत्तिः | तदुक्त करणपादाष्टमाधिकरणे--“सर्पाः 
पादात्‌ कमे न्ट्रियाहते वक्षसा गच्छन्ति । तेषां गतिशक्तिरुरसि, तस्मादुरगा- 


उसका कारण यह है कि वर्णोच्चारण के लिये अपेक्षित उन स्थानों का उचित संस्थान एवं 
अदृष्ट इत्यादि सहकारिकारण उन प्राणियों में नहीं होते, अतः वे वर्णोच्चारण में असमर्थ हैं । 
शुक इत्यादि को भी उन कारणों में थोड़ा वैषम्य है, अत एव उनके उच्चारण 
सें मी वैषम्य होता है। 

'शिल्प' इत्यादि। शिल्प का साधन बनने वाली इन्द्रिय पाणि है । यह पाणीन्द्रिय का लक्षण 
है । यह मनुष्यादि प्राणियों के अंगुलि इत्यादि अंगों में रहती है | हाथी इत्यादियों की नासिका 
अर्थात्‌ शूंड के अग्रभाग में रहती है। प्रश्‍न--लोक में देखा जाता है कि अभ्यास पाठव 
होने पर तालु और पाद इत्यादि अंगों से मोतियों का गूंथना और लिपि निर्माण इत्यादि 
शिल्प होते है, ऐसी स्थिति में इन अंगों में भी पाणीन्द्रिय का सद्भाव क्यों नहीं माना जाता ! 
उत्तर उन अंगों में भी स्वल्प मात्रा में पाणीन्द्रिय रहती ही है। किसी प्रदेश में अधिक 
मात्रा में दूसरे प्रदेश में अल्पमात्रा में रहने में कोई विरोध नहीं है। यद्यपि तालु में 
वागिन्द्रिय तथा चरण में पादेन्ट्रिय रहती है, तथापि वहाँ पाणीर्द्रिय के रहने में कोई 
बिरोध नहीं है, क्योंकि एक इन्द्रिय के द्वारा अधिष्ठित अंग में दसरी इन्द्रिय का सद्भाव चक्ष 
और ख्वगिन्द्रिय इत्यादि के विषय में देखा गया ठे अजनल में चक्षु और त्वगिन्द्रिय 
मिलकर रहती हैं | अत एव उनसे रूप और स्पर्श का प्रत्यक्ष होता है। 

संचरण' इत्यादि । जो इन्द्रिय संचार का साधन है, वह पादेन्द्रिय है । यही इसका 
लक्षण है। वह मनुष्य आदि के चरण इत्यादि अंगों में रहती है, तथा सर्प और 
इत्यादि प्राणियों के छाती और पक्ष इत्यादि अंगों में मी रहती है। अत एव न्यायतत्व के 
करणपादाधमाधिकरण में यह कहा गया है कि सर्प पादरूपी कसेन्द्रिय के बिना भी छाती सै 


ह चते द, उनके चलने की शक्ति छाती में है, अत एब वे वक्षस्थल से चलने के कारण 
उरग एबं पादों से न चलने के कारेण पन्नग? कहे जाते हैं। यहाँ पर सपों में जो पादरूपी 
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स्ते पन्नगाश्च” इति । “पादात्‌ कर्मेन्द्रियात्‌” इत्यवयवविशेषलक्षणा, सर्वेषा- 
मपि जन्तूनामेकादशेन्द्रियवत्वेन साक्षादिन्द्रिय निषेधायोगात्‌ । तस्य च 
तत्तत्संस्थानादिसहकारेण . स्थलजल्गगनादिसश्चारहेतुता, विहगादिः 
परकायप्रवेशेऽन्वयव्यतिरेकदशनात्‌ । 


मलादित्यागकरणमिन्द्रियं पायुः । स च तत्तदवयववृत्ति, विहङ्गः 
विशेषादीनां तु सुखादिवृत्तिः। तच्चोक्त तत्रेवाष्टमाधिकरणे--“यथा चा 
मान्धालादीनामास्येन विण्मूत्रविसर्गः” इति । 
आनन्दविशेषकरणमिन्द्रियश्ुपस्थः | स च मेहनादिवृत्तिः । 
( कर्मे न्ट्रियसमर्थनम्‌ ) 
तु कर्मन्द्रियाणि नास्थुपशच्छन्ति, तैज्ञनिन्द्रियाणि नाभ्युपेयानि, 
तकोगमयोरुभयत्राविशेषात्‌ । चनुर्गोलकादानिच दष्टवैकस्येऽपि पादादौ 


~ A 


सचाराद्‌ः क्ांचत्‌ सूच्मदोषविशेषेण आतबन्धांदात । 


कमेन्द्रिय का अभाव कहा गया है, उसका तात्पर्यं चरण इत्यादि अंगों के अभाव में है, 
पादरूपी कमेन्द्रिय के अमाव में उसका तात्य नहीं है। वहाँ प्रयुक्त "पादात्‌ कमे न्द्रयात्‌? 
इन शब्दों की चरणाद्यंगों में लक्षणा माननी चाहिये, क्योंकि सभी बद्ध जीवों की एकादश 
इर्द्रियाँ प्रलय अथवा मोक्ष तक बनी रहती हैं, उन इन्द्रियों का साक्षात्‌ निषेध नहीं 
हो सकता । हाँ, इन्द्रियाधिष्ठान भ्रंगां का अभाव हो सकता है । यह पादेन्द्रिय विलक्षण 
अवयव रचना वाले अंगों की सहायता लेकर स्थल, जल ओर नम में संचार का साधन 
बनती है । यह अन्वय और च्यतिरेक देखे गये हैं कि योगी पक्षी इत्यादि दूसरे जीवों के 
शरीर में प्रविष्ट होने पर उडूयन आदि करते हैं, अन्यथा नहीं | इससे सिद्ध होता है किं एक ही 
पादेन्द्रिय विलक्षण अंगों की सहायता लेकर विलक्षण रूप में संचार को सम्पन्न करती है । 
“लादि? इत्यादि । जो इन्द्रिय मल आदि के त्यागने में साधन है, वह पायु है। 
वह गुदा इत्यादि अंगों में रहती है ।, पक्षिबिशेष आदि के मुख आदि अंगों में रहती है । 
यह बात स्यायततत्व के करणपादाष्टमाधिकरण में इस प्रकार कही गई है, कि माच्धाल अर्थात्‌ 
चमगादर इत्यादि मुख सें विष्ठा और मूत्र का विसजन करते हैं। . 
आनन्द? इत्यादि । जो इन्द्रिय आनन्द विशेष का करण है, वह उपस्थ है। यही 
इसका लक्षण है | वह उपस्थ मेदू इत्यादि अंगों में रहता है। 
( कमेन्द्रियों का समर्थन ) 
'येतु? इति । जो वैशेषिक इत्यादि दाशेनिक कमें ्टरियों को नहीं मानते हैं, उन्हें ज्ञानेन्ियों 
को भी नहीं मानना चाहिये । दोनों के विषय में तर्क और शान्न,समानरूप रखते हैं । शास्त्र से 
दोनों सिद्ध होते हैं, तक से दोनों का खण्डन भी हो सकता है। जिस प्रकार नेत्रगोलक इत्यादि 
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८६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ ` {| जडद्रव्यपरिच्छैद्‌ः 
( इन्द्रियसंख्यापरिमाणादि निरूपणम्‌ ) 
७ % AC ON NN ०० 
एतेषां संख्यानिणयाबिकरणोपसंहारे भाष्यस्‌-“इत्यादिश्रतिसमृति- 
सिद्धन्द्रियसरुया स्थिता । “'अधिकसंख्याबादा मनो ृत्तिमेदाभिम्रायाः | 
न्यूनव्यपद्शास्तु तत्र तत्र विवक्षितगमनादिकायबिशेषश्रयुक्ताः” इति | 
अणुत्वं चेपाश्नुपलब्ध्ययोग्यपरिच्छिन्नपरिमाणत्वसात्रमेव “अणवश्च? 
इति सूत्रोक्तमिति भाष्ये व्यक्तम्‌ । “एते सर्व एव समाः, सर्व एवानन्ताः? 
इति भृतिस्तूपकरणस्वसाम्यम्‌ “अथ॒ यो ह्यताननन्ता्ुपास्ते” इत्युपास्य- 

Rr है 0000 0 ° Nr र ० ५” ४० 
तया वाहतभ्राणाचशषणभूतकायबाहुरय चाभिप्रैति । अत एव तपा पाराच्छन्न- 
में किसी वैकल्य अर्थात्‌ न्यूनता का दशन होने पर भी किसी दोषविशेष के कारण चाक्षुष 
प्रत्यक्ष न होने से यह मानना पड़ता है कि नेत्रगोलकव्यतिरिक्त एक चक्षुरिन्द्रिय है, जिसकी 
शक्ति दोषविशेष के कारण कुण्ठित हो जाती है, उसी प्रकार चरणादि अंगों में न्यूनता 
दिखाई न देने पर भी किसी दोषविशेष के कारण संचार इत्यादि क्रियाओं के 
समपन्न होने से यह मानना पड़ता है कि चरणादि भ्रंगों से व्यतिरिक्त पादादि 
कर्मेन्द्रियाँ है, जिनकी शक्ति दोषों से कुण्ठित होती है। यह तर्क ज्ञानेन्द्रिमों की भाँति 
कमेन्द्रियों को भी सिद्ध करता है । 

र ( इन्द्रियों की संख्या और परिमाण आदिं का निरूपण ) 

“एतेषाम्‌' इति | इन इन्द्रियों की संख्या का निर्णय करने के लिये प्रबृत्त अधिकरण 
के उपसंहार में ्रीमाध्य में यह अर्थ वर्णित है कि श्रुति और स्मृतियों कें अनुसार 
इन्द्रियों की संख्या ११ है। मन की विभिन्न वृत्तियों को लेकर शास्त्रों में इन्द्रियों की 
3० अधिक संख्या का भी वर्णन मिलता है । 

यदा पञ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह। 
बुद्धिश्च न विचेष्टेत तामाहुः परमां गतिम्‌ ॥ 
इस श्रुति वचन में पंच शानेन्द्रिय, बुद्धि और मन, ऐसे सात इन्द्रियों का जो वर्णन 
मिलता है, उसका तात्य यही है कि मोक्षपाप्यर्थं गमनरूपी परम गति में वे सहायक होते 
ईं । इस प्रकार न्यून संख्या निर्देश का भाव समझना चाहिये | 
. अणुं च इत्यादि। 'अणवश्च' इस ब्रहमसून्न में इन इन्द्रियों का अणुत्व सिद्ध किया 
गया है। ये इन्द्रिय जानने के अयोग्य परिच्छिन्न परिमाण से युक्त हैं | यही इनका अणुत है, 
३२. | चञ्चु दृष्यं च, त्रं च श्रोतब्य च, घ्राणं च घ्रातव्यं च, रसनं च रसयितब्यं च, त्वक्‌ 
च स्पशयितब्य च, वाक्‌ च चक्तव्यं च, हस्तौ चादातब्यं च, पादौ च गन्तव्यं च, पायुश्च 
र बिसजेयितव्यं च, उपस्थाश्चानन्दयितव्यं च, मनश्च मन्तष्यं च, बुद्धिश्च बोद्धव्यं च, 
अहङ्गारश्वाहङ्गतेव्यं च, चित्त च चेतब्यं च? इस प्रञ्नोपनिषत्‌ के वचन में इन्द्रियों की 
अधिक संख्या का वणन मिलता है । इस वचन में वर्णित अधिक संख्यावाद 
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प्रथम; ] भाषानुवादसहितम्‌ ८७ 


विचित्रपरिमाणत्वं स्थितम्‌ । विकारशीलत्वाच्च मशकमातङ्गादिनाना देहेषु 
विचित्रपरिमाणत्वम्‌ । कालभेदेन परिमाणभेदाविरोधं ज्ञाने समर्थयिष्यामः | 
सर्वेषां चैषां स्वाथिष्ठानदोषादिरेव दोपः । सुषुप्त्याद्यवस्थास्विव स्था- 
वरादवस्थास्तरष्टादिवशात्‌ ततद्वचिनिरोधतारतम्यमू । प्रबलादृष्टसहकारा- 
दून्धवयोगिम्रसृतीन्द्रियाणाम तिसनक्ष्मव्यवहितविषयता । 
उत्पत्तरारस्याइष्टवशात्‌ प्रतिपुरुषनियतानामपि तेपां जीववत्परकायप्रवेशे 
विशिष्टादषटान्तरवशात्‌ कायवदेव परोपकारकत्वम्‌ , स्वेन्द्रिये: सह सर्वत्र 
प्रवेशात्‌ तेपामेव वा तत्राप्युपकारकत्वस्‌ । मृतकायप्रवेशे हि स्वेन्द्रियेरेव 


NINES 


तथा । जीववत्परकायप्रवेशेऽपि स एव समाधिरुचितः | 


अणुपरिमाण नहीं । यह अर्थ उसी सूत्र के भाष्य में व्यक्त है। 'एते सर्व एव समाः, सवं 
एवानन्ताः' यह श्रुति यह जो बतलाती है कि ये सभी इ्द्रियाँ सम हैं, एबं अनन्त हैं, इसका 
यहद भाव नहीं है कि सभी इन्द्रियाँ समान परिमाण रखती हाँ, तथा सभी विशु हों; अपितु 
इसका तालये यही है कि ये सभी इन्द्रियाँ समानरूप से जीवों का उपकरण बनती हें, 
तथा अनन्त कार्य करती हैं | यह काय बाहुल्य “अथ यो ह्येताननन्तानुपास्ते' इस श्रुति के द्वारा 
विहित प्राणोपासन में प्राण अर्थात्‌ इन्द्रियों के विशेषण रूप में उपास्य कहा गया है । अत एब 
इन इन्द्रियों में परिच्छिन्न विचित्र परिमाण मानना पड़ता है, क्योंकि त्वगिन्द्रिय सम्पूर्ण शरीर 
में व्यास होकर रहती है, अन्य इन्द्रियाँ ऐसी नहीं हैं । विक्रार को प्राप्त होना इन्द्रियों का 
स्वभाव है | अत एव ये इन्द्रियां मशक और गज इत्यादि नाना शरीरों में नाना प्रकार से 
बिचित्र परिमाणों को प्राप्त करती हैं। मशकशरीर को छोड़कर गजशरीर सें प्रविष्ट होने पर 
अधिक परिमाण वाली बन जाती हैं, तथा गजशरीर को छोड़कर मशकशरीर में प्रविष्ट होते ही 
अल्प परिमाण को प्राप्त हो जाती हें । कालमेद से विभिन्न परिमाणों को अपनाने सें कोई 
विरोध नहीं । ज्ञान का निरूपण करते समय हम उपर्युक्त अर्थ का समर्थन करेंगे | 

“सर्वेषाम्‌? इत्यादि | इन इन्द्रियों में स्वभावतया कोई दोष नहीं है, अपितु इनका 
अधिष्ठान बनने वाले अंगों में विद्यमान दोष ही इनका दोष है । अत एव किसी शरीर में 
अन्धा बना हुआ जीव यदि दूसरे शरीर को धारण करे तो देखने लगता है। स्थावर 
इत्यादि अवस्थायें प्रात होने पर अदृष्ट आदि के कारण इन इन्द्रियो की बृत्तियों के निरोध 
में उसी प्रकार तारतम्य है, जिस प्रकार सुपुसि इत्यादि अवस्थाओं में होता है | प्रबल 
अदृष्टरूपी सहकारिकारण के अनुसार गन्धर्व और योगी इत्यादि की इन्द्रियाँ अति सूक्ष्म और 
व्यवहित पदार्थों का ग्रहण करने में भी समर्थ होती हैं । : हे 

“उत्पत्तेः? इत्यादि | प्रन्‍न--उत्पत्तिकाल से ही इन्द्रियाँ अदृष्ानुसार प्रतिपुरुष 
इस प्रकार नियत रहती हैं कि अमुक अमुक इन्द्रिय अमुक अमुक जीव की हैं। इस 
प्रकार व्यवस्थित' रहने वाल्ली इन्द्रियाँ उन योगी इत्यादि जीवों की कैसे उपकारक हो सकती 
हैं, जो उस परकाय में प्रविष्ट होते हैं, जो पहले से ही जीव से युक्त हैं ! उत्तर--इन्द्रियो 
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दद न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्गव्यपरिच्छेदः 
स्पृतिश-- | 
शरीरं यदवाप्नोति यच्चाप्युत्क्रामतीश्वरः | 
शुहीत्वैतानि संयाति वायुर्गन्धानिवाशयात्‌ ॥ इति । 
Nw शै 
मृतकायस्य च परकायव्यवहार उपचारात्‌ | परकायारस्भकशारीर कदेशे- 

रस्थ्यादिभिः प्रविष्टस्य कायलच्णसंघात आरभ्यते । तदा च स्वशरीरं 
मृतमेव । मृतपरकायप्रवेशवत्‌ पुनः प्रवेशः । अनेकशरीराधिछानशक्तानां तु 
यथेष्टम्‌ | शरीरविनाशे चेन्द्रियाण्याप्यायकैमात्रया दीयन्ते, शरीरान्तरे 
पुनरापू्यन्ते । मुक्तपरित्यक्तान्यन्यपरिगृहीतान्यपरिगृहीतानि वा याबत्‌ 
प्रसयमवतिष्ठन्त इत्यादिक द्रष्टव्यम्‌ | 
प्रत्येक जीव में व्यवस्थित रूप से रहती हैं, इसमें कोई सन्देह नहीँ । वैसा होने पर भी वे 
इन्द्रियाँ दूसरों के शरीरों में प्रविष्ट होने वाले योगी इत्यादि जीवों के बलवत्तर अद्दष्ट के 
प्रभाव से उनकी उसी प्रकार उपकारक होती हैं, जिस प्रकार दूसरों के शरीर उनके 
उपकारक होते हैं। यह 4थम समाधान है | दूसरा समाधान यह है कि योगी इत्यादि जीव 
अपनी इन्द्रियों के साथ ही दूसरों के शरीरों में प्रविष्ट होती हैं, अतः अपनी इन्द्रियाँ ही उनकी 
वहाँ उपकारक होती हैं । मृतक के शरीर में योगियों को अपनी इन्द्रियों के साथ ही प्रविष्ट 


होना पड़ता है, क्योंकि वहाँ दूसरे जीवों की इन्द्रियाँ उनके साथ निकल जाने से नहीं 
रहती हैं | जीवविशिष्ट शरीर में प्रवेश के प्रसंग में भी वैसे ही मानना उचित है | अतः प्रथम 


: समाधान से द्वितीय समाधान प्रामाणिक सिद्ध होता है | किं च, गीता के “शरीरं यदवाप्नोति 


इस श्लोक से यह बतलाया जाता है कि जीव जिस शरीर को प्राप्त हो, तथा जिस शरीर से 
निकले, वहाँ इन्द्रियों का स्वामी जीव भूतसूक्मों के साथ इन इन्द्रियों को लेकर उसी 
प्रकार जाता है, जिस प्रकार वायु सुगन्ध द्रव्यों के स्थान से सूक्ष्मावयवों के साथ गन्धों को 
लेकर अभ्यत्र जाता दै । इससे योगियों का इन्द्रियों के साथ परशरीर में प्रवेश करना प्रमाणितं 
होता है | मृतक का शरीर भी परशरीर ही कहा जाता है| दग्धपट में पटव्यवहार के समान यई 
व्यवहार लक्षणा के अनुसार होता है, क्योंकि मर जाने के बाद उसमें जीव के न रहने से उस 
शरीर को दूसरे जीव का शरीर कहना मुख्य रूप से संगत होता है। किं च, जीव निकलने पर 
शरीररूप में नहीं रहता है | पहले वह शरीर दूसरे जीव का था, इससे 'साम्मतिकामावेऽ 
भूतपूर्वगति इस न्याय के अनुसार भूतपूर्व स्थिति को लेकर लक्षणा से ही उस व्यव 
की संगति माननी चाहिये। उस पर शरीर के आरम्भक अस्थि इत्यादि शरीरैक देशों 

उस जीव--जो इन्द्रियों के साथ परशरीर में प्रविष्ट होता है- के लिये शरीररूपी संघात 
उसन्न होता है। उस समय उस जीव का निज शरीर मृतक हो जाता हैं। उस अपने 

pd शरीर में उस जीव का पुनः उसी प्रकार प्रवेश होता है, जिस प्रकार मृत परशरीर 

पहले प्रवेश हुआ था | प्रवेश के बाद शरीररूपी संघात उत्पन्न होता है । जो योगी एक साथ 


>> | अनेक शरीरों को अधिष्ठित कर सकते हैं, वे अपनी इच्छा के अनुसार अनेक ब 
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( कर्मेन्द्रियाणां प्रतिशरीरमुत्पत्तिबिनाशविषये विचारः ) ; 
ननु कर्मेन्द्रियाणां शरीरेण सहोत्पत्तिविनाशौ, न पुनः शरीरान्तरगमनः 

मस्ति। तथा हि सारेऽभिहितम्‌- “हस्तादयोऽपीन्द्रियाणि, जीवे देहान्तर 
चस्थिते उपकारकत्वाबिशेषात्‌” इति | एवं माष्येऽप्युक्तम्‌-“न समेवेन्द्रियाशि, 
अपि त्वेकादश, हस्तादीनामपि शरीरे स्थिते जीवे तस्य भोगोपकरणत्वात्‌ 
कार्यमेदाच । इश्यते हि श्रोत्रादीनामिव इस्तादीनामपि कार्यभेद 
आदानादिः” इति, “न्यूनत्वव्यपदेशास्तु तत्र तत्र विवक्षितगमनादिकार्य विशेष- 
प्रयुक्ताः’ इति च | दीपे तु व्यक्तमेव्रोक्तम्‌- “तत्र श्रोत्रादीनि जीवेन सह 


शरीरान्तरगमनेऽपि गच्छन्ति । वाग्घस्तादीनि कर्मेन्द्रियाणि तु स्थिते 
प्रविष्ट हो सकते हैं, वे उन शरीरों में से किसी एक शरीर में रहते हैं, क्योंकि जीव अणु हैं; 
तथापि अपने धर्मभूतज्ञान के बल से उसी प्रकार दूसरे शरीरों को अधिष्ठित करते हैं, 
जिस प्रकार जीव हृदय में रहने पर धर्मभूतज्ञान के द्वारा चरण इत्यादि अंगों पर अधिष्ठान 
करता है। शरीर नष्ट होने पर इन्द्रियाँ कुछ-कुछ पोषक तत्वों से रहित हो जाती हैं, 
दूसरे शरीर में पहुँचने पर पुनः पोषक तत्त्वों से भर जाती हैं। मुक्तों के द्वारा त्यक्त इन्द्रियाँ 
चाहे दूसरे जीवों से परिणहीत हों या न हों, वे प्रलयकाल तक बनी रहती हैं | प्रलयकाल में ही 
उनका नाश श्रुतिसिद्ध है, ऐसी ऐसी बातें ध्यान देने योग्य हैं । 
( कमेन्द्रियों की प्रति शरीर उप्पत्ति ओर नाश के विषय में विचार ) 

“ननु? इत्यादि । यहाँ पर यह पूर्वपक्ष उपस्थित होता है कि कमेंन्द्रयाँ शरीर के साथ 
उत्पन्न एवं विनष्ट होतो रहती हैं, उनका दूसरे शरीर में प्रवेश इत्यादि नहीं होता । सार ग्रन्थ 
में श्रीमाष्यकार श्रीस्वामी जी ने कह्दा है कि पाणि इत्यादि भी इन्द्रिय हैं, क्योंकि जब जीव 
शरीर के अन्दर रहता है, उस समय वे उसी प्रकार जीव का उपकार करते हैं, जिस प्रकार 
जञानेन्द्रियाँ उपकारक होती हैं| दोनों का उपकारकत्व समान है । ऐसे ही श्रीमाष्य में भी कहा 
गया है कि इन्द्रियाँ सात ही नहीं हैं, किन्तु ग्यारह हैं, क्योंकि शरीर में जीव के रहते समय पाणि 
आदि भी जीव के भोग का उपकरण होते हैं,तथा विभिन्न कायं करते हैं | जिस प्रकार श्रोत्र आदि 
विभिन्न काय करते हैं, उसी प्रकार हस्त आदि भी आदान अर्थात्‌ किसी वस्तु का अहण करना 
इत्यादि विभिन्न कार्य करते हैं| इसे सभी जानते हैं। यदि कहीं इन्द्रियाँ न्यून संख्या में कही गयी 
हों तो उसका तात्पय यही है कि वहाँ विवक्षित गमन इत्यादि कार्यविशेष में वे ही काम आती 
हैं, अतः वहाँ उन्हीं का उल्लेख किया गया है । इससे इतर इन्द्रियों का निषेध फलित नहीं 
होगा | दीप ग्रन्थ में स्पष्ट ही कहा गया है कि उन इन्द्रियों में ओत्र इत्यादि इन्द्रियाँ जीव के 
साथ दूसरे शरोरों में भी पहुँचती हैं, किन्तु वाक्‌ , हस्त इत्यादि कमेंन्द्रियाँ शरीर के रहते समय 
शरीर में रहते हुए जीव की उपकारक होती हैं, वे शरीर के साथ उत्पन्न एवं विनष्ट होती 
रहती हैं । इन सब ग्रन्थों सें यही सिद्ध होता है कि जिस प्रकार श्रीयादवप्रकाशाचाय यह 
मानते हैं कि कमेन्द्रिया प्रति शरीर में उत्पत्ति एवं विनाश को प्राप्त होती हैं, उसी प्रकार 
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. शरीरे तेनैव सहोत्पत्तिविनाशयोगीन्युपकारकाणि” इत्यादि । अतो थादव- 
प्रकाशवत्‌ कर्मेन्द्रियाणां प्रतिशरीरश्त्पत्तिविनाशौ आष्यकाराभिमतौ; नेत- 
देवम्‌, “्राणगतेश्च’ इति सत्रे “तञ्च॒त्क्रामन्तं प्राणोऽनूत्क्रामति, ग्राणसन्‌- 
त्क्रामन्त सर्व प्राणा अनूत्क्रामन्ति” इत्यादिश्रतेरुदाहृतस्मात्‌ , “° सप्तगतेः” 
इत्यधिकरणे “यानि त्वितराणि, विषयाणां ग्राहकत्वेन तेपासौपचारिकः 
प्राणव्यपदेशः” इति पूर्वपक्षं कृत्वा “हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नैवम्‌” इति तेषामपि 
आणत्वसमर्थनाच्च । “प्राणगतेश्च” इत्यस्यैच समनन्तरे “अगन्यादिगतित्रते- 
रिति चेन्न-भाक्तत्वात्‌' इति पत्रे भाष्यम्‌--“यत्रास्य पुरुषस्य शृतस्याग्नि 
बागप्येति वायुं ग्राणाश्चल्नुरादिस्यम्‌ इत्यादिना प्रशानां जीवसरणकाले5- 
ग््यादिष्वप्ययश्रवणान्न तेषां जीवेन सह गमनमिति गतिश्रृतिरन्यथा नेयेति 
माष्यकार श्रीस्वामी जी भी उसी बात को मानते हैं, किन्तु ऐसी बात नहीं इस पूर्वपक्ष का 
समाधान यह दै कि श्रीमाष्यकार श्रीस्वामी जी के ग्रन्थों पर अच्छी तरह से ध्यान देने पर यही 
सिद्ध होता है कि ज्ञानेन्द्रियों के स्मान कमेस्ट्रियाँ भी प्रलयकाल तक बनी रहती हैं, तथा जीव 
के साथ दूसरे शरीरों में भी पहुँचती हैं। "प्राणगतेश्च? इस सूत्र के व्याख्यान में श्रीभाष्यकार 
शरीस्वामीजी ने इस श्रुति का उद्धरण दिया है कि--तमुल्रामन्त प्राणोऽनूख्कासति, प्राणमनूल्का- 
मन्तं सर्वे प्राणा अनूक्तामन्ति’ | अथ शरीर से जीव के निकलते ही उसके साथ प्राण भी 
निकलता है, तथा प्राण के निकलते ही समी इन्द्रियाँ भी निकल जाती हैं | “२-ससगते? इस 
अधिकरण के पूर्वपक्ष में यह कहा गया है कि सात इन्द्रियों से भिन्न और जो वाक ,हस्त इत्यादि 
इन्द्रियाँ कही जाती हैं, वे किसी न किसी प्रकार विषयों का ग्रहण कर जीव का उपकार करती 
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चेन्न माक्तत्वादत्यादिष्वप्ययश्रवणस्यथ” इत्यादिकम्‌ । अतः कर्मन्द्रियस्य 
वाचोऽत्र गतिरभ्युपेतेत्युपलभ्यते, तदन्येषामपि समसेव । सारेऽप्युक्तम्‌-- 
“सप्तानां गतिश्रवणं विशेषणं च तेषां प्राधान्यात्‌’ इति। दीपेऽपि-- 
“सप्तानासेव गतिश्रवणं योगकाले विशेषणं च ज्ञानेन्द्रियाणां मनस- 
स्तढुत्तिरूपबुद्धेथ प्राधान्यात्‌” इत्यादि । न चाहङ्कारिकेन्द्रियवादिनः 
प्रतिशरीर मिर्द्रियोत्पत्तिविनाशाभ्युपणस उपपद्यते । पाण्याद्यधिष्ठानानि 
तु नेन्द्रियाणीति तदुत्पत्तिलयोपपत्तिः । कथं तहिं शरोत्रादीनीत्यादे निर्वाहः १९ 
इत्थस्‌--परमतवत्‌ प्रतिशरीरश्चुत्पत्तिविनाशाभ्युपगमेऽपि तेपामिन्द्रियत्वं 
सिद्धयतीति कृत्वा “हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नैवम्‌’ इति द्त्नस्य 
योजनान्तराभिग्रायेणेचशुक्तप्‌ । अत एकादशेन्द्रयाण्यपि शरीरान्तरष्वप्यलु- 
वर्तेन्त इति भाष्यकाराभिप्रेतसिति प्रतीमः । 

वागप्येति बायु प्राणश्रक्षुरादित्यम इत्यादि श्रुति से यह बतलाया जाता है कि जीव जब मर 
जाता हें उस समय उस जीव की वागिन्द्रिय अग्नि में, प्राण वायु में और चक्षु आदित्य 
मं लीन हो जाते हँ। इस प्रकार जीव के मरणकाल में वागादि इन्द्रियों का अग्नि 
आदि में लय का वर्णन होने से यही फलित होता है कि वे जीव के साथ लोकान्तर या 
शरीरान्तर को नहीं प्राप्त करतीं | अतः उनकी गति का वर्णन करने वाली श्रुति का दूसरे अर्थ 
में हो तासपर्य मानना चाहिये । इस प्रकार शंका उपस्थित कर उसके समाधान में यह कहा गया 
है कि श्रुति में अग्नि आदि का जो लय वणित है, वह गौण है, क्योंकि जब इन्द्रियाँ शरीर से 
निकलती हैं, उस समय वाक्‌ आदि इन्द्रियों के अभिमानी देवता अग्नि आदि अभिमानी 
देवता के रूप में न रहकर अपने स्वरूप में रहते हैं | इस प्रकार अभिमानी देवता उन अभि- 
मन्तव्यों से निकल जाते हैं, इस कारण गोण रूप से इन्द्रियों का देवता में लय वर्णित है, 
इत्यादि उस माध्य में है। इससे सिद्ध होता है कि केन्द्रिय वाक की गति मान ली गई है । 
अन्य कमेन्द्रियों के विषय में भी समान रूप से ऐसा मानना न्याय प्राप्त है। सार में कहा गया 
है कि श्रुति में सात इन्द्रियों की गति वर्णित है, तथा 'जञानानि' कह कर उन इन्द्रियौं को जो 
ज्ञान साधन कहा गया है, उन इन्द्रियों के प्राधान्य के कारण ही ऐसा कहा गया है। इससे यह 
नहीं समझना चाहिये कि अन्य इन्द्रियों की गति नहीं होती। दीप में कहा गया है कि 
ज्ञानेन्द्रिय मन और उसकी वृत्तिरूप बुद्धि, इनको प्रधान मानकर श्रुतियों में सात इन्द्रियों की 
गति कही गई है, तथा 'शानसाधन” ऐसा विशेषण योगप्रसङ्ग में उनको दिया गया है | कि च, 
जो वेदान्ती इन्द्रियों को अहंकारजन्य मानते हैं, उनके मत में यह सिद्धान्त सर्वथा अनुपपन्न 
है कि प्रति शरीर इन्द्रियं की उत्पत्ति और नाझ हो । जो हाथ इत्यादि अंग पाणि आदि 
इन्द्रियों का अधिष्ठान हैं, वे इन्द्रिय नहीं, अतः शरीर के साथ उनकी उत्पत्ति और नाश हो 
सकता है, उसमें कोई .आपत्ति नहीं । अब्र यह महान्‌ प्रश्‍न उपस्थित होता है कि प्रति शरीर 
कर्मेन्द्रियों की उत्पत्ति और विनाश को बतलाने वाले श्रोत्रादीनि' इत्यादि दीप ग्रन्थ का 
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९२ न्यांयसिद्धाञ्जंनम्‌ [ जडद्रब्यपरिच्छद; 
( इन्द्रियविषये परवादिमतानामनादरणीयता ) 
एवमेषामेवैतावतामेवैवंस्वभावानामेबागमेनेव सिद्धत्वात्‌ सौगत- 
वैशेषिकचार्वाकप्रसृतीनां ख्रीन्द्रियपुरुपेन्द्रियादिकरपनं करमेन्दरयपरित्यागः, 
एकेन्द्रियवादः, तत्रापि त्वगिन्द्रियेकस्वीकारः, शरीरस्यैवेन्दरियत्वस्‌ , कसे. 
न्द्रियाणां शरीरोत्पत्तिविनाशयोरुत्पत्तिविनाशौ, मनोविश्चत्व नित्यत्व 
जसत्वनिमनस्कत्वादीनि, राजसाहङ्कारजन्यत्वभौतिकत्वादीन्यन्यान्यपि 
ग्रलपितान्यनादरणीयानि । युक्तियाधादयश्च यथासंभवमुन्नेया इति | 


निर्वाह कैसे हो ! इस प्रशन का उत्तर यह है कि “हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नैवम? सूत्र की दूसरी 
योजना करने में अभिमाय रखकर इस भाव से--कि परमत अर्थात्‌ श्रीयादवप्रकाशाचार्य 
के मत के अनुसार प्रतिशरीर कर्मेन्द्रियाँ की उत्पत्ति और विनाश मानने पर भी उनका 
इन्द्रियत्व अवश्य सिद्ध होता है--बैसा कहा गया है। इससे यही उचित प्रतीत होता है कि 
भाष्यकार श्रीस्वामी जी ने यही माना है कि ग्यारह इन्द्रिया भी अन्यान्य शरीरों में 
अनुबृत्त होती हैं | प्रतिशरीर उनकी उत्पत्ति और विनाश नहीं होता है। यह हमारी धारणा है। 
( कमेर्द्रियों के विषय में परवादियों के विभिन्न मत अनादरणीय हैं ) 

एवम्‌ इति। इन्द्रियाँ अतीन्द्रिय पदार्थ हैं। उसमें शाख्न ही प्रमाण है । शास्र 
से ज्ञानेन्द्रियाँ और कर्मेन्द्रियाँ ही सिद्ध होती हैं, तथा ग्यारह इन्द्रियं ही प्रमाणित होती है । 
उन इन्द्रियों के वे ही स्वभाव--जो यहाँ तक के ग्रन्थ के द्वारा वर्णित हैं--शा्न से सिद्ध 
होते है | इन्द्रियों के विषय में परवादियों के शास्र विरुद्ध जितने पक्ष हैं, वे सब घर्मिप्राहक 
प्रमाणशाज्न के द्वारा बाधित हैं | बौद्धं ने यह माना है कि स््रीन्द्रिय, पुरुषेन्द्रिय और नपुंसके- 
द्र्य इस प्रकार तीन इन्द्रियाँ होती हैं । उनका यह वाद शास्रबाधित है । वैशेषिक दार्शनिक 
कमन्द्रियों को नहीं मानते हैं | उनका भी यह वाद शाज््र एवं युक्ति से बाधित है । जिस युक्ति 
से वे ज्ञानेन्द्रिय को सिद्ध करते हैं,उसी युक्ति से कमेन्द्रियाँ भी सिद्ध होती हैं | यदि कमेंन्द्रिय के 


साधक अनुमान एवं अधिष्ठानों को लेकर अन्यथासिद्धि कही जाय तो उसी प्रकार की अन्यथासिडिं : 


शानेन्द्रिय साधक अनुमानों के विषय में भी कही जा सकती है । चार्वाकमतानुयायी कुछ लोगों 
` ने यह माना है कि प्रत्येक शरीर में एक ही इन्द्रिय रहती है, वह विभिन्न अधिष्ठानों में रहकर 

विभिन्न कार्य करती है | चार्वाकमतानुयायी दूसरे वादियों ने यह निष्कर्ष निकाला है कि वह 
एक इन्द्रिय त्वगिन्द्रिय ही है। चार्वाकमतानुयायी अन्य वादियों ने यह माना है कि शरीर 
ही इन्द्रिय है, शरीरातिरिक्त इन्द्रिय को मानने की आवश्यकता नहीं | इन चार्वाकमतानुयायियों 
का यह पक्ष धमिंग्राइक शाख्न से बाधित है, तथा इनके द्वारा कही जाने वाली लघु युक्तिं शाल 
के समक्ष ठीक नहीं हो सकती, क्योंकि यदि कोई वादी अनुमानों से विभिन्न इन्द्रियों को सिंड 
करना चाहे तो उसके ग्रति यह लाधव युक्ति कही जा सकती है कि एक इन्द्रिय को मानने में 
लाघव है, अनेक इन्द्रियों को मानने में गौरव दोष है, जबर एक से ही निर्वाह हो जाता है, 


. तब अनेक को मानने की क्या आवश्यकता है? परन्तु यह लाघव युक्ति शास्रसिद्ध अयौं 


(७-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


प्रथमः ] मांषानुवादसहितम्‌ ९३ 


( तन्मात्रा दिसरष्टिनिरूपणम्‌ ) 
अथ तन्मात्रादिसरृष्टिः । भूतानामव्यवहितस्नक्ष्मावस्थाबिशिष्टं द्रव्यं 
तन्मात्रम्‌ | दधिरुपेण परिणममानस्य पयसो मध्यमावस्थावद्‌ भूतरूपेण 
परिणमसानस्य द्रव्यस्य ततः पूर्वा काचिदवस्था तन्मात्रा | तद्विशिष्टमपि 
रव्यं तन्मात्रमित्युच्यते । तदेव च भ्रूतोपादानमिति न शब्दादिशुणमात्राद्‌ 
भूतसृष्टिः | 


का अपवाद नहीं कर सकती, क्योंकि अतीन्द्रिय अथो को त्रतलाने के लिये अधिकृत शात्न ग्या- 
रह इन्द्रियों का वर्णन करता है | शान्न जेसा कहता है, वैस! मानना ही आस्तिकों को उचित 
है । लाघव युक्ति से शास्रप्रतिपादित अथो को कारने पर अतिप्रसंग होगा । भ्रीयादव- 
प्रकाशाचाय इत्पादि वादी यह मानते हैं कि कर्मेन्द्रियाँ शरीर के साथ ही उत्पन्न एवं नष्ट 
होती हैं। उनका यह पक्ष उस शात्र से बाधित है, जो यह बताता है कि कर्मेन्द्रियी 
और ज्ञानेन्द्रियाँ सृष्टि के आरम्भ में उसन्न होती हैं, तथा प्रलय में नष्ट हो जाती हैं कुछ बाद 
यह मानते हैं कि मन विभु है, अत एव नित्य है । कतिपय वादी मन को तैजस अर्थात्‌ तेजस्तत्त्व 
से उत्पन्न मानते हैं। अन्य वादी यह मानते हैं किं मन की आवश्यकता ही नहीं, क्योंकि 
सुख इत्यादि स्वयंप्रकाश पदार्थ हैं, उनके विषय में ज्ञान कराने के लिये मन की आवश्यकता 
नहीं, आत्मा का नाडी विशेष से सम्बन्ध होने के कारण ही स्मरण आदि की उत्पत्ति मानी जा 
सकती है, स्मरण इत्यादि को उत्पन्न करने के लिये मन की आवश्यकता नहीं, अतः 
मन है ही नहीं । इनके ये पक्ष शास्र एवं युक्ति से विरोध रखते हैं | दूसरे वादियों ने चंचल 
होने के कारण मन को राजसाहङ्कारजन्य माना है, तथा कुछ अन्य वादी ने मन को अन्नमय 
मानकर पृथिवीजन्य मानते हैं। इनके ये मत मन को सात्तिकाइङ्कारजन्य बतलाने वाले 
शास्र से विरुद्ध हैं, तथा उपयुक्त मत युक्ति विरुद्ध भी हैं | 


( तन्मांत्र आदि की सृष्टि का निरूपण ) 


“अथ? इत्यादि । आगे तन्मात्र आदि की सृष्टि का प्रकार कहा जाता है | प्रथिवी, जल, 
तेज, वायु और आकाश भूत कहलाते हैं । इनके उन्न होने के पूर्व इनके रूप में परिणत 
होने बाले द्रव्यों में एक सुइ॑मावस्था होती है। उस अवस्था से युक्त वह द्रब्य ही तन्मात्र 
हैं, यही तन्मात्र का लक्षण है। जिस प्रकार दधि के रूप में परिणत होने बाले दुग्ध में एक 
मध्यमावस्था होती है, जो दुग्धत्वावस्था एवं दधित्वावस्था के मध्य में होती है, तथा 
जिसमें अल्प मात्र में अम्लत्व और माडर्यं का स्वाद रहता है, उसी प्रकार भूतरूप में 
परिणत होने वाले द्रव्यो में भी भूतत्वावस्था को प्राप्त होने के अव्यवहित पूर्वकाल में 
एक सूक्ष्मावस्था होती है, वह अवस्था तन्मात्रा कहलाती है । उस अवस्था से युक्त वह द्रव्य 
तस्मात्र कहलाता है। यही तन्मात्र भूतों का उपादान कारण है, क्योंकि ये तन्मात्र तन्मात्र- 
स्वावस्था को छोडकर भूतस्वावस्था को प्राप्त होते हैं । इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि 
शब्दूतन्मात्र आदि तन्मात्र द्रव्य हैं, उच्हों से भूतों की उत्पत्ति है। शब्दतन्मात्र इत्यादि 
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+ 


९४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैद; 


विशिष्टशब्दादिविषयाधिकरण भूतस्‌ । अत्रापि प्राकृताप्राङृत- 
विवेकः पूर्ववत्‌ । तन्मात्राणि च भूतानि च प्रत्येकं पञ्चधा, शब्दतन्मात्रा- 
काशादिमेदात्‌ । 

त्र तामसाहङ्काराकाशयोमंध्यमावस्थाविशिष्टं दर्यं शब्दतन्मात्रम्‌ | 
एवचततरोत्तरतन्सात्रेष्प्रपि तत्तद्भूत्यमध्यमावस्थाविशिष्टत्यस्‌ , अवि- 
शिष्टतत्तद्गुणाश्रयत्वस्‌, तत्तद्भूतोपादानत्व॑ च एक्षणसूह्यस्‌ | 


शब्द्मात्र के बल से यह नहीं समझना चाहिये कि शाब्द इत्यादि गुणों से ही भूतों की 
सृष्टि होती है। 


'विशिष्ट' इति । तम्मात्रावस्था में शब्दादि गुण शान्त, घोर और मूढ़ इन विशेषताओं 
से रहित होते हँ । भूतत्वावस्था के प्राप्त होने पर ही शब्दादि गुण उन विशेषताओं को प्राप्त 
होते हैं | उन विशेषताओं से युक्त झब्दादिरूप विषय जिसमें रहते हैं, वह अधिकरण भूत 
कहलाता है। यही भूत का लक्षण है। जो शब्दादि विषय अनुकूल रूप में प्रतीत 
होते है वे शान्त, जो प्रतिकूल रूप में प्रतीत होते हैं वे घोर, एवं जो उदासीन 
रूप में प्रतीत होते हैं वे मूढ़ माने जाते हैं। ऐसी विशेषताओं से युक्त शब्दादि 
विषयों का अधिकरण बनने वाले द्रव्य भूत हैं । ये भूत दो प्रकार के हैं--(१) प्राकृत-जो 
प्रकतिमण्डल में रहते हैं, और (२) अप्राकृत--जो भोगविभूति में रहते हैं। जिस प्रकार 
इन्द्रियं में प्राकृताप्राकत विभाग होता है, उसी प्रकार भूतों में मी बह विभाग होता है। 
तन्मात्र और भूत पाँच प्रकार के होते हैं। तन्मात्र में पाँच प्रकार थे हैं--( १ ) शब्दः 
तन्मात्र, २) स्पशंतन्मात्र, (३) ख्पतन्मात्र, (४) रसतन्मात्र और (५) गन्धतम्मात्र । भूत म 
पाँच प्रकार ये है-(१) आकाश, (२) वायु, (३) तेज, (४) जल और (4) प्रथिवी । 


“तन्नः इत्यादि । ` तन्मात्रों में शब्दतन्मात्र का यह लक्षण है कि तामसाईकार 
और आकाश के बीच में होने वाली अवस्था से युक्त जो द्रव्य है, वह शब्दतन्मात् दै । 
शब्दतन्मात्र तामसाहंकार से उत्पन्न होता है, तथा आकाश का कारण है। अतः उ 
उपयुक्त लक्षण का समन्वय हो जाता है। इसी प्रकार उत्तरोत्तर तम्मात्रों के विषय में भी 
निम्नलिखित तीन लक्षणों को समझना चाहिये। (१) उन उन भूतों के मध्य में होनेवाली 
अवस्था से युक्त वे द्रव्य तन्मात्र हैं। भाव यह है कि आकाश और वायु के मध्य 
होने वाली अवस्था से युक्त द्रव्य स्पशंतन्मात्र है, क्योंकि स्पर्शतन्मात्र आकाश के बाद तथा 
वाद के पूव उत्पन्न होता है। वायु और तेज के मध्य में होने वाली अवस्था से युक्त द्रव्य 
' रूपतन्मात्र है, क्योंकि वह वायु और तेज के बीच में उत्पन्न होता है। तेज और जल 

मध्य में होने वाली अवस्था से युक्त द्रव्य रसतन्मात्र है, क्योंकि वह इन दोनों भूतों के बीच 


 ेंउतपन्नहोता है। जल और प्रथिवी के मध्य में होने वाली अवस्था से युक्त द्रव्य गन्ध" 
 तसत्मात्र है, क्योंकि वह उन दोनों के मध्य में उत्पन्न होता है । (२) अथवा दूसरा क 
यह है कि शान्तत्व, घोरत्व और मूढत्व इन विशेषताओं से रहित शब्द, स्पर्श, रूप, स्स ॐ 


 €€-0.Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


Abst” eS 


4 SEER 1271 11) 1- 


प्रथमः] . भाषानुवादसहितम्‌ ६५ 


सांख्यास्तु-“पश्चापि तन्मात्राणि तामसाहङ्कारोत्पन्नानि | तत्र 
शब्दतन्मात्रमाकाशारस्भकस्‌ । इतराणि तु तन्मात्राणि पूर्वपूर्वतन्मात्र- 
सहकृतान्यत्तरोत्तरथूतारम्भक्राणि” इत्याहुः । तदसत्‌ , “आकाशाद्वायुः 
इत्याद्यनन्यथासिद्धोपादानक्रमविशेषाभिधानदशेनात्‌, ` भगवत्पराशरा- 


गन्ध इन गुणों से युक्त द्रव्य क्रम से शब्दतन्मात्र, स्पशंतस्मात्र, रूपतम्मात्र, रसतम्मात्र और 
गन्धतम्मात्र कहलाते हैं, यह इनका लक्षण दै । (३) आकाश, वायु तेज, जल और प्रथिवी 
इन भूतों का क्रम से शब्दतन्मात्र, स्पर्शतन्मात्र, रूपतम्मात्र, रसतन्मात्र और गन्धतन्मात्र , 
ये उपादान कारण हैं, यह इनका लक्षण है । 


'सांख्यास्त! इत्यादि | सांख्य यह कहते हैं कि पाँचों तन्मात्र साक्षात्‌ तामसाहंकार 
से उत्पन्न हैं। उनमें शब्दतन्मात्र आकाश का उत्पादक है, इतर तन्मात्र पूर्व पूव तन्मात्रों 
से सहकृत होकर उत्तरोत्तर भूतों के उत्पादक होते हैं, अर्थात्‌ शब्दतन्मात्र से सहकृत होकर 
स्पर्शतन्मात्र वायु का आरम्भक है। इन दोनों तन्मात्रं! से सहकृत होकर रूपतन्मात्र तेज का 
आरम्भक है इत्यादि । परन्तु सांख्यों का यह मत समीचीन नहीं है, क्योंकि “आकाशाद्वायुः, 
वायोरग्निः, अग्नेरापः, अद्भयः पृथिवी? इस थर ति के द्वारा प्रतिपादित सृष्टि क्रम से विरुद्ध है| 
यह भति बतल्लाती है कि आकाश से वायु, वायु से अग्नि, अग्नि से जल एवं जल से 
प्रथिवी इस क्रम से भूत उत्पन्न हुए हैं ! इस भूति से पूव-पूर्व भूत उत्तरोत्तर भूत का उपादान 
कारण सिद्ध होता है। इस प्रकार भूतों में उपादान क्रम को बतलाने वाली यह श्रति 
अनन्यथा सिद्ध है । इसका दूसरे प्रकार से निर्वाह नहों हो सकता। यह क्रम उपयुक्त 
सांख्यों के मत में संगत नहीं होता दै । सिद्धान्त संमत क्रम में संगत होता है, क्योंकि पूव-पूवे 
भूत तन्मात्रा के द्वारा उत्तरोउत्तर भूतों के आरंभक माने जाते हैं। २४भगवान्‌ श्री पराशर 


३४. यहाँ पर विणुष्पुराण में पराशर के ये वचन अनुसन्धान करने योग्य हैं-- 


_ कै बह" डन पछा > 


भूतादिस्तु चिङुर्वाणः शब्दतन्मात्रकं ततः । 
ससजे शब्दतन्मात्रमाकाशं शब्दलक्षणम्‌ ॥ 
आकाशश्च विकुवाण; स्परमांत्रं ससज ह। 
बलवानभवद्वायुर्तस्य स्पशो गुणो मतः ॥ 
ततो वायुर्विकुर्वाणो रूपमात्रं ससजे ह। 
ज्योतिर्त्पद्चते वायोस्तव्रपगुणमुच्यते ॥ 
ज्योतिश्चापि विछङुर्वाणं रसमात्रं ससज ह। 
सम्भवन्ति ततोऽम्भांसि रसाधाराणि तानि च ॥ 
चिकुर्वाणानि चाम्भांसि गन्धमात्रं ससजिरे । 
संघातो जायते तस्मात्तस्य गन्धो गुणो मतः ॥ इति । 
यहाँ पर पाञ्चरात्र तन्त्र के ये वचन भी विवक्षित हैं-- 
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दिभिश्च प्रपञ्चितत्वात्‌ । “तन्मात्राणि भूतादौ” इति श्रृतिस्तु न साक्षादौग- 
he Lo ~ OC ~ 
पद्येनाप्यपरा, “प्रथिव्यप्सु प्रलीयते” इत्यादिपूवचाक्यविरोधात्‌, 
“आकाशाद्वायुः” इत्यादिद्रृत्यन्तरविरोधाचच। तथात्वे हि “एथित्री गन्धतन्मात्रे 


ब्रह्मर्षि इत्यादि महर्षियों ने “एक तन्मात्र से एक भूत उत्पन्न होता है, उस भूत से दूसरा 
तन्मात्र, उस तन्मात्र से दूसरा भूत उत्पन्न होता है! इस प्रकार तन्मात्र और भूतों की सृष्टि 
का श्रङ्खलित क्रम से वर्णन किया है | यह क्रम श्री पञ्चरात्र शास्त्र से मी प्रमाणित होता है | 
“तन्मात्राणि भूतादौ’ इत्यादि । यहाँ पर यह प्रश्न उपस्थित होता है कि सिद्धान्त में यह 
माना जाता है कि शब्दतन्मात्र एक ही भूतादि नामक तामसाहंकार से उत्पन्न होता है, 
स्पशतन्मात्र इत्यादि तन्मात्र आकाश आदि भूतों से उत्पन्न होते हैं। यह सिद्धान्त 'तन्मा- 
त्राणि भूतादौ? इस श्रुति से विरोध रखता है। यह श्रुति समी तन्मात्रों का भूतादि नामक 
तामसाहंकार में लय का प्रतिपादन करती है, क्योंकि 'तन्मात्राणि' यह बहुबचनान्त का प्रयोग 
है । इस श्रुति के अनुसार सांख्यमत ही समीचीन सिद्ध होता है, क्योंकि सांख्यों ने यह माना 
है कि पाँचों तस्मात्र भूतादि नामक तामसाहंकार से उत्पन्न होते हैं, उन तम्मात्रों में एक एक 
तन्मात्र से एक-एक भूत उत्पन्न होते हैं। इस सांख्यमत के अनुसार पाँचौं तन्मात्रों की 
तामसाहंकार से होने के कारण उत्पन्न उसमें उनके लय का प्रतिपादन संगत हो जाता है। 
सिद्धान्त में इस श्रुति का कैसे निर्वाह होता है ! इस प्रश्न का उत्तर यह है कि यह श्रुति 
भूतादि नामक तामसाहंकार में पाँचों तन्मात्रों का एक साथ साक्षात्‌ लय का प्रतिपादन 
करने में तात्पयं नहीं रखती, अपितु शब्दतन्मात्र का साक्षात्‌ तामसाहंकार में ही 
लीन होने में इसका एकमात्र तात्पर्यं है, अन्य तन्मात्र उन-उन भूतों के द्वारा 
परम्परा से तामसाहंकार में लीन होते हैं। इस प्रकार तात्पर्यं मानने पर इस भ्रूति 
का सिद्धान्त के साथ कोई विरोध नहीं हो सकता, यदि ऐसा तात्पर्यं न माना जाय 
तो प्रथिव्यप्सु प्रलीयते’ इत्यादि पूर्व वाक्यों से विरोध उपस्थित होगा । इन वाक्यों से यह 
सिद्ध होता है कि उत्तरोत्तर भूत पूव-पूर्व भूत में लीन हो जाते हैं | सिद्धान्त में पूर्व पूर्व भूत से 
तस्मात्र के द्वारा उत्तर-उत्तर भूत की उत्पत्ति होने के कारण उत्तर-उत्तर मत का तन्मात्र 
दारा पूर्व-ू्ं भूत में लय संगत हो जाता है | सांख्य मत में पूर्व भूत किसी प्रकार से भी 
उत्तर-उत्तर भूत का उपादान कारण नहीं है, अतः उपर्युक्त श्र ति के द्वारा प्रतिपादित लय साँख्य 
मत में संगत नहीं होता | अतः. 'प्रृथिव्यप्सु प्रलीयते' इत्यादि पूर्व वाक्यों के अनुसार उत्तरः 
उत्तर भूत के उपादान कारण का पूर्व-पूवं भूत में लय सिद्ध होने से "तन्मात्राणि भूतादौ इस 
तिका यही तासय होना चाहिये कि तन्मात्र परम्परा से अन्त में तामसाहंकार में 


शब्दतन्मात्रमभवत्‌ तञ्चाकाशमजीजनत्‌ । 
स्पशंमात्रं तथा55काशात्‌ तस्माद्वायुरजायत ॥ 
रूपमात्रमभूद्‌ वायोस्तस्माद्र्निरजायत । 
. रसमात्रं तु जन्ञेऽम्नेस्तस्मादापः प्रजज्ञिरे ॥ 
गन्धमान्नमभूदञ्गथो गन्धमात्रात्‌ तथा मही ॥ इति। 
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गीयते, आपो रसतन्मात्रे लीयन्ते” इत्यादि क्रममुक्त्या “तन्मात्राणि भूतादो” 
शत वक्तव्यम् । न चयं श्रृतिरत्यन्तक्रमनिबन्धनपरा “आकाश इन्द्रियेषु) 


इन्द्रयाणि तन्सात्रषु'’ इत भवतामप्यनभिमतक्रमविशेषापातम्रतीतेः | 
एवम्‌ “अष्टो प्रक्ृतयः,षोडश विकाराः” इति श्रतिरपि यथाकथश्चिन्नेया | 
हो जाते हैं । किंच, “आकाशाद्वायुः? इत्यादि श्रुति से यह सिद्ध होता है कि आकाश आदिं पूव 
पूय भूत से उत्तर-उत्तर भूत उत्पन्न होते हैं | इस श्रति बचन के अनुसार उत्तर-उत्तर भत- 
का पूव-पूव भूत में लय उचित ही ठहरता है । यदि “तन्मात्राणि भूतादौ' इससे पाँचों तम्मातरों 
का एक साथ तामसाहंकार सँ लय का प्रतिपादन हो तो इस श्रति वचन से भी विरोध उपस्थित 
होगा । किंच, यदि “तन्मात्राणि भृतादो? इस श्रति वचन का पाँचौं तम्मात्रों का एक साथ 
तामसाइंकार में लय का प्रतिपादन करने में तात्यय होता तो “पुथिवी गन्धतम्मात्रे लीयते 
आपो रसतन्मात्रे लीयन्ते? अर्थात्‌ “थिवी गन्धतन्मात्र में लीन होती है, जल सतन्मात्र में 
लौन होता है? इत्यादि क्रम से प्रत्येक भत का प्रत्येक तन्मात्र में लय का प्रतिपादन करके 
अन्त सं यह कहना चाहिये कि “तन्मात्राणि भूतादौ लीयन्ते” अर्थात्‌ तम्मात्र पाँचों तामसाहं- 
कार में लीन होते हैं, परन्तु ऐसा कहा नहीं गया है। इससे यही सिद्ध होता है कि 
तन्मात्राणि भूतादो' यह श्रुति पाँचों तन्मात्रौं के एक साथ तामसाहंकार में लय के प्रतिपादन 
मं तात्पय नहीं रखती, किंतु परम्परा से तन्मात्रों का तामसाहंकार में लय फा प्रतिपादन 
करने में ही इसका तात्पय है। किंच, यह श्रुति पूर्णरूप से क्रम को बतलाने में तात्पर्य रखती 
हो,'ऐसी वात नहीं, क्योंकि आकाश इन्द्रियेषु, इन्द्रियाणि तन्मात्रेषु? इन वाक्यों में साधारण 
रीति से देखने पर इस प्रकार के क्रम का प्रतिपादन प्रतीत होता है, जिस क्रम को 
सांख्य मत वाले नहीं स्वीकार कर सकते । उपयुक्त भ्रति यह बतलाती है कि 
आकाश इन्द्रियों में तथा इन्द्रियाँ तम्मात्रों में लीन होती हैं। इस क्रम को सांख्य 
मत वाले नहीं मानते हैं, क्योंकि इन्द्रिय के आकाश का उपादान कारण 
न होने से आकाश इन्द्रियों में लय को नहीं प्रास हो सकता, तथा तन्मात्र के इन्द्रियों 
का उपादान कारण नहीं होने से इन्द्रियाँ भी तन्मात्रों में लय को नहीं प्राप्त कर सकती हैं | 
सांख्य और वेदान्ती सभी को इस भ्रति का यही अर्थ करना पड़ता है कि आकाश 
इन्द्रियों का तथा इन्द्रियाँ तन्मात्रों का आश्रय 'लेकर रहती हैं। ऐसा अर्थ करने 
पर यही सिद्ध होता है कि यह श्रुति लयक्रम को नहीं बतलाती है । इससे यही फलित 
होता है कि ये श्रुतिवचन पूर्णरूप से लयक्रम को बतलाने में तात्य नहीं रखते | इस 
मकार तन्मात्राणि मृतादो’ इस श्र॒तिवचन से यह कथमपि सिद्ध नहीं होगा कि सभी तन्मात्र 
एक साथ साक्षात्‌ तामसाहंकार में लीन होते हैं। ऐसी स्थिति में यह स्पष्ट हो जाता है कि 
उस श्रुति से वेदान्तिसम्मत तन्मात्र भूत के सुष्टिक्रम में कोई विरोध उपस्थित नहीं होता है । 


एवम्‌? इत्यादि | यहाँ पर यह प्रश्न उपस्थित होता है कि उपनिषत्‌ में जो यह बताया 
गया है कि अझै प्रकृतयः, षोडश विकाराः” अर्थात्‌ कारण बनने वाले तत्व आठ हैं, तथा 
१३ द 
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ध्द न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडड्रव्यपरच्छ्ेः 


अत उक्तस्य शब्दतन्मात्रलब्षणस्य नातिव्याप्तिः । सहोत्पत्ताबपि 
केवल काय बनने वाले तत्त सोलह हैं। यह संख्या सांख्यमत में ही ठीक लगती है 
वेदान्ती के मत में नहीं । सांख्यों ने तत्तः-विभाग करते हुए; कहा है-- १ 
मूलप्रकृतिरविकृतिमंहदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त | 
घोडशकश्न विकारो न प्रकृतिन विकृतिः पुरुष; ॥ 
अर्थ--सब कार्यों की कारणभूत मूलग्रक्ृति किसी की भी विक्कृति अर्थात्‌ कार्य नहीं है. 
अपि तु वह स्वतन्त्र एक तत्त्व है। महान्‌ अहंकार ओर पाँच तन्मात्र.किसी का कार्य और किसी 
का कारण होने से प्रकृति एवं विति दोनों हैं । ये प्रकृति तथा विक्कृति तत्त्व सात हैं। एका- 
दश इन्द्रिय और पञ्च महाभूत ये सोलह तत्त्व केवल कार्य हैं, किसी तत्व के कारण नहीं हैं। 
इसलिये केवल विक्नति तत्त्व १६ हैं | पुरुष एक तत्व है, जो न तो प्रकृति है और न विक्कृति | 
इस प्रकार तत्व कुल २५ हैं। इस सांख्य मत के अनुसार मूल्रप्रकृति, महान्‌, 
अहंकार और पंचतन्मात्र ये आठ तच्च प्रकृति तथा एकादश इन्द्रिय और पंचमहाभूत 
विक्ृति सिद्ध होते हैं। अतः अष्टौ प्रकृतयः, घोडश विकाराः? इस श्रुतिवचन का समन्वय 
सांख्य मत में हो जाता है । वेदान्तियों के मत में मूलप्रकृति, मदान्‌, अहङ्कार, पंचतन्मात्र और 
आकाश इत्यादि चार भूत किसी न किसी तत्त्व के उपादान कारण माने जाते हैं। अतः 
प्रकृतियाँ बारह सिद्ध होती हैं, एकादश इन्द्रियाँ और प्रथिवी केवल कार्य हैं,अतः विक्वृतियाँ मी 
बारह है । ऐसी स्थिति में अष्टौ परङ्तयः, षोडश विकाराः' इस भ्रुतिवचन का वेदान्तिमत में 
कैसा निर्वाह किया जाय १ इस प्रशन का उत्तर यह है कि वेदान्तिसम्मत प्रकृति-बिक्ृति का भाव 
“आकाशाद्वायुः इन अनन्यथासिद्ध श्रुतियों से प्रमाणित है, उसका अभ्यथाकरण नहीं हो 
सकता । किन्तु अष्टौ प्रकृतयः, षोडश विकाराः इस श्रुति का किसी न किसी तरह 
दूसरा अर्थ भी किया जा सकता है कि मूलप्रक्ृति, महान्‌, अहङ्कार, आकाश, वायु, अग्नि, 
जल और प्रथिवी प्रकृति अर्थात्‌ कारणतत्त्व हैं, जिनसे सभी कार्य उत्पन्न होते हैं। ये आठ 
प्रकृतियाँ हैं । पाँच ज्ञानेर्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रि, शब्द आदि पाँच गुण और मन ये सोलह पदार्थ 
केवल कायं मात्र हैं, किसी के कारण नहीं | अतः विकार १६ हैं--ऐसा अर्थ करना चाहिये । 
यह अथ यमस्मृति के-- 


मनो बुद्धिरहङ्कारः खानिलाग्निजलानि भूः । 
एताः प्रङ्गतयस्तवष्टौ विकाराः घोडशापरे ॥ 
शोत्राक्षिं रसना घ्राणं त्वक च सङ्कल्प एव च। 
शब्द्रूपरसस्पशंगन्धवाक्पाणिपायवः || 

उपस्थपादाविति च विकाराः षोडश स्मृताः | 


ही पुन दै इन वचनों द्वारा समर्थित होने के कारण आदरणीय है | 


हक 2० अत इत्यादि | इन सब विवेचनों से फलित होता है कि सिद्धान्तिसम्मत का 
. उन्मान लक्षण में वह अतिव्यात्ति दोष नहीं है, जो सांख्यमत के अनुसार होता था 
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प्रथमः] भाषानुवादसहितम्‌ ६६ 
समकालीनत्वमेव, न त्वाकाशाहड्डारापेक्षया स्पर्शतन्मात्रत्वादीनाँ मध्यमा- 
वस्थात्मकखसिति नातिव्याप्तिः । 
( आक्राशनिरूपणम्‌ ) 

अस्पशत्वे सति विशिष्टशब्दाधारत्वं शरोत्राप्यायकत्वं च श्रोत्रलच- 
णस्‌ । अयं चावकाशदानादिनोपकरोतीति शास्नसिद्वत्वादभ्युपेत्यम्‌ । 
आकाशरूपपरिणामरहितप्रङत्या दिग्रदेशेष्यप्यवकाशोऽस्तयेव, अन्यथा तत्र 
स्पश्त्रहत्यादिनिरोधप्रसङ्गात्‌ । 
सिद्धान्ती ने शब्द्तन्मात्र का यह लक्षण कहा है कि तामसाइङ्कार और आकाश के मध्य में 
होने वाली अवस्था से युक्त द्रव्य शब्दतम्मात्र है । सांख्य तामसाहङ्कार और आकाश के 
मध्य में पाँचों तम्मात्रों की उत्पत्ति मानते हैं, अतः उनके मत के अनुसार उपर्युक्त लक्षण में 
स्पशंतन्मात्र आदि को लेकर अतिव्याप्ति दोष उपस्थित होता है । वह सांख्य मत भ्र्‌ तिविरुद्ध 
होने के कारण खण्डित हो गया । अतः वह अतिव्यासि दोष भी दूर हो जाता है। किंच, 
सूक्ष्म दृष्टि से विचार करने पर यही सिद्ध होता है कि सांख्य मत के अनुसार भी अति- 
व्याति दोष नहीं होता है, क्योंकि सांख्य मत के अनुसार तामसाइंकार और आकाश के 
बीच में भले दी पाँचों तन्मात्र उत्पन्न हों, उससे भी तन्मात्रो में समानकालिकत्व ( एक काल 
मं उत्पन्न होना / ही सिद्ध होगा, यह नहीं कि तामसाइंकार और आकाश की अपेक्षा 


स्पशतन्मात्रत्व इत्यादि मध्यमावस्था हों, क्योंकि स्पझतस्मात्र आदि से आकाश की उत्त्ति 
नहीं होती है । अतः सांख्यमत के अनुसार भी अतिव्याप्ति दोष नहीं होगा । 


( आकाश का निरूपण ) 


'अस्पर्शत्वे? इत्यादि । आकाश का लक्षण यह है कि जो स्पर्श रहित होता हुआ शाम्तत्व, 
ोरत्व और मूढत्व इन विशेषताओं से युक्त शब्दों का आधार हो--बह आकाश है । अथवा 
जो भोत्रेन्द्रिय का पोषक हो-वह आकाश है। प्रथम लक्षण में वायु आदि में अतिव्याप्ति को 
दूर करने के लिये 'अस्पर्शत्व' यह विशेषण दिया गया है। झब्दतन्मात्र में अतिव्यासि को दूर 
करने के लिये “विशिष्ट” ऐसे शब्द का विशेषण रूप में प्रयोग किया गया है । शास्रसिद्ध होने 
से यह अर्थ स्वीकार्य है कि आकाश अवकाशदान इत्यादि के द्वारा उपकार करता है। 
इसका यह भाव नहीं है कि आकाश ही ऐसा उपकार करता हो, किन्तु आकाश रूप में परिणत 
न होने बाले प्रकृति आदि के प्रदेश भी अवकाश देकर उपकार करते हैं, क्योंकि वहाँ मी 
अवकाश है | यदि वहाँ अवकाश न हो तो वहाँ पहुँचने पर स्पशंयुक्त पदार्थों का गमनागमन 
इत्यादि रुक जायेंगे । भूतुक्ष्मयु्त मोक्षाधिकारी जीवों का उनको लोब कर आगे बढ़ना 
असंभव हो जायगा । अतः मानना पड़ता है कि प्रकृति, महान्‌ इत्यादि तत्वों में मी, अवकाश 
है। वहाँ के अवकाशों से विलक्षण अवकाश देकर आकाश उपकार करता है। उपयुक्त 
वचन का यही तात्पर्य है । 
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१०० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेंद! 


काशादेनित्यत्वादिसाधनानि ,निरवयवद्रव्यत्वादीन्यागमयाधा- 
न्यतरानेकान्तिकस्वादिभिर्द्षणीयानि । किञ्च, इदं नित्यत्वं किमवस्था- 
पत्तिराहित्यम्‌ ! किं वा द्रव्यस्य सदा सक्तम्‌ ? इति । न प्रथसः, पार्थिवः 


~ 
iG 


परमाण्वादिभिरनेकान्तिकत्वात्‌ | प्ते च शब्दव्त्ततदभावाद्वस्थास्वी- 


“आकाशादे? इत्यादि | वैशेषिक इत्यादि दार्शनिक आकाश आदि को नित्य सिद्ध 
करने के लिए. निरवयव द्रव्यत्व इत्यादि हेतुओं को उपस्थित करते हुए यह अनुमान 
रखते हैं कि आकाश नित्य है, क्योंकि वह निरवयव द्रव्य दै । जिस प्रकार निरवयव आत्मा 
नित्य है, उस. प्रकार निरवयव द्रव्य होने से आकाश भी नित्य है, इत्यादि । किन्तु 
शास्न से बाधित एवं अन्यतरानैकान्तिक होने के कारण देतुओं में दोष आ जाता है। 
भाव यह है कि झार से आकाश अनित्य सिद्ध है, अतः आकाश में नित्यत्वरूप 
साध्य का अमाव होने से हेतु वाधित है। किंच, हेतु को बतलाने वाले 'निरवयव 
द्रव्यत्व शब्द से यदि यह अर्थ बतलाया जाता है कि जो द्रव्य अवयवों में समवांय संबन्ध 
से न रहे, वह निरवयव द्रव्य है, वह निरवयव द्रव्यत्व हेतु है--तो सिद्धान्त के अनुसार 
महान्‌ अहंकार इत्यादि को लेकर व्यभिचार दोष होता है, क्योंकि महान्‌ इत्यादि तत्त्व नित्य 
नहीं हैं | उनमें निरवयव द्रव्यत्वरूप हेतु है, क्योंकि सिद्धान्त में समवाय संवन्ध अमान्य 
होने से वे अवयवों में समवाय सम्बन्ध सेनहीं रहते हैं | यदि "निरवयव द्रव्य” शब्द से यह 
अर्थ विवक्षित होता कि जो द्रव्य उपादान कारण से रहित है, वह निरवयव द्रव्य है- तत्र 
तो यह हेतु सिद्धान्तिमत के अनुसार आकाश आदि पक्ष में न रहने से अन्यतरासिद्ध 
हो जाता है, क्योंकि सिद्धान्त में शब्दतन्मात्र इत्यादि आक्राश आदि का उपादान कारण 
माना जाता है। “इन दोषों के कारण वे हेतु हेल्वामास सिद्ध होते हैं । किंच, यहाँ पर यह 
विकल्प उपस्थित होता है कि इस अनुमान में जो नित्यत् साध्य है, वह क्या वस्तु है! 
क्या अवस्था को प्राप्त न होना नित्यत्व माना जाता है? अथवा द्रव्य को सदा बने रहना 
नित्यत्व विवक्षित है इनमें प्रथम कल्प समोचीन नहीं है, क्योंकि पार्थिव परमाणु आदि को 
लेकर हेतु में व्यभिचार दोष होगा, क्योंकि परमाणु इत्यादि में संयोग इत्यादि अवस्थाय 
होती हैं; अत एव प्रथम कल्प के अनुसार उनमें नित्यत्वरूप साध्य नहीं रहता है, परण 
निरवयव द्रव्यत्व रूप हेतु रहता है। अतः उनको लेकर व्यभिचार दोष अवश्य उपस्थित 
होगा । इतना ही नहीं, किन्तु पक्ष आकाश आदि में कभी शब्द का होना कमी न होना 
इत्यादि अनेक अवस्थायें होती रहती हैं, अतः प्रथम कल्प के अनुसार नित्यत्वरूपी साथ 
. आग्नाश आदि में न होने से बाध दोष होता है। शब्दत्व इत्यादि अवस्था वैशेषिक भादि 

'दानिकों को मान्य है, अतः आकाश आदि में अवस्थाराहित्यहप साध्य को उपस्थित 


` करने पर उनके मत के साथ विरोध होने से अपसिद्धान्त दोप्र भी आता है। अतः प्रथम 


कत अमान्य सिद्ध होता है। द्वितीय कल्प भी समीचीन नहीं, क्योंकि इस कल्प में रिट 
साधनल दोष उपस्थित होता है । सिद्धान्ती आकाश आदि के रूप में परिणत होनेवाले परह ES 
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प्रथम; | भाषानुवादसहितम्‌ १०१ 


कारेण बाधापसिद्वान्तप्रसङ्गात्‌ । न द्वितीयः, सिद्धसाधनत्वात्‌ | अवयव- 

बिश्लेषळच्षणो विनाशो निपिष्यत इति चेन्न, अहङ्कारादिंदशाग्राप्तस्य सिद्धः 

साधनत्वादेव । वायुत्वपश्चीकरणादिप्राप्तावस्थामेदे सर्वोपपत्तिः प्रागेवोक्ता । 
( आकाशस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ ) 

प्रत्यक्षश्रायमाकाश), यदोन्मीलनं चल्नुषः, तदैव आकाशोज्यमिति 


"प्रतीतेः । न च नीरूपस्य कथं चाह्लुपमिति वाच्यम्‌ १ रूपवतो वा कर्थ चालुप- 


द्रव्य का सदा सद्भाव मानते हैं । वह प्रकृतिद्रव्य ही आकाश है । अतः सिद्धान्तिमत के अनु- 
सार विचार करने पर यही फलित होता है कि द्वितीय कल्प में सिद्धसाधनत्व दोष है । 
यहाँ पर यह पूर्वपक्ष उपस्थित होता है कि अवथत्र का वियोगलपी विनाश न होना 
ही नित्यत्व है, यही यहाँ साध्य है। इस पूर्वपक्ष का समाधान यह है कि आकाश द्रव्य 
को नित्य मानने वाले वैशेषिक आदि दाशेनिकों से यह पूछना चाहिये कि क्या पूर्वा स्था में 
आकाश में अवयव के वियोगरूपी विनाश का अमाव आप लोगों को विवक्षित है ! या उत्तरा- 
वस्था में अवयव के वियोगरूपी विनाश का अभाव विवक्षित है? अथवा आकाशाबस्या में 
अवयव के वियोगरूपी विनाश का अभाव विवक्षित है! इन तीनों में से कोई भी पक्ष समीचीन 
नहीं है, क्योंकि सिद्धान्ती भी आकाश की अपेक्षा पूर्वावस्था अर्थात्‌ महदादि अवस्थाओं में उस 
द्रव्य में-जो आकाश रूप में परिणत होने वाला है--अवयव के वियोगरूपी विनाश का 
अभाव मानते हैं | अतः प्रथम कल्म में सिद्धसाधनत्व दोष अनिवार्य रूप से उपस्थित होगा। 
आकाश की अपेक्षा उत्तरावस्था अर्थात्‌ वायुत्व आदि अवस्थाश्रों में उस द्रव्य में अवयव 
का वियोगरूपी विनाश अवश्य होता है, क्‍योंकि यह पहले ही कहा जा चुका है कि 
जबर प्रकृतिद्रव्य के प्रदेशविशेषों में स्पश इत्यादि -परिणाम होते है तब उस दशा 
को प्राप्त प्रकृतिद्रव्य में छेदन, भेदन और परिस्पन्द इत्यादि होते हैं । अतः द्वितीय 
पक्ष के अनुसार वायुत्वादि अवस्थाओं में उपर्युक्त विनाश के अवर्जनीय होने से बाघ 
दोघ होता है। यदि आकाशत्वावस्था को लेकर विचार किग्रा जाय तो भी बाघ 
दोष उपस्थित होता है, क्योंकि सिद्धान्ततः आकाश में पञ्चीकरण माना जाता है | पाँचों 
भूतों को बिभक्त कर प्रत्येक के. अंशों को दूसरे भूतांशों से मिलाना ही पञ्जीकरण है। इससे 
सिद्ध होता है कि आकाश के अबयवों में विभाग होता है, अनन्तर दूसरों के साथ संमिश्रण 
होता है । इससे फलित होता है कि तृतीय पक्ष के अनुसार विचार करने पर बाध उपस्थित 
होगा । इस प्रकार दोष दुष्ट होने के कारण उपयुक्त तीनों में से कोई भी पक्ष समीचीन 
नहीं है | अतः उन पक्षों के अनुसार आकाश आदिं का नित्यत्व सिद्ध नहीं किया जा सकता । 
( आकाश प्रत्यक्ष है ) 

ध्रत्यक्षश्र” इत्यादि । आकाश प्रत्यक्ष है, क्योंकि नेत्र खुलते ही सब को यह 
प्रतीति होती है कि यह आकाश है। इस सहसा होने बाली प्रतीति को अनुमिति नहीं 
मान सकते, क्योंकि उसमें व्याप्त्यादि ज्ञान में विलम्ब होने के कारण बिलम्ब अनिवार्य 
है। यह प्रतीति सहसा होती दै, अतः यह प्रत्यक्ष ही दै । इस प्रतीति का विषय आलोक 
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१०२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैद्‌ः 


मिति प्रसङ्गात्‌ । उपलम्भसिद्धया योग्यतयेति चेत्‌ १ तुश्यम्‌ । अन्यथा रूप- 
रूपिरुपैकारथंसमवायाद्यवान्तरभेदकव्पनालुपपत्तेश् । 


पश्चीकरणेन वा व्यष्टिरूपसिद्धिमाष्योक्ता । प्रमेयसंग्रहे चोक्तम्‌-“यथा 


कालस्य वस्तुधर्मतया सर्वप्रतीत्यन्तर्भाचान्न प्रथग्रुपवत्त्तमू , गगनस्य दिशां च 
नहीं है, क्योंकि 'यहाँ आलोक है? ऐसा आलोकाधिकरणरूप में वह पदार्थ प्रतीत होता है। 


यहाँ पर यह प्रश्‍न उपस्थित होता है कि रूप शून्य आकाश का चक्षुरिन्द्रिय से कैसे प्रत्यक्ष हो 
सकता दै ! इस प्रश्‍न का उत्तर देने के पूर्व हम यह जानना चाहेंगे कि रूप वाले पदार्थ का 
चक्षुरिन्द्रिय से कैसे प्रत्यक्ष होता है। यदि इस प्रश्न के उत्तर में यह कहा जाय कि सत्र का यह 
अनुभव है कि रूप वाले द्रव्य प्रत्यक्ष होते हैं, अतः इस अनुभव के अनुसार यह मानना पड़ता 
है कि रूपवाले पदार्थों में प्रत्यक्ष होने की योग्यता है, अतः उनका प्रत्यक्ष होता है-तब तो हम भी 
यह उत्तर दे सकते हैं क्रि समी का यह अनुभव है कि आकाश दिखाई देता है। इस अनुभव 
के अनुसार यह मानना पड़ता है कि रूपशभ्य आकाश में मी प्रत्यक्ष होने की योग्यता है, अतः 
उसका प्रत्यक्ष होता है । यदि चश्लुरिन्द्रिय से वेद्य होने के लिये अनुभवानुसार नाना प्रकार 
को योग्यता न मानकर रूपवान्‌ की ही योग्यता मानी जाय तो चक्षुग्राहझ पदार्थों में इतने 
अवान्तर भेदों--कि रूप चक्षु से णद्दीत होता है, रूप बाले द्रव्य चक्षु'से हीत होते हैं, 
तथा रूप के साथ एक द्रव्य में समवाय सम्बन्ध से रहने वाले पदार्थ अर्थात्‌ घटत्व जाति 
इत्यादि चक्षु से गहीत होते हैं--की कल्पना करने की क्या आवश्यकता १ इनकी कल्पना 
अनुपपन्न हो जायगी | यदि इस दोष के समाधानार्थं यह कहा जाय कि अनुभवानुसार इन मेदों 
को मानना पड़ता दै, इन पदार्थों के प्रत्यक्ष होने से यह भी मानना पड़ता है कि रूप को चक्षु- 
र्द्रिय से गीत होने के लिये श्रपेक्षित योग्यता रूपत्व ही है, रूपबाले पदार्थ को चक्षुरिन्द्रिय 
से ग्रहीत होने के लिये अपेक्षित योग्यता रूप वाला होना ही है, तथा रूपवाले घटादि पदार्थो 
में विद्यमान घटत्व इत्यादि जाति को चक्षु से प्रत्यक्ष होने के लिये अपेक्षित योग्यता रूप के साथ 
उन जातियों को उस एक द्रव्य में समवाय सम्बन्ध से बने रहना ही है--तब तो हम यह भी 
कह सकते हैं कि रूपहीन होने पर भी आकाश का नेत्र खुलते ही, सभी को प्रत्यक्ष होता है,अतः 
इसमें भी बेसी ही किसी योग्यता को कल्पना करनी चाहिये। यह कहना नितान्त अनुचित ु 
आकाश का चकु से प्रत्यक्ष नहीं होता, यह अनुभव विरुद्ध बात है, अत एवं अनादरणीय है। 
'पश्चीकरणेन! इत्यादि । यहाँ पर दूसरा समाधान यह है कि आकाश में पञ्चीकरण क 
अनुसार रूप है, अतः उसके प्रत्यक्षत्व में कोई आपत्ति नहीं । पञ्जीकरण का भाव यह 
डैरवर पश्चभूतों की सृष्टि करके प्रत्येक भूत को दो-दो भागों में विभक्त करता है, उनमें एक माग 


को चार भागों में विभक्त कर इन चार भागों को अन्य भूतो के अविभक्त अर्धाझों के साथ 


। मिला देता है। मिलाने पर यह सिद्ध होता है कि आकाश में आकाश का अर्धाश है, अन्त 


. अधांश अन्य भतो के चार अधां से बने हैं। इस प्रकार आकाश आदि भूतो में पाँच 


मू का अंश मिश्रित है । इस मिश्रण को ही पञ्चीकरण कहते हैं । इस पञ्जीकरण के अनु 
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प्रथम; ] माषानुवादसहितम्‌ १०३ 


त्रिवृत्करणेन रूपषखम्‌” इत्यादि | यत्तक्त॑ भाष्ये--“न च चच्नुषा सन्मात्रं 
गुह्यते, तस्य रूपरूपिरुपैकार्थसमवेतपदाथंग्राहित्वात्‌” इति । तत्‌ प्रत्यक्षस्य 
विशिष्टविषयत्वपरय्‌, न तु रूपवन्मिश्रितत्वाख्यसम्बन्धवजेनपरम्‌ | अत 
एव हि--“हपरूपिरुपैका्थंसलिवेशाद्यालिप्मेव चाह्षुपमिति स्थितम्‌” इति 
प्रमेयसंग्रहोक्ति'। अत; संयुक्तसमवेतस्यापि रूपस्य कार्यकरत्सद्चुपलम्भ- 
बलाद्‌ ग्रामम्‌ | 


बने हुए, भूत व्यष्टिभूत हैं । आकाश में तेज,जल और प्रथिवी का अंश मिश्रित होने से आकाश 
रूपवान्‌ बन जाता है। इसलिये वह चाक्षुष प्रत्यक्ष का विषय होता है। इस अर्थको 
श्रीभाष्यकार ने 'आकाशे चाविशेषात्‌? इस सूत्र के भाष्य में कहा है। इस समाधान के 
अनुसार यह फलित होता है कि रूपबाले पदार्थों से जो दूसरा पदार्थ मिश्रित है उसका भी प्रत्यक्ष 
हो सकता है, वहाँ रूपवान्‌ पदार्थ से मिश्रित होना ही सन्निकष है । इसके अनुसार आकाश का 
प्रत्यक्ष होता है । प्रमेयसंग्रह ग्रन्थ में यह कहा गया है कि काल पदार्थों के प्रति विशेषण होकर 
सभी प्रतीतियों में भासित होता है, उसको अलग से रूपवाला होने की आवश्यकता नहीं होती । 
जिस प्रकार रूपवाले पदार्थों का प्रत्यक्ष होने के समय उनकी संख्या अलग से रूपवाली न होने 
पर भी विशेषण रूपमें प्रत्यक्ष होती है,उसी प्रकार काल का मी प्रत्यक्ष होता है। आकाश और 
दिशाओं में त्रिव्वत्करण से रूप होने के कारण वे मी प्रत्यक्ष होते हैं । प्रथिवी, जल और तेज में 
पूर्वोक्त रीति से दोने वाला संमिश्रण त्रिइत्करण कहलाता है | यह त्रिइृत्करण पञ्चीकरणके प्रदर्श 
नार्थ कहा गया है। प्रशन--अद्वेतिसम्मत सन्मात्र प्रत्यक्ष का खण्डन करते समय भाष्य में यह 
कहा गया है कि सन्मात्र ब्रह्म का चक्षुरिन्द्रिय से ग्रहण नहीं हो सकता, क्योंकि रूप, रूपवाला 
द्रव्य तथा रूपवाले द्रव्य में समवाय सम्बन्ध से रहने वाले पदार्थ मात्र का प्रत्यक्ष ज्ञान 

कराने में हो चक्षु समर्थ है, सन्मात्र ब्रह्म ऐसा पदाथ नहीं है। इस भाष्य से यह सिद्ध होता है 

कि इतने ही पदार्थों का चाक्षुष प्रत्यक्ष हो सकता है, ऐसी स्थिति में यह कैसे कहा जा सकता 

है कि रूपवाले पदार्थों से मिश्रित पदार्थों का भी प्रत्यक्ष होता है १ इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि 
उस भाष्य का यही तात्य है कि विशेषण विशिष्ट वस्तु का ग्रहण प्रत्यक्ष से होता है,निर्विशेष वस्तु 
का नहीं | उस भाष्य का यह तात्पय नहीं है कि रूपवाले पदार्थों से मिश्रित पदाथ का प्रत्यक्ष 
नहीं होता है, अत एव रूपवाले पदार्थों से मिश्रित होना इस सन्निकष को 'त्यागा जाय । यह 
सन्निकर्ष भी सिद्धान्त में मान्य है । इस सन्निकर्ष से ही आकाश आदि प्रत्यक्ष माने जाते हैं। 
अत एव प्रमेयसंग्रह में यह कहा गया है कि रूप, रूपी और रूप के साथ एक बस्तु में समवाय 
सम्बन्ध इत्यादि रखने वाले पदार्थ चक्ष से हीत होते हैं। यहाँ आदि पद से रूपवाले पदार्थों 
से मिश्रित होना यह सम्बन्ध विवक्षित है। संयुक्त पदार्थ {में रहने वाळा रूप दूसरे रूपह्दीन 
पदार्थ के विषय में प्रत्यक्ष ज्ञान को उत्पन्न कर सकता है। यह अर्थ आकाझादि के विषय में 
होने वाले प्रत्यक्षानुभव के अनुसार मान्य होता है। 
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. उस अभाव में इयाम रूप नहीं रह सकता है। बौद्धों ने आकाश के विषय में यह माना 


१०४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद्‌ः 


न चेश्वरादावतिप्रसङ्ग:, गुरुत्वादितुल्यत्वात्‌ । यत्त॒ प्रभेयसंग्रहे-- 

“अद्य जातस्य चक्षुर॒पि नद्यरूप वायुं गृह्वाति' इति । तदप्युद्धतरूपा- 

भावपरमेव । अत एपंप्रकारेण रुपिवान्नसस आकाशमस्ति श्यामसिति 

ग्रतीतिः । 
` (आकाश आवरणाभावरूप इति बौद्धमतस्य खण्डनम्‌ ) 

अत एवं चेय॑ प्रतीतिर्नावरणाभावाबरुस्वना, विधिरुपस्वातू, भावा- 
न्तराभाववादिनस्लवदोपत्वात्‌ । अतिरिक्तवादिनां तु आगभावादिविकर्प- 
“न चेश्वरादौ? इत्यादि । यहाँ पर यह शंका होती है कि रूपवन्मिश्रितत्व (रूपवाले पदार्थों 
से मिश्रित होना ) रूप सक्निक्रष यदि मान्य है, तो ईश्वर इत्यादि का प्रत्यक्ष क्यों नहीं होता है, 
चे भी तो रूपवाले पदार्थों से मिले हुए रहते हैं? समाधान यह है कि यद्यपि रूपवाले 
पदार्थों से मिलकर रहना आकाश और इश्वर दोनों में समानरूप से संगत होता है, परन्तु 
यह अन्तर ध्यान देने योग्य है कि आकाश प्रत्यक्ष होने योग्य पदार्थ है, ईश्वर नहीं। 
कौन प्रत्यक्ष होने योग्य है, कौन नहों ! इस विषय में निर्णय अनुभव के बल पर 
ही करना होगा । वैशेषिकों ने यह माना है कि रूप के साथ एक वस्तु में समवाय सम्बन्ध 
से रहने के कारण उस वस्तु की संख्या संयोग और विभाग इत्यादि गुणों के द्वारा प्रत्यक्ष होती 
है। यदि उनसे यह पूछा जाय कि रूपवाले पदार्थ में समवाय सम्बन्ध से रहने वाला गुरुत्व 
चक्षु से क्यों नहीं रहीत होता ! तो उत्तर में उन्हें यद्दी कहना होगा कि यद्यपि सन्निकष 
संख्या और गुरुत्व दोनों में समानरूप से रहता है, तथापि प्रत्यक्ष योग्य होने से संख्या 
ही प्रत्यक्ष होती है, किन्तु प्रत्यक्ष योग्य होने पर भी गुरुत्व प्रत्यक्ष नहीं होता । ऐसा ही 
उत्तर हम भी ईहवरादि के विषय में दे सकते हैं । प्रमेयसंग्रह में यह जो 
कहा गया है कि आज उतन्न हुए बच्चे का नेत्र भी रूप रहित वायु के विषय में 
प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं करा सकता । इस कथन का यही अभिप्राय है कि वायु में उद्भूत 
( स्थूल ) रूप नहीं हैं, अत एव वायु च्च से प्रत्यक्ष नहीं है, यह अभिप्राय नहीं है कि वायु ' 
` में सवंथा रूप नहीं है, क्योंकि पञ्चीकरण प्रक्रिया के अनुसार वायु में रूप का सद्भाव 
अनिवार्य है | रूप के होने पर भी वह उद्भूत नहों है, अत एव वायु का प्रत्यक्ष नहीं होता । 

आकाश में उद्मूत है, अत एवं उसका प्रत्यक्ष होता है । यहाँ उद्भूत है,यहाँ नहीं, इसका 
निर्णय अनुभव के ही अनुसार करना होगा । अत एव उपर्युक्त रीति से आकाश में रूप होने 

से ही आकाश के विषय में यह प्रत्यक्षानुभव हो रहा है कि आकाश इयाम है। 
( आकाश आवरणाभावरूप है, इस बोद्धमत का खण्डन ) 

.. “अत एब) इत्यादि । आकाश स्याम है, इस प्रत्यक्ष प्रतीति से यह सिद्ध होता है 
. कि आकाश नीज्रूप वाला कोई द्रव्य है, क्योंकि द्रव्य में ही रूप रृह सकता है । इससे 
सिद्ध होता है कि उपयुक्त आकाश की प्रतीति आवरणामाव को लेकर नहीं हो सकती । क्योंकि 
` आवरणों का अभाव ही आकाश है। यह मत उपर्युक्त प्रतीति से खण्डित हो जाता है। 
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दु/स्थत्वात्‌, कृत्स्मग्रतियोगिकनिषेधस्यासिद्धेः, आवरणेष्वपि तादात्म्या- 
भावस्य सामानाधिकरण्य निषेध :पत्वात्‌, संसर्गामात्रस्य च यत्किश्वित्संसगि- 
प्रत्ययमन्तरेणाबुपपत्ते, तथा च स एवाकाश इति स्यात्‌ | न च कार्प 
किंच, इस मत में अनेक दोष हैं-( १ ) सब का यह अनुभव है कि निषेध करने पर 
अभाव विदित होता है, नञ्‌ निपात का अर्थ अभाव होता है। नञर्थं का उल्लेख न होने 
पर भी आकाश इस प्रकार प्रतीत होता है कि आकाश नील है, इत्यादि | इस प्रकार विधिरूप 
से प्रतीत होने के कारण मानना पड़ता है कि आकाश कोई भाव पदार्थ है, वह अभावरूप नहीं 
है। ( २) किंच, मीमांसक और वेदान्ती यह मानते हैं कि एक भाव पदार्थ ही विरोधी पदार्थों 
'के प्रति अभावरुप में प्रतीत होता है। विरोधी माव पदार्थ ही अभाव है। ऐसी स्थिति में 
आवरणों का अभाव भी आवरण विरोधी एक माव पदार्थ ही होगा । आवरणाभावरूपी 
आकाश को एक भाव पदार्थ ही मानना दोगा । उसको तुच्छ नहीं कह सकते | ( ३) वैशेषिक 
और नेयाविक इत्यादि दाशनिक माव सें व्यतिरिक्त रूप में अभाव पदार्थ को मानते हैं । उनके 
मत के अनुसार भी आकाश को आवरणाभाव नहीं माना जा सकता, क्योकि वैसा मानने पर 
यह विकल्प उपस्थित होगा कि क्या आवरण का प्रागभाव आकाश है! या आवरण का 
प्रध्वंसाभाव ? अथवा आवरण का अत्यन्ताभाव आकाश है ! या आवरण का 
अन्योन्याभाव १ इन सभी कल्पों में दोष है। उन दोषों का विवरण इस प्रकार है- 
यदि कोई यह कहे कि सभी आवरणों का अभाव आकाश है-तब तो असम्भव होगा, क्योंकि 
विभिन्न कई आवरणं को लेकर उनमें किसी का प्रागमाव,. किसी का प्रध्वंसाभाव एवं किसी 
का अत्यन्ताभाव मले ही सिद्ध हो,किन्दु समी आवरणा का प्रागभाव,प्रध्वंसाभाव एवं अत्यन्ता- 
भाव हो ही नहीं सकता । (४) अमाव दो प्रकार के होते है (१) अन्योन्याभाव और ( २) 
संसर्गाभाव । संसर्गाभाव में प्रागभाव, प्रध्वंसाभाव और अत्यन्तामाव का अन्तर्भाव हो 
जाता है । अन्योन्याभाव ही मेद है, वह अमेद का निषेधरूप होने से तादात्म्यामाव 
` कहलाता है। यदि कोई बौद्ध आवरणान्योन्याभाव को आकाश कहें, तो इस पक्ष में भी 
दोष उपस्थित होता है। अन्योन्यामाव स्थल में यह माना जाता है कि प्रतियोगिताबच्छेदक _ 
घम एवं अधिकरणतावच्छेदक धमं मिलकर एक स्थान में नहीं रहते | जिसमें आवरणमेद 
कहा जाता है, उसमें रहने वाला धर्म अधिकरणतावच्छेदक और आवरणत्व प्रतियोगिता- 
वच्छेदक है । जिसमें आवरणत्व हो वह आवरण है, उसमें आवरणमेद्‌ नहीं कहा जा सकता | 
जहाँ आवरणत्व न हो, वहीं आवरणमैद कहा जा सकता है | यदि आवरणान्योन्याभाव 
अर्थात्‌ आवरणमेद आकाश हो तो लोक में सत्र को होने वाली “प्रिवी में आकाश है! इस 
प्रकार की प्रतीति असंगत दोजायगी, क्योंकि इस प्रतीति में भासमान आकाश बोडों के मतानु- 
सार आवरण का मेद है। प्रथिवी में आवरणत्व दै । जन्र प्रथिवी किसी का आवरण बनती है,उस 
स्थिति में आवरण भेद रूपी आकाश नहीं रह सकता। इससे सिद्ध होता है कि आवरणाच्योन्या- 
भाव अर्थात्‌ आवरणभेद को आकाश मानना उचित नहीं । प्रइन--जिस प्रकार घटाभाव की 
प्रतीति में किसी घर का प्रागमाव, किसी घट का प्रध्वंसाभाव, एवं किसी घट का अप्युन्तामाव 
२४ 
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निकाधिकरणनिषेधः, अबाधितत्वायोगात्‌ । नाप्यालोकतिसिरात्रलम्न; 
तेष्वाकाशप्रतीतिव्यवहारयोरयोगातू, आरोपस्यापि प्रतीतिपूषकत्वात्‌ 
अप्रत्यक्षत्वे च तस्याङ्कुख्या निर्देशपूर्वकपामरव्यबहारगोचरता निर्मूला स्यात्‌, 
शब्दाधिकरणपरिशेषालुमानादेरपामरविषयत्वादशक्यत्वाच्च । 


भासित होता है, इसी प्रकार आवरणसंसर्गाभाव को आकाश मानकर यदि यह कहा जाय कि 
.आवरणामाव आकाश है, तो इस प्रतीति में किसी आवरण का प्रागभाव, किसी का 
प्रध्वंसाभाव तथा किसी का अत्यन्ताभाव भासित हो सकता है । यदि इस 
आवरण के संसर्गाभाव को ही आकाश माना जाय तो इसमें क्या आपत्ति है! 
उत्तर--यह सिद्धान्त सभी को मान्य है कि “यहाँ पर घट नहीं है! इत्यादि रूप में 
संसर्गाभाव किसी अधिकरण में ही कहा जा सकता है, वह अधिकरण उस संसर्गाभाव 
से भिन्न है। इस बात को भावातिरिक्त अभाव को मानने वाले समी दाशेनिक 
मानते हुँ | ऐसी स्थिति में यहाँ पर यह विचार उपस्थित होता है कि लोक में यह जो समभा 
जाता है कि यहाँ आवरण नहीं है। यहाँ पर 'यहाँ? इस शब्द से कौन सा अर्थ विवक्षित है ! 
धहाँ' इस शब्द से जो अथ विवक्षित है, उसमें आवरण का अभाव कहा जाता दै, वह पदार्थ 
जो आवरण भाव का अधिकरण है--आवरणमाव से अतिरिक्त है। आवरणाभाव से 
व्यतिरिक्त बनने वाले किसी एक पदार्थ को “यहाँ? इस शब्द से बोध्य मानकर उसमें आवरणा- 
भाव को कहना चाहिए । जो पदार्थ आवरणाभाव का अधिकरण माना जायगा, वह पदार्थ 
आकाश ही है । इससे सिद्ध होता है कि आकाश आवरण के संसर्गाभाव से भी भिन्न है| 
ग्रशन “यह आवरण नहीं है” इस प्रतीति में 'यहाँः शब्द से काल्पनिक अधिकरण का 
उल्लेख करके उसमें आवरण का अभाव कहा जाता है | काल्पनिक पदार्थ मिथ्या होता है। 
इस प्रतीति से सत्य आकाश कैसे सिद्ध हो सकता है ! उत्तर-इस प्रतीति में भासित होने वाला 
अधिकरण काल्पनिक नहीं हो सकता, क्योंकि काल्पनिक पदार्थ उत्तरकाल में बाधित होता दै। 
यह अधिकरण अबाधित है, काल्पनिक मानने पर वह अत्राधित नहीं बन सकता है। उसके 
अबाधित होने से मानना पड़ता है कि इस प्रतीति में भासित होने वाला अधिकरण काल्पनिक 
नहीं है, किन्त सत्य है। इस परकार उपर्युक्त प्रतीति के अनुसार आकाश सत्य सिद्ध होता है | 
प्रदन--यहाँ आवरण नहीं है” इस प्रतति में अधिकरण रूप में आकाश नहीं भासता हैं; 
किन्तु प्रकाश और अन्धकार इत्यादि पदार्थ ही उस प्रतीति में भासते हैं, उनमें आवरण का 
अभाव कहा जाता है | उस प्रतीति में आकाश अधिकरणरूप में भासित होता है। ऐसा क्यों 
मानना चाहिए १ उत्तर-“यहाँ आवरण नहीं है” इस प्रतीति में जिस पदार्थ को अधिकरण 
मानकर आवरणाभाव का व्यवहार होता है उसी पदार्थ को अधिकरण मानकर लोक में यह 
व्यवहार होता है कि आकाश में प्रकाश है, आकाश में अन्धकार है? इत्यादि | इस रतीति 
। के अनुसार प्रकाश इत्यादि के प्रति अधिकरण रूप में भासने वाला आकाश उनसे भिन्न 

` वही यहाँ आवरण नहीं है? इस प्रतीति में मी अधिकरण रूप से भासित होता है | वह प्रकार 
और अन्धकार इत्यादि से भिन्न है, क्योंकि कोई भी प्रकाश और अन्धकार को आकाश नहीं 
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प्रथमः ] माषानुवादसहितमं १०७ 
( आकाशालुमेयस्ववादखण्डनम्‌ ) 
नहि शब्दस्य गन्धवद्‌ भेर्याद्ययवधमत्वे कारकतया व्यज्ञकतया 
चास्युपगतवायुधर्मत्वे कश्चिद्‌ दोषः, न च स्पर्शनादिग्राहत्वग्रसङ्गः, एकभूत- 
गुणस्येव गन्धरसरूपादेभिज्ञाचग्राह्मस्वस्य इष्टत्वात्‌ । एवं वाधक्रान्तरमपि 
दृष्यस्‌ । गौरवञ्च भवतो बाधकं स्यात्‌ | आगमवशात्तु वयमाकाशे 
शब्दमिच्छामः | 
समता, न तो उनको आकाश ही कहता है । प्रन्‍न-आकाश नामक कोई भ्रमसिद्ध पदार्थ ही 
“आकाश नील है? इस प्रतीति में भासित होता है, ऐसा ही क्यों न माना जाय १ उत्तर- जहाँ 
पर विदित पदार्थ का दूसरे वस्तु में आरोप होता है, वही भ्रमत्वेन भासित होता है। आकाश 
यदि कहीं पर वास्तव में नहो तो उसका आरोप हो ही नहीं सकता । इस विवेचन से 
यह सिद्ध होता है कि “आकाश नोल है' इस प्रतीति का विषय आवरणाभाव नहीं हो सकता, 
किन्तु भिन्न आकाश नामक पदार्थ ही विषय है, यही मानना पड़ेगा । इस प्रकार आकाश 
प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्ध होता है। यदि आकाश प्रत्यक्ष नहीं होता तो सामास्य जन तक 
अंगुलि से निर्देश करके यह आकाश है? इस प्रकार जो व्यवहार करते हैं, वह व्यवददर निमूल 
हो जायगा । वेशेषिक इत्यादि दार्शनिकों ने यह जो माना है कि परिशेषानुमान आदि के द्वारा 
आकाश शब्दाधिकरण के रूप में सिद्ध होता है, आकाश में अनुमान ही प्रमाण है, प्रत्यक्ष 
नहीं । उनका यह मन्तञ्य समीचीन नहीं है, क्योंकि सामान्य जन परिशेषानुमान एवं उसकी 
क्रिया से सवंथा अनभिज्ञ होते हैं, तथापि आकाश का व्यवहार करते हैं | इससे मानना पड़ता 
है कि वे प्रत्यक्ष प्रमाण से ही आकाश को जानते हैं । किंच, परिशेषानुमान आदि से आकाश 
को सिद्ध करना अशक्य भी है। 
( आकाश अनुमानगम्य है? इस वाद का खण्डन ) 

“नहि? इत्यादि यहाँ पर यह विचारणीय है कि आकाश अनुमान प्रमाण से सिद्ध होता 
है या नहीं । वैशेषिक कहते हैं कि आकाश अनुमान प्रमाण से सिद्ध होता है | शब्द किसी द्रव्य 
का आश्रय लेकर रहता है, क्योंकि वह गुण है । जिस प्रकार रूप इत्यादि गुण द्रव्य का आश्रय 
लेकर रहते हैं, उसी प्रकार शब्द को भी रहना चाहिए। इस अनुमान से शब्द का आश्रय 
जो द्रव्य सिद्ध होता है, वह आकाश ही है, क्‍योंकि परिशेषानुमानों से यह सिद्ध होता है कि 
शब्द्‌ इतर द्रव्यो का आश्रय लेकर नहीं रहता है। वैशेषिकों का यह मत समीचीन नहीं है, 
क्योकि यह कोई नियम नहीं है कि शब्दाश्रय द्रव्य आकाश ही हो। अन्य द्रव्य मी शब्द का 
आश्रय हो सकते हैं । जिस प्रकार गन्ध पुष्प का धमं है, वायु के द्वारा पुष्प के कण जत्र 
बहुत दूर पहुँचाये जाते हैं, तथा उन कणों के घमं गन्ध का दूर देश में भाणेन्द्रिय से 
प्रत्यक्ष होता है, उसी प्रकार भेरी का शब्द है? इत्यादि अनुभव के अनुसार शब्द भेरी का 
धर्म है, दण्ड से ताडन करने पर भेरी के अवयव बहुत दूर तक पहुँच जाते हैं, उन अवयवों 
में विद्यमान शब्द गुण बहुत दूर देश में भी सुना जाता है, इस प्रकार माना जा सकता है। 
यह भी कहा जा सकता है कि शब्द को अनित्य मानने वाले वैशेषिकों ने जिस वायु को शब्द 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


१० न्यायसिद्धाञ्जनंमं, [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 
( वायुनिरूपणम्‌ ) 

आकाशात्‌. स्पशतन्मात्रस्‌, ततो वायुः । तस्य विशिष्टस्पशेवत्ते 
सति रुपशून्यत्वम्‌, अस्मदादिस्पशेकेन्द्रयग्राह्मद्रव्यत्त्रम्‌, अञुष्णाशीतस्पशं- 
विशिष्टत्वे सति गन्धशून्यत्वमित्यादि लक्षणम्‌ । 
` का उत्पादक माना है, शब्दों को नित्य मानने वाले मीमांसकों ने जिस वायु को शब्द का 
अमिव्यंजक ( प्रकाशक ) माना है, यदि शब्द उस वायु का ही धर्म मान लिया जाय तो इसमें 
कोई दोष नहीं | प्रश्न-यदि शब्द वायु का धर्म है तो उस शब्द का भी उसी प्रकार त्वगिद्धिय 
से ग्रहण क्‍यों नहीं होता, जिस प्रकार वायु का धर्म स्पर्शं त्वगिन्द्रिय से हीत होता है। इससे 
यही मानना पड़ता है कि शब्द वायु का धम नहीं है। उत्तर--जिस प्रकार एक भूत अर्थात्‌ 
पृथिवी के गुणभूत गन्ध, रस और रूप इत्यादि धर्मों का विभिन्न इन्द्रियों द्वारा ग्रण होता है. 
उसी प्रकार बायु का धमं बनने पर भी शब्द और स्पर्श का विभिन्न इन्द्रियों से ग्रहण हो 
सकता है, इसमें कोई आपत्ति नहीं । इसी प्रकार वैशेषिको द्वारा उपस्थित की जाने वाली 
अन्यान्य बाधक युक्तियों का खण्डन करना चाहिए । वे इस युक्ति को उपस्थित करते 
हैं कि प्रथिवी आदि के जो रूप इत्यादि गुण हैं, वे भोन्रेन्द्रिय से णीत नहीं होते हैं । शाब्द का 
तो श्रोजैन्द्रिय से ही ग्रहण होता है।इस वैषम्य को देखकर यही मानना चाहिए कि शब्द 
परथिवी आदि का गुण नहीं है। वैशेषिको की यह युक्ति युक्त्याभास है, समीचीन युक्ति नहीं | 
क्योंकि इस युक्ति के अनुसार यह भी कहा जा सकता है कि यदि गन्ध प्रथिवी का गुण 
होता तो प्राणेन्द्रिय से हीत नहीं हो सकता । जिस प्रकार प्रृथिबी का गुण बनने वाले रूप 
इत्यादि का प्राणेन्द्रिय से ग्रहण नहीं होता, उसी प्रकार गन्ध का प्रथिवी का गुण बनने पर भी 
राणेरदरिय से ग्रहण नहीं होना चाहिए, परन्तु गन्ध. का घाणेन्द्रिय से ग्रहण होता है। अत 
यही मानना होगा कि गन्ध प्रथिवी का गुण नहीं है। इसका वैशेषिक क्या उत्तर दे सकते हैं १ 
निश्चित है कि वैशेष्रिक इसका यही उत्तर देंगे कि गन्ध पृथिवी का ही गुण है, गन्ध में एयिवी के 
गुणत्वाभाव को सिद्ध करने वाली उपयुक्त युक्ति युक्तयाभास है। उसी प्रकार हम भी शब्द्‌ में 
प्रथिव्यादि गुणत्वाभाव को सिद्ध करने वाली उपर्युक्त युक्ति को युक्तयाभास कह सकते 
इस प्रकार प्रथिव्यादि द्रव्य ही शब्द का आश्रय बन सकते हैं | इन द्व॒व्यों के अतिरिक्त किसी 
अन्य द्रव्य की कल्पना कर उसे झन्दाश्रय मानने की आवश्यकता नहीं। अनुमान प्रमाण से 
आकाश सिद्ध नहीं होगा । किंच, जन पृथिव्यादि द्रव्य ही शब्द का आश्रय हो सकते हैं, तब 
शब्दाभ्रयहूप अतिरिक्त द्रव्य की कल्पना करने पर गौरव दोष भी होगा । प्रश्न--यदि शब्द 
प्रयिव्यादि द्रव्यों में रह सकता है, तो वेदान्ती आकाश में शब्द का सद्भाव क्यों 
' मानते हैं! उत्तर-हम युक्तिं से आकाश में शब्द नहीं मानते हैं, किन्तु शाल्रप्रमाण 
ओ- के आधार पर आकाश में शब्द का सदभाव मानते हैं। शात्त्र में जो जैसे कहा गया है, 
... उसे वैसे दी मानना उचित दै। 


( चायु का निरूपण ) 
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आकाशात्‌? इत्यादि। आकाश से स्पर्शतन्मात्र उत्पन्न होता है | उससे .वाड _ 


कि 


प्रथम; ] भाषानुवादसहितम्‌ १० 


अस्य॒ त्वगिन्द्रियायोग्यत्वाप्रत्यक्षत्वादिसाधनान्यरूपिद्रव्यत्वादीन्युप- 
~ ~ भिर ९ ~ ~ पर्शनेद्धिय 
लम्भविरोधानेकान्त्यादिभिनिरसनीयानि । स्पशेवस्वमेव हि स्पर्शनेरि 


्रह्मत्वौपयिकं न रूपनस्मस्‌ । तथा च साध्य तदचुसारि 
विवरणकारवचन॑ च--“स्पशेनमपि न सन्मात्रविषयं स्पश- 
तद्दद्स्तुषिपयतात्‌ इति । प्रमेयसंग्रहश्च--“स्वणिन्द्रियस्यापि स्पश- 


उत्पन्न होता है । वायु के तीन लक्षण हैं--( १ ) जिस द्रव्य मै शान्तत्व, घोरत्व ओर मूढत्व 
इन विशेषताओं से युक्त स्पशं रहे तथा रूप न हो, वह द्रव्य वायु है। आकाश आदि में 
अतिव्याप्ति को दूर करने के लिये इस लक्षण में स्पशत्व विशेषण दिया गया है। तन्मात्र में 
अतिव्याप्ति को दूर करने के लिये स्पर्श के प्रति विशिष्टव विशेषण दिया गया है । तेज 
आदि में अतिव्याप्ति को दूर करने के लिये रूपशून्यत्व विशेषण दिया गया है । (२) अस्मदादि 
के केवल त्वगिन्द्रिय से हो जो द्रव्य ग्रहीत होता है, वह वायु है। (३) जो द्रव्य 
अनुष्णाशीत स्पशं वाला होता हुआ ` गन्धरहित हो, वह द्रव्य वायु है। इसी प्रकार और भी 
अन्यान्य लक्षण कहे जा सकते हैं। 


“अस्य? इत्यादि । सिद्धान्त में वायु को प्रत्यक्ष माना जाता है, क्योंकि उसका त्वगिन्द्रिय 
से ग्रहण होता है। किन्तु प्राचीन नैयायिक इत्यादि कतिपय दाशनिक वायु को त्वगिन्द्रिय का 
अयोग्य तथा अप्रत्यक्ष मानते हुए. यह कहते हैं कि त्वगिन्द्रिय से स्पश मात्र का प्रत्यक्ष होता है, 
उस स्पश के आशभ्रय-द्रव्य के रूप में वायु का अनुमान होता है, क्योंकि गुण होने से उस 
स्पर्श को किसी द्रव्य का आश्रय लेकर रहना चाहिये। वह द्रव्य वायु है। वायु को त्वगि- 
न्द्रियायोग्य एवं अप्रत्यक्ष सिद्ध करने के लिये अनुमान उपस्थित करते हैं कि वायु 
त्वगिन्द्रिय का योग्य नहीं है, तथा प्रत्यक्ष भी नहीं है, क्योंकि वह रूप रहित द्रव्य है | रूप वाले 
घरादि द्रव्य ही त्वगिन्द्रिय के योग्य एवं प्रत्यक्ष हो सकते हैं। उनका यह अनुमान समीचीन 
नहीं है, क्योंकि इसमें अनेक दोष हें । जैसे--(१) यह अनुमान अनुभव विरुद्ध है, क्योंकि वायु 
के साथ त्वगिन्द्रिय का सन्निकर्ष होते ही यह प्रतीति होती है कि हवा बह रही है | अनुमान- 
क्रिया में असमथ सामान्य मनुष्य भी वायु को अच्छी तरह से समभता है। उनका 
यह ज्ञान प्रत्यक्ष ज्ञान ही हो सकता है। (२ ) इस अनुमान में व्यभिचार दोष है, क्योंकि 
वेदान्ती के मत में सभी इन्द्रियजन्य प्रत्यक्षों में काल का विशेषणरूप में भान मान्य है, 
अतः काल में त्वगिन्द्रियायोग्यत्व एवं अप्रत्यक्ष रूप साध्य न रहने पर भी अरूपि द्रव्यत्व अर्थात्‌ 
रूप रहित द्रव्यत्व रूप हेतु की विद्यमानता के कारण व्यभिचार होता है। किच, यह हेतु अप्रयो- 
जक है,क्योंकि यदि यहाँ पर यह शंका की जाय कि वायु में रूप रहित द्रव्यत्व रूप हेतु के रहने, 
तथा त्वगिन्द्रियायोग्यत्व एवं अप्रत्यक्ष रूप साध्य के न रहने पर क्या आपत्ति है १ तो वैसा अनुकूल 
तक न होने से यह हेतु अप्रयोजक है । इससे साध्य को सिद्धि नहीं होगी । इन तीनों दोषों के. 
कारण उपयुक्त हेतु त्याज्य है। किंच, त्वगिन्द्रिय के द्वारा गीत होने के लिये स्पर्श की 
आवश्यकता है, क्योंकि स्पशे वाले द्रव्य का ही त्वगिन्द्रिय से ग्रहण हो सकता है। वह स्पश 
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वद्दस्तुबिषये शंक्तिः” इति । यदि च स्पर्शानुमेयो वायु) स्यात्‌, चिति- 
सलिलतेजसामपि स्पशनग्राद्यत्व न स्यात्‌, तत्रापि ततस्तदनुमानस्य 
सुवचत्वात्‌, उपलम्भस्य समत्वात्‌ । 

तस्य च वायोः स्वभावाडा अद्ात्मकेरवरसङ्कर्पाडा स्वारसिक 
तिर्यक प्रसरणम्‌ । पार्थिवादिद्रव्येण वा वास्बन्तरेण वाऽभिघातवशाद्‌ 
अ्रमणोध्वंगमनादयः । ते च दूरस्थेन तृणरजःप्रसृतीनां श्रमणोर्ध्वगमनादिमि- 


वायु में है। त्वगिन्द्रिय से वायु का शहीत होना उचित ही है। स्तरगिन्द्रिय से एहीत होने के 
लिये रूप की आवश्यकता नहीं है, अतः रूप रहित होने पर भी वायु का त्वगिन्द्रिय से ग्रहण 
हो सकता है। यह अर्थ भाष्य एवं उसका अनुकरण करने वाले विवरणकार के वाक्य से सिद्ध 
होता दै । उन ग्रन्थों में अट्वैतिसम्मत सन्मात्र प्रत्यक्ष का खण्डन करते समय यह कहा गया है 
` कि त्वगिन्द्रिय भी सन्मात्र ब्रह्म का ग्रहण नहीं कर सकती, क्योंकि वह स्पशं एवं स्पश वाले 
द्रव्य का ही ग्रहण कर सकती है। प्रमेयसंग्रह ग्रन्थ में यह कहा गया है कि त्वगिन्द्रिय भी स्पश 
वाले पदार्थ का ही ग्रहण करने में शक्ति रखती है। इससे सिद्ध होता है कि वायु स्पशंशील 
होने के कारण वायु का त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष हो सकता है । वायु को अनुमानगम्य मानने वालों 
से यह पूछना चाहिये कि यदि वायु स्पशं रूप हेतु के द्वारा अनुमानगम्य है तो भूमि, जल और 
तेज भी उन उन स्पशों के द्वारा अनुमानगम्य क्यों न हों, उन्हें भी वायु के समान त्वगिन्द्रिय 
द्वारा अनुमानगम्य क्यों न माना जाय १ जिस प्रकार उनके मत के अनुसार वायु त्वगिन्द्रिय 
से आह्य नहीं होता, उसी प्रकार प्रथिवी, जल और तेज भी त्वगिन्द्रिय से ग्राह्य नहीं 
होंगे । जिस प्रकार उनके मत में स्पश से वायु का अनुमान दोता है, वैसे ही स्पश के द्वारा 
प्रथिवी, जल और तेज का भी अनुमान हो सकता है | यदि कहा जाय कि पुथिवी इत्यादि पदार्थ 
त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष अनुभूत होते हैं, उन्हें अनुमानगम्य मानना उचित नहीं है--तो उसी 
प्रकार प्रकृत में मी कहा जा सकता है कि वायु भी त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष अनुभूत हो रहा है, 
इसे भी अनुमानगम्य मानना उचित नहीं | 


“तस्य च वायोः’ इत्यादि । तियंक्‌ प्रसरण वायु की सहज क्रिया है। इसमें स्वभाव 
कारण है । वायु का स्वभाव ही ऐसा है, जिससे वह तिर्यक्‌ बहता रहता दै । अथवा उसमें 
अदृशत्मक ईश्वर संकल्प है। सिद्धान्त सें ईश्वर संकल्प ही अदृष्ट माना जाता है। 
वायु का पार्थिव इत्यादि द्रव्या तथा दूसरे वायु से अभिघात होने पर उसमें भ्रमण एर 
ऊध्वंगमन इत्यादि क्रियाये होती हैं। वायु के चाक्षुष प्रत्यक्ष का विषय न होने कें कारण यद्यपि 


- उसमें होने वाली भ्रमण और ऊर्ध्वंगमन इत्यादि क्रियाओं का चक्ुरिन्द्रिय से अहण नहीं हो 


श्रमण ओर ऊध्वेगमन इत्यादि को देखकर इन पदार्थों को घुमाने वाले तथा ऊध्वं में 


` सकता है, तथापि दूर रहने बाला पुरुष तृण और धूल इत्यादि पदार्थों के आकाश में 
` वाले बायु में भ्रमण एनं ऊर्ध्वगमन का अनुमान करता है| भ्रमण एवं ऊरध्व॑गमन के स्थान 
में रहने वाला पुरुष वायु में होने वाली इन क्रियाओं को त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष जान सकता है । 
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रजुमेयाः । तत्रत्येन तु स्पशीनग्राह्माः । एतेन वायोर्नानात्वमपि सिद्धम्‌ | 
अस्य च सवतः पार्थिवाप्योपरोधे सति स्तम्भः । सलिलातपकुसुमादियोगा- 
च्छीतोष्णसौरभारोपः । तथा चान्वयव्यतिरेको । 

एतेन “वृद्धि! समानैः सर्वेपां विपरोतैबिपययः' इति न्यायाद्वायुः 
शीत इत्यायुर्षेदाचुसारिणां वादिनां सतं निरस्तम्‌ । शीतसंवध्यस्वोष्णापचेय- 
त्वादिमिः साम्यात्त शीततया उपदेशः, न तु सजातीयविजातीयाभ्यामेवोप- 
चयापचयाविति नियमः । पार्थिवादिभिरदोपाणामनियमेनोपचयापचयः 


इससे यह भी फलित होता है कि वायु अनेक हैं, क्योंकि विरुद्ध दिशाओं में चलने वाले 
वायु में परस्पर संप्र होने पर ही भ्रमण और ऊर्ध्वगमन इत्यादि क्रियायें होती हैं । यदि यह 
वायु चारों तरफ पार्थिव एवं जलीय पदार्थों से अवरुद्ध हो जाय तो स्तब्ध अर्थात्‌ गतिश्चून्य हो 
जायगा । भञ्जिका इत्यादि में रहने वाला वायु गतिशूइय रहता है। जल, आतप और 
पुष्प के सम्बन्ध से वायु में क्रमशः शैत्य, औष्ण्य और सुगन्ध का आरोप होता है, अत एव 
वहाँ वायु शीत, उप्ण और सुगन्युक्त प्रतीत होता है। इनका संसग होने पर ये धमं 
वायु में भासित होते हैं, अन्यथा नहीं । इस प्रकार अन्वय सहचार एवं व्यतिरेक सहचार 
वहाँ पर देखने में आते हैं । 

“एतेन? इत्यादि । इसके पूर्व यह सिद्ध किया गया है कि जल का संसग होने से वायु 
शीत प्रतीत होता है, वायु स्त्रभावतः शीत नहीं होता है। इससे आयुर्वेद का अनुसरण करनेवाले 
विद्वानों का वायु के विषय में शीतत्ववाद खण्डित हो जाता है। वे यह कहते हैं कि आयुर्षेद 
में यह माना गया है कि “बृद्धि: समाने? स्वेषां विपरीतैविंपर्ययः? अर्थात्‌ सजातीय पदार्थों से 
सजातीय पदार्थ की वृद्धि होती है, तथा विजातीय पदार्थों से दूसरे विजातीय पदार्थों का हास 
होता है । आयुेंदशास्र में यह कहा गया है कि वात, पित्त और श्लेष्म इन दोषों में अन्तरगत 
वात अर्थात्‌ वायु शीत पदार्थों से अभिवृद्ध होता है, शीत पदार्थों के सेवन से वात बढ़ता 
है | इससे सिद्व होता है कि शीत पदार्थों का सजातीय होने से वायु भी शीत है । आयुवेदा- 
नुसारी विद्वानों का यह मत समीचीन नहीं है, क्योंकि भले ही शीत पदार्थों के संसग से वायु 
शीत हो, परन्तु शैत्य वायु का स्वाभाविक धर्म नहो हो सकता । आयुर्वेद शास्र में वायु 
को जो शीत कहा जाता है, वह गौण व्यवहार है, क्योकि शीत पदार्थ शीत पदार्थों से बढ़ जाते 
है, तथा उष्ण पदार्थ से घर जाते हैं, उसी प्रकार वायु का भी शीत पदार्थों से अभिबृद्धि एवं 
उष्ण पदार्थो से हास होता रहता है। इस समता के कारण वाझु को शीत कहा गया 
है । यह कोई नियम नहीं है कि वात आदि दोष सजातीय पदार्थों से ही बढ़ते हैं, तथा विजातीय 
पदार्थों से ही घटते हैं, क्योंकि आयुर्वेद में यह कहा गया है, तथा देखा भी जाता है कि 
ये दोष अनुष्णाशीत पार्थिव आदि पदार्थों से अनियमतः अमिव्ृद्धि एवं हास को प्राप्त 
होते रहते हैं | प्रश्‍न--वहाँ पर मी यह कहा जा सकता है कि पार्थिव पदार्थ से वायु की 
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दशनात्‌ । तत्रापि तत्तत्पदार्थसांसिद्विकसलिलाद्यंशशक्त्या तदुपपत्तिरिति 
'चेत्‌, अत्रापि तथात्वे को विरोधः ! व्यष्ट्ययस्थस्य सारुतस्य तदुपचयापचय- 
हेतूनां च पाश्चमौतिकत्वात्‌ । “आपोमयः प्राणः” इति श्रृत्या प्राणस्य 
सलिलाप्यायितत्वसिद्भ्च शीतसंवध्यत्वाद्यपपतें! | दुरूहां वस्तुशक्तिमव- 
लम्ब्यैव स्वभावः ग्रभावश्च तैरेव क्कचित्‌ कचिद्र्ण्यते, यथा दुन्दुमिखनादौ । 
सा चात्राप्यनिवार्येति न सङ्कटं किञ्चित्‌ । 


वृद्धि कभी नहीं होती, किन्तु पार्थिव पदार्थ में रहने वाले जलांश से वायु की बृद्धि होती है। 
ऐसा ही क्यों न माना जाय १ उत्तर--प्रकृत में भी वैसा ही माना जा सकता है। यहाँ पर भी 
| कह सकते हैं कि जिस शीत पदार्थ से वायु की इद्धि कही जाती है,उसके विषय में भी यह कहा 
जा सकता है कि उस शीत पदार्थ में अन्तर्गत वायु से ही वायु की बृद्धि होती है, अथवा 
'उस शीत पदार्थ में विद्यमान अनुष्णाशीत स्पर्श गुणयुक्त पार्थिवांश से अनुष्णाशीत स्पश 
वाले वायु को द्धि 'होती है, शीत पदार्थ से वायु की बृद्धि मानने की आवश्यकता नहीं, 
उसके बल से वायु को शीत मानने की भी आवश्यकता नहीं । पञ्चीकरण के वाद व्यष्ठिरूप 
में विद्यमान वायु उसकी बृद्धि और ह्रास का कारण बनने वाले पदार्थ इत्यादि सभी 
'पंचभूतों से बने हुए हैं, अत एव पाञ्चभौतिक हैं। इसलिये प्रकृत में ऐसा माना जा सकता 
है कि शीत पदाथ से वायु में विद्यमान शीत जलांश अभितृद्ध होता है, तथा उष्ण पदार्थ से 
वह घट जाता है | किंच, प्राण वायु जल नहीं है, परन्तु उसके विषय में उपनिषद्‌ में यह 
कहा गया है कि “आपोमयः प्राण” | अर्थ-प्राण जलमय है । इस श्रुति का यह तासर्य है 
कि जिस प्रकार प्राण जल से पुष्ट होता है, उसी प्रकार प्रकृत में यह भी कहा जा सकता है कि 
अशीत होता हुआ भी वायु शीत पदार्थों से अभित्रृद्ध होता है। सजातीय पदार्थ से ही 
अभित्रृद्धि होती है, यह नियम श्रुति को अभिप्रेत नहीं है,क्योंकि श्र॒ति में 'अन्नमयं हि सोम्य मन? 
कह कर स्पर्शादिगुण युक्त अन्न से उन गुणों से शून्य मन की वृद्धि कही गयी है। किंच, 
_आयुववंदशाख्रकारों ने अनेक प्रसंगों में यह मानकर कि पदार्थों की शक्ति अतक्य है--पदार्थो 
के विलक्षण प्रभाव और स्वभावों का वर्णन किया है। अतर्कर्य जल शक्ति के अनुसार वायु 
की बृद्धि हो सकती है, तदर्थ वायु को शीत मानने की कोई आवश्यकता नहीं, वह अतक्य शक्ति 
' इन्दुभि शब्द इत्याद्‌ में परिलक्षित होती है। जहाँ अल्प परिणाम वाले दुन्दुभि का ताइन 
हु करते ही सभी दिशाओं में फैज्ञने वाली महती ध्वनि उत्पन्न होती है, वहाँ यह मानना पड़ता 
न है कि उस ध्वनि में यह शक्ति है जिससे वह सभी दिशाऔ में फैल जाती है । जिस प्रकार 
. अयस्कान्त आदि में लोहे को खींचने की विलक्षण शक्ति प्रसिद्ध है। उसी प्रकार अतक्य 
वस्त॒शक्ति के अनुसार प्रकत में यह माना जा सकता है कि शीत पदार्थों से अशीत वायु की 
बृद्धि होती है | तदथ वायु को शीत मानने की कोई आवश्यकता नहीं | 
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स॒ च त्वशिन्द्रियाप्यायनेन प्राणशरीरविषयात्मतया चोपकरोति। 
तत्र शरीरधारणादिहेतुर्वीयुविशेष एव प्राणसंज्ञः, न वायुमात्रम्‌ , नापि वायुः 
क्रिया । छत्रितं च-- “`न वायुक्रिये एृथणुपदेशात्‌” इति। स एव व्यापारः 
भेदात्‌ पञ्चधा दशधा चोच्यते । त्रितं च-“°१पश्चबृततिर्मनोवद्‌ व्यपदिश्यते” 


“स॒ च? इत्यादि | वह वायु खगिन्द्रिय को पुष्ट करता हुआ प्राण, शरीर और विषय 
बनकर जीवों का उपकार करता है | उनमें वही वायु विशेष प्राण कहलाता है जो शरीर धारण 
इत्यादि का कारण है । वायु सामान्य अर्थात्‌ सभी वायु प्राण नहीं होते । वायु की जो प्रश्वास 
और निश्वास इत्यादि क्रियाये हैं वह भी प्राण नहीं, किन्तु वायु विशेष ही प्राण है । यह अर्थ 
५३५न्‌ वायुक्रिये पृथगुपदेशात्‌? इस ब्रह्मसूत्र में वर्णित है। वह वायु विशेष प्राण विभिन्न 
व्यापारे के अनुसार पाँच प्रकार वाला तथा दस प्रकार वाला कहा जाता है। यह अर्थ 
(३ ६पञ्चब्ृत्तिमनोवद्वयपद्ियते” इस सूत्र में वर्णित है। प्राण, अपान, व्यान, उदान और 


३५. “न वायुक्रिपे एथगुपदेशात्‌' ( ब्रह्मसूत्र २।४।८) इस बढ्यसूत्र का यह अथं है किं 
“न वायुक्रिये, “यः ग्राणः स वायुः, स एप वायुः पञ्चविधः (जो प्राण है, वह वायु 
हे । यह चायु पाँच प्रकार का है )। इस श्रुति के अनुसार वायु सामान्य को प्राण 
मानना उचित नहीं, तथा लोक व्यवहार के अनुसार उच्छ्वास और निश्वास इत्यादि 
चायु क्रिया को भी प्राण मानना उचित नहीं है, क्योंकि वायु सामान्य प्राण नहीं है, वायु 
क्रिया भी ग्राण नहीं है, 'शथगुपदेशात! । 

एतस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च। 
खं वायुज्योतिरापः एथिवी विश्वस्य धारिणी ॥ 

( इस परमात्मा से प्राण मन, सभी इन्द्रियाँ आकाश, चायु, ज्योति,जल तथा विश्व को 
धारण करने चाली एथिवी थे सत्र उत्पन्न होते हैं ) । इस वचन से वायु की अपेक्षा 
प्राण का पथक्‌ उल्लेख किया गया है। यदि प्राण बायु सामान्य होता, अथवा उसकी 
क्रिया होती तो प्रथक्‌ निर्देश की आवश्यता नहीं होती । अथम पक्ष में प्राण और चायु में 
अभेद होने से एथक्‌ निर्देश की आवश्यकता नहीं । वायु क्रिया यदि प्राण होती, तो _ 
इतर भूतों के साथ जैसे उनकी क्रिया का निर्देश नहीं है, उसी प्रकार वायु के साथ वायु 
क्रिया तथा प्राण का भी उल्लेख असंगत हो जायगा। अतः वायुसामान्य एवं उसके क्रिया- 
विशेष को प्राण न मानकर अवस्थाविशेषापन्न वायु विशेष को ही प्राण मानना उचित है । 

३६. 'पञचवृततिर्मनोवद्‌ व्यपदिश्यते’ ( न्रद्वासूत्न २।४।११ ) इस ब्रह्मसूत्र का यह अथं हैकि 
जिस प्रकार “कामः सङ्कल्पो विचिकित्सा शरद्धा अश्रद्धा तिरशतिहीीधीरित्येतत्‌ सब 
मन एव” इस श्रुति से मन कामादि बृत्ति वाळा कहा जाता है। कामादि मन से अतिरिक्त 
तस्व नहीं हैं । इसी प्रकार “प्राणोऽपानो व्यान उदानः समान इप्येतत्‌ सवं प्राण एव? ` 
इस श्रुति से प्राण ग्राणनादि पाँच वृत्ति वाला कहा जाता हे, प्राणापान इत्यादि एक ही 
प्राण के अनेक नाम बृत्तिमेद के अनुसार होता है । 
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इति । प्राणापानव्यानोदानसमानमेदात्‌ पञ्चधा । *“लागरू्स कृकरदेवदत्त- 
घनञ्जयाख्यैभै दैः स दशधा । प्राणशब्दस्तु वादशब्दवत्‌ सामान्यतो 
विशेषतश्च व्युत्पन्नः | अस्य शरीरेन्द्रियधारकत्वस्‌ “यस्मिन्नुत््रान्ते इदं शरीरं 
पापिष्ठतरमिव दृश्यते , “एतस्येब सर्वे रूपमभवन्‌” इत्यादिश्रतिसिद्ध | 
भाष्यं च--“प्राणस्य तु शरीरेन्द्रियधारणम्‌” इत्यादि | प्रपश्चितश्वायमथे; 
प्राणविद्यायाम्‌ । एवं जङ्गमशरीरेष्विव स्थातरशरीरेष्वग्यसावस्त्येव | मूल- 
निषिक्तसलिलदोहदपाथिवधातूनासम्यादानात्‌ । अत्राप साष्यस्‌ः “स्थावरेषु हि 
प्राणसम्भवेऽपि तस्य पश्चधाञ्चस्थाय शरीरस्य धारणाथत्वेनावस्थानं नास्ति’ 
« समान इस प्रकार प्राण पाँच प्रकार का होता दै। नाग, कूर्म, कुकर, देवदत्त, और 
धनञ्जय इन भेदों को ग्रहण करने पर प्राण दस प्रकार का होता है । प्रदन--यदि अपान 
इत्यादि अवान्तर भेद भी प्राण हैं तो उनके साथ “प्राणापान'' इस प्रकार प्राण का निर्देश 
कैसे किया जाता है ! अवान्तर मेदों को गणना करते समय उनके साथ सामान्य रूप से 
गणना करना उचित नहीं है | उत्तर--प्राण शब्द का अथ दो प्रकार का है--( १ ) एक वह 
सामान्य रूप है, जिसका पाँच विभाग होता है। ( २) दूसरा वह विशेषरूप है, जो अपान 
आदि के साथ गिना जाता है। इस प्रकार एक प्राण शब्द की शक्ति सामान्यरूप और 
विशेषरूप को भी लेकर होती है, वाद शब्द में भी यही बात देखने में आती है। वाद शब्द 
का दो अथ है | शात्रार्थ करना यह वाद्‌ शब्द का एक सामान्य अर्थ है । तच्बजिज्ञासु 
होकर तत्त्व जानने के लिये ही शास्राथ करना यह वाद शाब्द का दूसरा विशेष अर्थ दै । 
प्रथम रूप तत्तनिणयाथ किये जाने वाले शाह्धार्थ, जयार्थ किये जाने वाले शास्राथ तथा 
वितण्डावाद्‌ इन तीन प्रकार के शाल्लाथौं में संगत होने के कारण सामान्यरूप माना जाता है। 


३७. यहाँ पर दराविध प्राण के विभिन्न व्यापारों को बतळाने वाले ये वचन विवक्षित हैं-- 
्राणोऽपानः समानश्च उदानो ध्यान एव च । 

नागः कूमश्च कृकरो देवदत्तो धनक्षयः ॥ 
चरन्ति दुशनाडीषु दश प्राणादिवायवः । 
तुन्दस्थं जलमन्नं च रसादि च समीकृतम्‌ ॥ 
तुन्दमध्यगतः प्राणस्तथा कुर्यात्‌ प्रथक पथक । 
इत्यादि चेष्टन॑ प्राणः करोति वपुषः स्थितिस्‌ ॥ 
अपानवायुमूँत्रादः करोति च विसज॑नस्‌ । 
हानोपादानचेष्टादिः क्रियते व्यानवायुना ॥ 
उन्नीतो शरीरस्थमुदानेन नभस्वता । 
पोषणादि शरीरस्य समानः कुरुते सदा ॥ 
उद्गारादिक्रियो नागः कूर्मोऽक्ष्यादिनिमीलनः । 
कुकर क्षुधः कता दृत्तो निद्रादिकिमकृत्‌ ॥ इत्यादि । 
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इति । “अत एव प्राणः” इति स्त्रे दीपश्च--“शिलाकाष्ठादिषु प्राणायत्त- 
स्थित्यभावात्‌” इति । नखदन्तरोमकिणादीनामपि मन्द्राणाश्रयत्वं न्याय- 
तत्वे करणपादाष्टमाधिकरणे प्रपञ्चितम्‌ । अस्ये ०“ रेचकपूरककुम्भकरूपं 
नियमनमष्टाङ्गयोगे चतुथमङ्गम्‌ । आयुर्वे देषु योगानुशासने चास्य प्रपञ्चो 


ग्रामः । प्राणाख्याद्वायोरन्य एव शरीरोपादानभूतो वायुः, तदुपादानत्वं च 


वायुप्रचुरेषु मारुतादिशरीरेषु व्यक्तम्‌ | विषयत्वं चण्डवाततालबुन्तपवनादिषु। 


जिस प्रकार वाद शब्द सामान्यरूप और विशेषरूप को बतलाता है, उसी प्रकार प्राण शब्द 

भी सामान्यरूप और विशेषरूप को बतलाता है, अतः कोई दोष नहीं । यह प्राण शरीर और 
इन्द्रिय आदि का धारण करने वाला है | यह अर्थ “यस्मिन्‌ उत्क्रान्ते इद॑ शरीरं पापिष्ठतरमिव 
हश्यते, एतस्यैव सवें रूपममवन्‌?? इत्यादि श्रतियों में वर्णित है। इन अतियों का अर्थ 
यह है कि जिसके ( प्राण के ) निकलने पर यह शरीर अत्यन्त पापिष्ठ ( जुगुप्सा करने योग्य ) 
प्रतीत होता हो, वह प्राण श्रेष्ठ है । सभी इन्द्रियाँ एक प्रकार से इस प्राण का शरीर बनी हैं, 
क्योंकि वे प्राण के द्वारा घृत हैं। “भेक्रुतेवेलक्षप्याच? इस सूत्र के भाष्य में मी कहा 
गया है कि प्राण के द्वारा शरीर और. इन्द्रियों का धारण होता है। यह अर्थ प्राणविद्या में 
विस्तार से वणित है। यह प्राण जङ्गम शरीरों में जेसे रहता है, वैसे ही स्थावर शरीरों में मी 
रहता है, क्योंकि मूज में डाले गये जल के दोहद और पार्थिव सूकष्मांशों को वृक्षादि खोंचते 
रहते हैं । इससे स्पष्ट होता है कि वहाँ पर भी प्राण है। इस पर “न तु दृष्टान्तभावात्‌? इस 
सूत्र के भाष्य में कहा गया है कि यद्यपि स्थावरों में भी प्राण है, तथापि वहाँ वह प्राण और 
अपानादि के रूप में पाँच रूपों को लेकर नहीं रहता है, क्योंकि उन पाँचों रूपों से उन शरीरों 
को घारण करने की वहाँ आवश्यकता नहीं होती दै । अत एव प्राणः? इस ब्रह्मसूत्र की 
ब्याख्या दीप ग्रन्थ में इस प्रकार की गई है कि शिला और काड इत्यादि की स्थिति प्राणाधीन 
नहीं है । न्यायतत््व के करणपादाष्टमाधिकरण में यह कहा गया है कि नख, दन्त रोम और किंण 
( घाव से होने बाला चिह्न ) इत्यादि में मन्द प्राण रहता है। इस प्राण का नियमन करना 
ही प्राणायाम है। यह तीन प्रकार का है३“--रेचक, पूरक और कुम्भक । नासिका से 


३८. यहाँ पर ये वचन ध्यान देने योग्य हैं-- 
ग्राणो वायु; शरीरस्य आयामस्तस्य निग्रहः | 
प्राणायाम इति प्रोक्तख्रिविधः प्रोच्यते हि सः ॥ 
पूरकः कुम्भको रेच्यः प्राणायामखिलक्षणः । 
नासिकाकृष्ट उच्छवासो ध्मातः पूरक उच्यते ॥ 
कुम्भको निश्चलश्ासौ रेच्यमानस्तु रेचकः । 
कुम्भकेन जपं कुर्यात्‌ प्राणायामस्य लक्षणम्‌ ॥ 
दषिणघ्राणरन्ध्रेण रेचयेत्‌ प्रथमं द्विजः । 
प्राणायामेऽथ वामेन नासारन्भ्रेण पूरयेत्‌ ॥ 
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११६ ; न्यायसिद्धाञ्जनमँ [ जडद्रव्यपरिच्छेद्‌ः 
( तेजोनिरूपणम्‌ ) 

बायो; रूपतन्मात्रम्‌, ततस्तेजः। “` `वायोरग्निः” इत्यग्निशब्द- 

स्तेजोमात्रपरः । नलु “वायोरग्निः” इत्युपादानत्वविवज्ञायां प्रत्यक्षविरोधः, 

परणतृणकाष्ठादीनामेव भस्मधूमधूमध्वजादिरुपेण परिणामदर्शनात्‌, 

पर्णादीनां च पार्थिवत्वात्‌ , अप्रत्यक्षेस्तदानीमप्यरष्टाद्रुपनीतैस्तेजोज्वयवै- 


प्राण वायु को निकालना रेचक, नासिका से वाह्य वायु को खींचना पूरक तथा वायुको 
हृदय में रोक रखना कुम्मक कहलाता है। यह प्राणायाम अष्टाङ्गयोग का चतुर्थ अंग है। 
आयुर्वेद और योगशा्न में इस प्राण का विस्तार से वर्णन किया गया है, जिस पर ध्यान 
देना उचित है | इस पाञ्चभौतिक शरीर का उत्पादक अत एव इसका उपादान कारण बनने 
बाला एक वायु है, वह वायु प्राण से भिन्न है | वायु से शरीर उत्तन्न होता है, यह अर्थ उन 
मारत आदि शरीरों में स्पष्ट है, जो वायु से परिपूर्ण हैं । चण्ड मारत तथा पंखे से निकलने 
बाले वायु इत्यादि भोग्य विषय हैं | 
( तेज का निरूपण ) 


“वायोः इत्यादि । वायु से रूपतन्मात्र उतपन्न होता है । रूपतन्मात्र से तेज उत्पन्न होता 
है । “३१वायोरग्निः” ( अर्थात्‌ वायु से अग्नि उत्पन्न होता है ) इस श्रुति के अन्तर्गत अग्नि 
शब्द तेजस्सामान्य अर्थात्‌ सत्र प्रकार के तेज को बतलाने में तात्पर्य रखता है, 
यह नहीं कि लोकप्रसिद्ध अग्निरूपी तेजोबिशेष को बतलाने में ही तात्पर्य रखता हो | 
यहाँ पर यह ग्रइन उपस्थित होता है कि 'वायोरग्निःः यह श्रुति वचन यदि वायु को 
अग्नि का उपादान कारण कहने में तात्पर्य रखता तो प्रत्यक्ष विरोध होता, क्योकि 
कहीं भी वायु से अग्नि उत्पन्न होता हुआ नहीं दिखाई देता है। यही देखने में 
आता है कि पत्र, तृण और काष्ठ इत्यादि पार्थिव पदार्थ ही भस्म, धूम और अग्नि 


३३, यहाँ यह अथे अमिप्रेत दै कि छान्दोम्योपनिषद्‌ में “ता अन्नमसूजन्त' इस वचन के अनुसार 
जल से अन्न की उत्पत्ति कही गई है । यहाँ पर “अन्न? शब्द 'अधिकाररूपशब्दास्तरेम्यः 
इस बरहसून्न में वर्णित न्याय के अनुसार संपूर्ण एथिवी का वाचक साना जाता हैं | 
चैसे ही प्रकृत में भी “आकाशाद्वायुः, वायोरग्निः, अग्नेरापः, अद्भथः एथिवी" इत्यादि 
वाक्यो से भूतों की उत्पत्ति के प्रतिपादन के प्रसङ्ग में “वायोरग्निः ऐसा कहा गया है । 
यहाँ वर्णित अग्नि को भी एक भूत ही होना चाहिये। यह अर्थ साहचयं से स्पष्ट होता है। 
किन्न, छान्दोग्य में “तत्‌ तेज ऐच्षत बहु स्यां प्रजायेयेति, तदपोञ्सजत” ( उस तेज नै 
संकल्प किया कि में बहुत हो जाउँ, तदर्थं उत्पन्न होऊँ, उस तेज ने जल की सृष्टि की ) 
इस वचन से तेज को जल का कारण कहा गया है । इससे फलित होता है कि तैतिरीयो" 
पनिषद्‌ में उपर्युक्त वचन में जळ का कारण जो अग्नि कहा गया है, वह तेज ही है 
; इस प्रकार तैत्तिरीयस्थ अग्नि शब्द छान्दोग्यस्थ तेज शब्द का पर्याय बनकर 
' तेजस्तत्त को बतल्ाता है । 
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प्रथमः] ` साषानुवादसहितम्‌ ११७ 


ज्वालारम्भ इति कर्पनस्य गुरुत्वात्‌ , विचित्रारम्भस्य च भस्मधूमाङ्गारा दिषु 
इष्टत्वेनावजेनीयत्वात्‌ , स्पशविशेषस्य धूसादिगतगन्धविशेषवद्‌ दुरालभा- 
सपर्शादिवदुपपत्तः । अतः सलिलस्य फेनतरङ्गबुद्घुदवत्‌ एथिव्या एवांशतो 
हुतरहादिपरिणाम इति सिद्धे “वायोरग्निः” इत्यादिनिमित्तकारणत्व- 
मात्रेणाप्युपपद्यत इति | तदसत्‌, अनन्यथासिद्वोपादानग्रकरणपठितस्ृष्टि- 
प्रलयक्रमप्रक्रियाविरोधात्‌, पणतणादीनामपि पाश्चभौतिकत्वस्य वक्ष्य- 


के रूप में परिणत होते हैं। पत्र इत्यादि पार्थिव पदार्थ हैं । इससे फलित होता है कि ये 
पार्थिव पदार्थ ही अग्नि के उपादान कारण बनते हैं। वैशेषिक इत्यादि दाशनिक यहाँ पर 
यह कल्पना करते हैं कि भस्म आदि के रूप में परिणत होने वाले तृण, और पत्र इत्यादि 
पदार्थ अग्नि का उपादान कारण नहीं होते, किन्तु वे अप्रत्यक्ष तेज के अवयव ही--जो अहृष्ट 
आदि के द्वारा उस समय वहाँ पर पहुँचा दिए जाते हैं-अग्नि के उपादान कारण हैं, 
उनसे ही ज्वाला उसन्न होती है । परन्तु उनकी यह कल्पना समीचीन नहीं है, क्योंकि उनमें 
गौरव दोष है । वहाँ पर नाना प्रकार के प्रइन उठ सकते हैं कि तेज के उन अवयवो को 
अदृष्ट ने कहाँ से लाया, वे पहले क्यों नहीं दिखाई देते १ इत्यादि | इन प्रश्नों का समाधान 
अशक्य है । अतः उपयुक्त कल्पना में गौरव दोष अवश्य होगा। किंच, सभी देखते हैं 
कि एक पार्थिव पदार्थ से भस्म, धूम और अंगार इत्यादि विचित्र पदार्थों की उत्पत्ति होती 
है । वैशेषिक आदि को इसे मानना ही पड़ेगा । ऐसी स्थिति में काष्ठ इत्यादि पार्थिव पदार्थों 
से यदि अग्नि की उत्पत्ति हो जाय तो क्या आपत्ति है? उनसे अग्नि की उत्पत्ति मानना 
उचित ही है । प्रश्‍न--यदि काष्ठ इत्यादि पार्थिव पदार्थ ही अग्नि रूप में परिणत होते हैं तो 
उन पार्थिव पदार्थों में अविद्यमान उष्ण स्पश अग्नि में कैसे आता है ! उत्तर--इससे अग्नि 
के पाथिवपदार्थजच्यत्व में वाधा नहीं पड़ सकती है, क्योकि परिणाम विचित्र स्वभाव के होते 
हैं। काष्ठ आदि में अविद्यमान गन्ध धूम में अनुभूत होता है। दुरालमा नामक लता में 
ऐसा स्पशं रहता है किं उस लता का स्पशं होते ही शरीर में जलन और कण्ड्रति होने 
लगती है | वैसा स्पर्शं उस लता के उपादान कारण -मै अनुभूत नहीं होता है। इससे 
यही मानना पड़ेगा कि परिणाम विचित्र स्वभाववाले होते हैं। यदि काष्ठादि पार्थिव 

पदार्थजन्य अग्नि में भी विलक्षण उष्ण स्पश स्वभाव बनकर रहेँ तो इसमें कोई दोष नहीं । 
इससे यही मानना चाहिये कि जिस प्रकार विभिन्‍न सहकारिकारणों की सहायता के अनुसार 
एक ही जल फेन, तरङ्ग और बुद्बुद आदि के रूप में परिणत होता है, उसी प्रकार प्रथिवी का 
ही अंश अग्नि के रूप में परिणत होता है। इस प्रकार सिद्ध होने पर “वायोरग्निः? इस 
श्रुति का यही अर्थ होना चाहिए कि वायु अग्नि का निमित्त कारण है, उससे अग्नि उत्पन्न 
होता है। यह अर्थ समीचीन है, क्योंकि पंखे आदि के वायु से अग्नि की उत्त्ति एवं बृद्धि 
होती है । इस विवेचन से सिद्ध होता है कि वायु तेज का निमित्त कारण है उसे उपादान 
कारण क्यों माना जाय १ इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि “वायोरग्निः” इस श्रुति से वायु 
का अग्नि के प्रति उपादान कारणत्व ही सिद्ध होता है, क्योंकि “आत्मन आकाशः संभूतः, 
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११८ न्यायसिद्धाञ्जनमं [ जडद्रव्यपरिच्छेद) 


माणत्वात्‌, तत एवं तदंशतो निब्व्तेरपीष्टत्वात्‌ | ज्वालानिर्वापणानन्तरमेव 
तद्वयवानुपलम्भवत्तदुत्पत्तेः | प्रागपि तथैवोपपत्तौ गौरवस्थाप्यभावात्‌ , 
अबिन्धने च जातवेदसि पार्थिवपरिणामात्मकत्वकस्पनायोगात्‌ , अनियतो- 
पादानक्लपेर्णरुस्रात्‌ । तदेवं तत्र तत्र लीन एवाग्निः सहकारिविशेषवशाद्‌ 


आकाशाद्वायुः, वायोरग्निः, अग्नेरापः, अद्भ्यः परथिवी, पृथिव्या ओषधयः” इस प्रकरण में 
उपादान कारणों का ही वर्णन है | उपादान कारण को छोड़कर इस प्रकरण का दूसरा अर्थ 
नहीं हो सकता, अत एव यह प्रकरण अनन्यथा सिद्ध है । इस प्रकरण में पठित “वायोरग्निः? 
इस वाक्य का यही अर्थ करना होगा कि उपादानकारणभूत वायु से अग्नि उत्पन्न होता है । 
- जिस प्रकार उपादान कारणों से होने वाली सृष्टि के क्रम को बतलाने वाले इस प्रकरण में 
पठित “वायोरग्निः” इस वाक्य से वायु अग्नि का उपादान कारण सिद्ध होता है, उसी प्रकार 
काय पदार्थों को अपने अपने कारणों में होने बाले ह्लय के क्रम को बतलाने के लिए प्रदत्त 
“पथिव्यपयु प्रलीयते, आपस्तेजसि लीयन्ते, तेजो वायौ लीयते, वाथुराकाशे लीयते”? इस प्रकरण 
में पठित “तेजो वायौ लीयते” इस वाक्य में तेज का लय उपादान कारणभूत वायु में बतलाया 
गया है । यह सुनिश्चित है कि उपादान कारण में ही कार्य का लय होता है। यदि वायु को 
अग्नि का उपादान कारण न मानकर निमित्त कारण ही माना जाय तो उपयुक्त उपादान 
कारण प्रकरण में पठित सृष्टि के प्रलयन्रम की प्रक्रिया से विरोध उपस्थित होगा । इस दोष को 
दूर करने के लिए वायु को अग्नि का उपादान कारण मानना ही पड़ेगा । किंच, लोक में तृण, 
काड और पत्र आदि से जो अग्नि की उत्पत्ति देखने में आती है, उसका रहस्य यह है कि 
८ इत्यादि सभी पदार्थ पाञ्चभौतिक हैं। इनमें तेज के अंश भी मिले रहते हैं। उन्हीं अंशों से 
से ही तेज के अंश हैं तो वे न हर i डी | प्रन-यदि तृण आदि में पहले 
ही सूक्ष्म दशा में पहुँचने के कारण उसके खाई देते १ उत्तर--जिस प्रकार ज्वाला के बुभते 
भी यह माना जा सकता है कि स्थूल अग्नि की १७ FT हैं, उसी प्रकार प्रकत में 
अंश सूक्ष्म होने से नहीं दिखाई देता है | ऐ क पूव काष्ठ आदि में विद्यमान तेज का 
प्रसंग में पूर्व पक्षी द्वारा जो गौरव दोष दि सा मानने पर गौरव दोष नहों हो सकता। इस 
और बढ़वान्नि तेस हैं, उनका इन या गया है उसका समाधान दो गया । किंच, विद्युत 
1002 न ८ न्धन जल ही है । वह तेज पार्थिव पदार्थों का परिणाम नहीं 
: है, उस संबन्ध में विद्यत कल्पना की गई है कि तेज पार्थिव पदार्थों का ही परिणास 
सिद युत इत्यादि तेज को ध्यान में रख कर विचार करने असंगत 
सिद्ध होती है | यह जो कल्पना की जाती है कि र करने पर वह कल्पना 
कारण है, तथा काष्ठादि से होने बाले अग्नि ह ला और विद्युत्तेज का उपादान 
इस कल्पना में भी गौरव दोष है, क्योंकि का काष्ठादि पार्थिव पदाथ ही उपादान कारण है, 
को १ शरीक इस कल्पना के अनुसार अनियत उपादान कारणों 


है ह ड मानना पानन पड़ता ' 
कम मानता पढ़ता है | एक उपादान कारण को मानने में ही लाधव है। इसलिए यही 


2: गणना उचित प्रतीत होता है कि पञ्चीकरण के द्वारा काष्ठादि में मिल्ला हुआ तेज का अंश हदी 
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प्रथमः ] ` भाषानुवादसहितम्‌ १२६ 
इष्टाद्यपनीतसजातीयावयवयोगाच्चोदभूत उपलभ्यते । व्यवहरन्ति च 
महर्षयो5पि “काष्ठेऽग्तिर्वि शेरते”, “दारुण्यग्निर्यथा तैलं तिलेतद्वदसौ 
पुमान्‌” इत्यादि | - 

अतः समष्टिसुष्टिदशायां वायोरेवोपादानादग्नेरुत्पत्तिरुपपन्ना | 

च्यष्टिदशायां तु तेजस एव सच्मात्‌ स्थूलतेजसः समुद्धव इति । 

उष्णस्परशत्वभास्वररूपवस्वादिकं च तेजसो लक्षणम्‌ | तच्च वाक्‌- 
चल्नुपोराप्यायक्रम्‌, “तेजोमयी वाक्‌ ” , “आदित्यश्चलनुभूत्वा अक्षिणी 
प्राविशन्‌,” “रश्मिभिरेपोऽस्मिन्‌ प्रतिष्ठितः” इत्यादिश्रुतेः । दिवामीतादि- 
व्यतिरिक्तलोचनाना्‌ अञ्जनविशेपादिशून्यानां तिमिराद्तिरिक्तविषय- 
स्थूल तेज का उपादान कारण है, पार्थिव पदार्थ नहीं | इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि 
काष्ठ इत्यादि उन उन पदार्थों में पहले से ही सूक्ष्मरूप से विद्यमान अग्नि सहकारि 
कारण के बल से उसी प्रकार व्यक्त रूप में प्रकट होता है, जिस प्रकार तस तैल में प्रच्छन्न 
रूप से रहने वाला अग्नि जलसंसग इत्यादि सहकारिकारण के बल से व्यक्त हो जाता है । तथा 
कहीं कहीं अदृष्ट आदि के द्वारा पहुँचाये गये सजातीय अन्य अवयव का संबंध पाकर वह अग्नि 
काष्ठादि में व्यक्त होता है, जो पहले से ही उनमें अदृश्य रूप से विद्यमान रहता है । महर्षिण 
भी कहते हैं कि “काष्ठेऽग्निरिव शेरते” “दारुण्यग्नियथा तैलं तिले तद्वत्‌ पुमानसौ” इत्यादि । 
अर्थ जिस प्रकार काष्ठ में अग्नि सूक्ष्म रूप से रहता है, उसी प्रकार देह इत्यादि जड़ पदार्थों 
में जीव शयन करते - रहते हैं, अर्थात्‌ छप-चाप पड़े रहते हें। जिस प्रकार काष्ठ 
में अग्नि तथा तिल में तेल है, उसी प्रकार देह आदि जड़ पदार्थों में भी जीव रहता 
है। इन वचनों से काष्ठ आदि में सुक्ष्म रूप से अग्नि का सद्भाव प्रमाणित होता 
है । इसलिए यही निर्णय उचित है किं पञ्चोकरण के पूव होने वाली पञ्चभूत इत्यादि पदार्थों की 
समष्टि सृष्टि की दशा में वायुरूपी उपादान कारण से ही अग्नि की उत्पत्ति होती है । पञ्चीकरणं 
के बाद होने वाली व्यष्टि सृष्टि की दशा में सूक्ष्म तेज से ही स्थूल तेज की उत्पत्ति होती है। 

८उष्णस्पशत्व? इत्यादि । उष्ण स्पशवान्‌ तथा भास्वर रूप वाला होना 
ही तेज का लक्षण है। जिस रूप से युक्त होने के कारण तेज दूसरे पदार्थो का प्रकाशक _ 
होता. है, वह रूप भास्वर रूप है। ऐसा रूप तेज में ही रहता है। वह तेज वागिन्द्रिय 
और चक्षुरिन्द्रिय को पुष्ट करता दै । जिससे वे अपना कार्य करने में समर्थ होती हैं, इसमें 
ये भ्रति वचन प्रमाण हैं कि “तेजोमयी वाक”, “आदित्यश्चक्षुभूत्वा अक्षिणी प्राविशत्‌? 
९रर्मिभिरेघोऽस्मिन्‌ प्रतिष्ठितः? इत्यादि । अर्थवा गिन्द्रिय तेजस्तत् से परिपूर्ण है, आदित्य 
अर्थात्‌ सूर्य चक्षु बनकर नेत्रो में प्रबिष्ट हो गया है। सूय किरणों के द्वारा इस चक्षु में 
प्रतिष्ठित है । चक्षु के बाह्य पदार्थं का साक्षात्कार होने के लिए कुछ अधिक मात्रा में 
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१२० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्गव्यपरिच्छेदः 


प्रत्ययोत्पादने प्रभूतरूपमाप्यायकातिरिक्त  तदवश्यापेचितम्‌ । वैश्वानरा- 
द्यात्मना च तदुपकारः | वैश्वानरो” नाम शरीरान्त्वर्ती प्राणा दिसंयोगा- 
दक्षितपीतपाकादिहेतुस्तेजोविशेष! । शरीरत्वं च तेजसस्तेजःप्रचुरेषु 
दहनतपनादिशरीरेषु व्यक्तम्‌ | विषयत्वं चन्द्रिकातपशतहृदाहृतवहादिषु । 


बाह्य प्रकाश अवश्य*° अपेक्षित है, क्‍योंकि दीप इत्यादि यदि न हों तो अन्धकार में रहने 
बाला पदार्थ दृष्टिगोचर नहीं होगा। चक्षुरिर्द्रिय का पोषक जो तेजस्तस्व है, उससे 
व्यतिरिक्त स्फुट प्रकाशयुक्त तेज की वहाँ आवश्यकता है, क्योंकि वह पोषक तेजस्तत्त्व चक्षु- 
रिन्द्रिय में सदा रहता है, तो मी अन्धकार स्थित पदार्थ का प्रत्यक्ष नहीं होता दै । इसलिये 
मानना पड़ता है कि पोषक तेजस्तत्व से व्यतिरिक्त अधिक प्रकाश संपन्न तेज होने पर ही 
बाह्य घटादि पदार्थ चश्ुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होते हैं। वह सूर्य-प्रकाश इत्यादि आलोक 
बहुत से जीवों के चक्षरिन्द्रिय का सहायक दता है। उल्लू इत्यादि जीवों के चक्षुरिन्द्रिय 
के लिए उस आलोक की आवश्यकता नहीं, उल्टा आलोक बाधक ही है, क्योंकि वे अन्धकार 
में ही देखते हैं, प्रकाश में नहीं इसलिए मानना पड़ता है कि उल्लू इत्यादि कई जीवों 
को छोड़ कर अन्य सभी जीवों के चक्षुरिर्द्रिय के लिए सह्दायक्र रूप में आलोक चाहिए । 
किंच, अभ्य जीवों के नेत्र यदि अंजन विशेष इत्यादि से युक्त हों तो वहाँ मी आलोक की 
आवश्यकता नहीं होगी, क्योंकि रंजन विशेष से युक्त नेत्र वाला पुरुष गाढ़ अन्धकार में भी विद्य- 
मान पदार्थ को स्पष्ट देख सकता है | अन्य जीवों के अंजन रहित चक्षुरिन्द्रिय को अन्धकार में 
दिखाने के लिये आलोक की आवेश्यकता नहीं है। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि उल्लू 
इत्यादि को छोड़कर अन्य जीवों के उन नेत्रों को--जो अंजन विशेष से शून्य हैं-अन्धकार 
व्यतिरिक्त पदार्थ के विषय में प्रत्यक्ष ज्ञान को उत्पन्न कराने में पोषकातिरिक्त एवं भास्वर 
रूप संपन्न अधिक तेज की आवश्यकता होती है। यह तेज वैववानर अर्थात जाठराग्नि 
इत्यादि रूप से जीवों का उपकार करता है। वह४१ तेजोविशेष वैश्वानर कहलाता है, जो 
शरोर के अन्दर रहता हुआ प्राण आदि का संयोग पाकर भुक्त अन्न और पीत जरल 


~ 


७०. 'अवश्यापेल्तितम्‌' इस समास का विग्रह यह है कि “वद्यं न भवतीत्यवश्यम्‌; अवश्यं 


च तबुपेखितँ च अवश्यापेच्षितम्‌” । कामना हीन पुरुष को भी स्वीकार करना होगा, ऐसा 

तात्पय लेकर यह शब्द प्रयुक्त हुआ है। इस प्रकार विग्रह करने से यह शंका भी-:किं 

अपेक्षित शब्द कसय प्रत्ययान्त नहीं है । इस योग में 'छुम्पेदवश्यमः कत्मे' इस व्याकरण 
वचन के अनुसार “अवश्यम्‌? के मकार का लोप कैसे हो सकता है--समाहित हुई है । 


> ४१. यहाँ पर 


अहँ वैश्वानरो भूखा प्राणिनां देहमाश्रितः । 
माणापानसमायुक्तः पचाम्यन्नं चतुर्विधम्‌ ॥ 
भगवद्गीता का वचन प्रमाणरूप में अभिप्रेत है । 


प्रथमः ] भाषानुवादसंहितम्‌ १२१ 


तत्र हुतनहस्य ज्वालात्मकस्य दाद्यनाशे नाशदशनात्‌ पुष्कल- 
कारणक्रमोपनिपातादेकदा अनेकदीपादर्शनाच आशुतरविनाशित्वरूपं 
्षणिकत्वं सिद्धम्‌ । प्रत्यभिज्ञा तु निष्क्रान्तप्रविष्टवद्सम्भवात्‌, निर्वापिता- 
इत्यादि के पाकादि का कारण बनता है। यह तेजस्तत्व शरीर बनकर रहता है, यह 
अर्थ तेज से परिपूर्ण अग्नि और सूर्य इत्यादि शरीरों में स्पष्ट रूप से विदित होता है । 
चन्द्रिका, आतप, विद्युत और अग्नि इत्यादि के रूप में तेजस्तस्व विषय बनकर रहता है | 
तत्र हुतवहृस्य' इत्यादि। उन विषयों के अन्तर्गत अग्नि--जो ज्वाला के रूप में 
निकलता रहती है-क्षणिक है, क्योंकि लोक में देखा जाता है कि काष्ठ इत्यादि इन्धन के 
जलकर नष्ट हो जाने पर अग्नि भी नष्ट हो जाती है । तेल और बत्ती का अवयव 
दीपज्वाला का दाह्य पदार्थ है, क्योंकि दीपज्वाला से वे जलकर नष्ट हो जाते हैं। इन दाहय 
पदार्थों के नष्ट होने से यह मानना होगा कि दीपज्याला भी अनन्तर क्षण में नष्ट हो जाती 
है । इस प्रकार प्रतिक्षण इन दाह्य पदार्थों का नाश होता रहता है । इससे यह भी सिद्ध होता 
है कि प्रतिक्षण दीपज्त्राला नष्ट होती रहती है। यदि प्रतिक्षण दीपज्वाला का नाश न होतो 
एक साथ अनेक दीप उ्वालाओं का दर्शन होना चाहिए, किन्तु ऐसा होता नहीं है । इसलिये 
मानना दोगा किं प्रतिक्षण दीपज्वाज्ञा नष्ट होती रहती है। लोक में यह देखा गया है कि तेल 
और बत्ती के अवयव के साथ संयोग इत्यादि सभी कारणों के उपस्थित होने पर दीपज्वाला 
उत्पन्न होती है । प्रतिक्षण यह कारण-समूह उपस्थित रहता है, अतः प्रतिक्षण दीपज्वाला 
का उत्पन्न होना अनिवार्य है । यदि पूर्वं दीपज्वालाओं का नाश न दो, तथा नई नई दीप- 
उवालाओं की उत्पत्ति हो तो एक साथ अनेक दीपज्वालाओं का दशन होना चाहिए। 
परन्तु वैसा होता नहीं । इसलिये मानना पड़ता है कि प्रतिक्षण तेल और बत्ती के अवयवभूत 
कारणों के नाश होने से प्रतिक्षण दीपज्वाला भी नष्ट होती रहती है, तथा प्रतिक्षण नये नये 
तेल और बत्ती के अवयवौं के संयोग इत्यादि कारणों की स्थिति से प्रतिक्षण दीपज्वाल्ला 
उत्पन्न होती रहती है| इस प्रकार दीपज्वाला की धारा कुछ काल तक बनी रहती है। यहाँ 
पर प्रतिक्षण दीपज्वाला के नाश की जो बात कही गई है उसका यह तात्पय नहीं है कि प्रत्येक 
ज्वाला अनन्तर क्षण में नष्ट होती हो, क्योंकि ऐसा मानने पर बोद्धों के क्षणिक 
वाद्‌ को स्वीकार करना पड़ेगा । उसका तात्पग्र यह है कि प्रत्येक दीपज्वाला भले ही दो तीन 
क्षण रहे, परन्तु शीघ्र हो नष्ट हो जाती है, क्योकि दीपज्वाला को बत्ती के अग्र भाग से उठकर 
ऊपर कुछ दूर तक पहुँच कर नए होने में कुछ समय लगेगा ही। प्रश्‍न-यदि दीपज्वाला क्षणिक 
होने से प्रतिक्षण भिन्न भिन्न दै, तो 'यह वही दीपज्वाला है? इस प्रकार की प्रत्यभिज्ञा केसे 
संगत होगी ! क्योंकि इस प्रत्यभिज्ञा से भूतकालिक दीपज्वाला एवं वतमानकालिक दीपज्वाला 
में ऐक्य सिद्ध होता है | उत्तर -उपर्युक्त प्रत्यमिज्ञा भ्रम है, क्योंकि वह साइश्य दोष से उत्पन्न 
होती है । पूवं दीपज्वाला एबं वर्तमान दीपज्वाला में साइश्य होने के कारण मनुष्य भ्रम से 
उनमें ऐक्य समझता है। साहशय दोष के कारण दीपज्वालाओं में ऐक्य भ्रम होता है। 
यह सिद्धान्त इस अनुभव से भी स्थिर होता है। प्रायः समी यहु जानते हैं कि 
१६ 
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१२२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 


रोपितदीपादिध्विवान्यथासिद्धा । प्रत्यक्षत्वं च ज्यालाभेदस्योक्तं तत्त- 


'रत्नाकरे-“निपुणनिरीक्षणे च जलवेणिकावद्‌ ज्यालासश्चरशं इश्यते” इति | 


“अह्देतुक एव ज्वालाविनाशः” इति बौद्धगन्धिनः केचिदाहुः, तदयुक्तम्‌, 


: चृणभङ्गप्रसङ्गात्‌ । अदष्टेश्वरादेश्च हवतोरवर्जनीयत्वात्‌,वेगादेश्चा विनाथ्ूतस्या 
` ` वस्थान्तरापादकत्वोपपत्तः । _ एवमन्त्यशब्द्चरमसंस्कारादिष्वपि स्त्रतो- 


लते हुए दीप को बुझाकर फिर जलाने पर नूतन, दीपज्वाला उत्पन्न होती है, बुझाने के 


पूवं स्थित दीपज्वाला तथा पुनः जलाने पर उत्पन्न दीपज्वाला भिन्न भिन्न है। इस तत्त्व को 


वहीं समीप में रहने वाले लोग अच्छी तरह से जान सकते हैं| किन्तु वह मनुष्य-जो पहले दीप 
के जलते समय उसे देख कर चला गया, तथा दीप का बुभना और जलना इत्यादि 
बातों को बिलकुल न जानता हो और पुनः जलने के बाद उपस्थित हो गया हो--वह यही 
समझता है कि एक ही दीपज्वाला अब तक जल रही है। वह एक प्रकार से प्राचीन 
दीपज्चाला एबं नवीन दीपज्वाला में अभेद समभता है। वास्तव में वहाँ ज्वाला भिन्न मित्र है । 
यह ऐक्य भ्रम उसे क्यों होता है ! उत्तर में यही कहना होगा कि सादृश्य दोष के कारण ही 
ऐसा होता है । इसी प्रकार प्रकृत में यह मानना चाहिए कि प्रतिक्षण दीपज्वाला के भिन्न भिन्न 
होने पर भी साहश्य दोष के कारण मनुष्य उसमें ऐक्य समभता है । इस प्रकार दोषमूलक होने 
से यह प्रत्यभिज्ञा अन्यथासिद्ध एवं अप्रमाण है। इससे . दीपज्वालाओं में ऐक्य एवं स्थिरता 
नहीं सिद्ध हो सकती | दीपज्वाला का क्षणिकत्व ही प्रामाणिक है। तत्वररनाकर ग्रन्थ में 
यह सिद्ध किया गया है कि ज्वाला का मेद प्रत्यक्ष होता है| वहीं पर यह भी कहा गया है कि 
दीपज्वाला को सावधान होकर देखने पर यह विदित होगा कि जिस प्रकार जलप्रवाह में 
पूव जल निकलते एवं नूतन जल आते रहते हैं, उसी प्रकार ज्वालाग्रवाह के देखने पर ऐसी 
रतीति होती है जिसमें पूर्व ज्वाला ऊपर उठकर मिट्ती हुई तथा नवीन ज्वाला नीचे उसन्न 
होकर ऊपर उठती हुईं दिखाई देती है। 

. “अद्देतुक एव' इत्यादि । बौद्ध सिद्धान्तों का अनुसरण करने वाले अद्वैतवादी वेदान्ती 
यह कहते हैं कि बिना किसी कारण के हो जिस प्रकार ज्वाला नष्ट होती है, उसी प्रकार 
"तत्वमसि? इत्यादि महावाक्यों से होने बाली अन्तिम चित्त-इत्ति भी बिना किसी कारण के 
बदल दी जाती है। यहाँ अन्तिम इत्ति का निहेंदुक नाश होने में दृशान्त के रूप में ज्वाला का 
जो निहेतुक नाश कहा गया है,वह समीचीन नहीं है, क्योंकि नि्देतुक नाश होने पर बौद्ध संगत 


। Ss को मानना होगा । अर्थात्‌ समी पदार्थों को क्षणिक मानना होगा, क्योंकि प्रत्येक 
` पदार्थ का नाश भी उसी प्रकार निहेतुक होगा । निहेतुक होने से उसके होने में विलंब नहीं 


र उत्पन्न होने के अनन्तर क्षण में ही सभी पदार्थ निहेंतुक विनाश के 
ड ह जायेंगे । स्थिरवादी वेदान्ती इत्यादि दाशनिकों को किसी भी पदार्थ का 
निहेतुक विनाश नहीं मानना चाहिए। किंच, अहष्ट और ईइवर इत्यादि कार्य सामान्य 


कः १ अथ त्‌ समी 
50:27... छ के प्रति कारण होने से ज्वाला नांश के प्रति भी कारण हैं। यहाँ पर 
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प्रथमः ] भाषानुवादसहितम्‌ १२३ | 


विनाशवांदिनो निरस्ताः | तदखिलमभिम्रेतयोत्तं वेदार्थसंग्रहे--“दावाण्न्या- 
दीनामपि पूर्वावस्थाविरोधिपरिणामपरम्पराऽ्रजेनीयेव” इति । तत्र भौम- 


दिव्यादिभेदस्तत्र तत्र सामग्रीकार्याणि चणिकत्वस्थिरत्वादीनि यथा- 
योगमुन्नेयानि । 


तेजः पुनः सामान्यतो द्विविधम्‌-अभा प्रभावच्चेति | आवरणसद्‌- 
सङ्कावाधीनसङ्गाचविकासो यथावेगशक्त्वधिष्ठानदेशाधिकदेशप्रसारी तेजो- 


उनका हेतुत्व अवजनीय है । अतः ज्वाला नाश को सहेतुक ही मांनना चाहिए। किंच, 
ज्वालानाश के प्रति वेग इत्यादि विशेष कारण माने जा सकते हैं। ज्याला में वेग तो है ही, 
वही वेग ज्याला के ऊपर पहुँचने पर उसे दूसरी सूक्ष्मावस्था में पहुँचा देता है। वह सूष्ष्मावस्था 
ही ज्वाला का नाश है । यहाँ पर प्रसंगसंगति से अन्य वादियों के मत का मी खण्डन किया 
जाता है | कुछ वादी यह कहते हैं कि शब्द की थारा होती है। एक शब्द से दूसरा शब्द 
उससे तीसरा इस प्रकार उत्पन्न होने वाले शब्दों की धारा बन जातं है, बहुत दूर पहुँचने ` 
के बाद जो पूर्व शब्द से अन्तिम शब्द उत्न्न होता है, वह दूसरे शब्द को उत्पन्न किये 
बिना ही अपने आप नष्ट हो जाता है। इस प्रकार ये वादी अन्तिम शब्द का स्वतः नाश 
मानते हैं | दूसरे बादी यह भी कहते हैं कि मुक्ति के पूर्वक्षण में उत्पन्न अनुभव से होने वाला 
अन्तिम संस्कार भी अपने आप ही नष्ट हो जाता है। इन वादियों का यह मत समीचीन नहीं 
है, क्योंकि किसी पदार्थ का नाश स्वतः नहों होता, वह नाशक सामग्री के द्वारा ही होता है। ` 
इसलिए अन्तिम शब्द एवं आखिरी संस्कार इत्यादि के विषय में स्वतः नाश को मानना उचित 
नहीं । यहाँ पर उपान्त्य शब्द ( अन्त्य शब्द की अपेक्षा पूर्व शब्द) का पल और कारण नाश 
इत्यादि कारणों से ही नाश होता है। इन सभी बातों का अभिप्राय रखकर वेदार्थः 
संग्रह में कहा गया है कि जिस प्रकार दावानल और विषनाशक विध स्वतः नष्ट हो जाते हैं, 
उसी प्रकार अन्तिम चित्त्रत्ति का मी स्वतः नाश हो जाता है, यह अद्वैतवादियों का मत है । 
परन्तु यह समीचीन नहीं है, क्योंकि वेदान्तियाँ कें मत में विरोधी उत्तरावस्था का ही नाश माना 
जाता है, वह निहँतुक नहीं होता । ऐसी स्थिति में नाश केसे निईेतुक होगा । दावानल इत्यादि 
की वह परिणाम परम्परा--जो पूर्वावस्था से विरुद्ध है--होती ही रहती है। वही परिणाम 
' परम्परा पूर्वावस्था के प्रति विरुद्ध होने से उस पूर्वावस्थाविशिष्ट दावानल आदि के नाश के 
प्रति कारण मानी जाती है, यह नाश निहेतुक नहीं हो सकता । यह तेज भौम (भूमि में होने 
वाला), दिव्य (आकाश में होने बाला) और औदयं (उदर में होने वाला जठराग्नि) इत्यादि 
रूप में नानाविध होता है |. इन विभिन्‍न तेजों की सामग्री और कार्य को विचार कर समना 
चाहिए । इनमें कुछ तेज क्षणिक और कुछ स्थिर हैं, इन विशेषताओं को भी विचार कर 
समझना चाहिए । 
“तेजः पुनः इत्यादि । श्रवान्तर विशेषताओं के प्रति ध्यान न देकर सामान्य रूप से 
विचार करने पर यह सिद्ध होता है कि तेज दो प्रकार का है--(१) प्रमा और_२)प्रभा वाला | 
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१२४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [जडद्रव्यपरिच्छैद; 
विशेषः प्रभा, सा च प्रभावद्धि! सहोत्पद्यते सह च विनश्यति। न चासौ 
विज्ञीणंदीपाद्यवयवः, ऊध्वंगमनस्वमावानां वाताद्यभिघातादशने युगपः 
द्विष्वम्विशरणादिकस्पनस्य गुरुत्वात्‌, प्रभायास्तु यथोपलम्भं तथाऽभ्युप- 
गमात्‌, स्थिरतरेषु मणिद्युमणिग्रभृतिषु च विशरणग्रसङ्गात्‌, तदभ्युपगमे 
च तेषां दीपादिवद्विनाशम्रसङ्गात्‌ । तत्रापि प्रतिच्षणोत्पत््यादिकर्पनस्याति- 
गुरुत्वात्‌, तैलदशादिवत्‌ सामग्रीविशेषादशनात्‌ | न च सण्यादीनां प्रत्यभिज्ञा 


प्रभाः का लक्षण यह है कि जो तेजोविशेष आवरण होने पर संकुचित हो और आवरण न होने 
पर विकसित हो अपनी वेग शक्ति के अनुसार अधिष्ठान से बढ़कर बहुत दूर तक फैल जाता 
हो, वह तेजोविशेष प्रभा है । दीप का आश्रय लेकर चारों तरफ फैलने वाला तेज प्रभा है, 
बह दीप प्रभा वाला है । यह अन्तर ध्यान देने योग्य दै । यह प्रभा प्रभा वाले तेज के साथ 
उत्पन्न होती है, तथा साथ ही नष्ट हो जाती है। प्रश्न--इस प्रभा को दीप आदि तेज का 
वह अवयव हो क्यों न माना जाय जो दीप से फूट कर चारों तरफ फैल जाता है । दीपादि के 
सहज धर्म के रूप में प्रभा को क्यों मानना चाहिए १ उच्चर-प्रमा को दीप का विश्यीणं 
अवयव मानना उचित नहीं, क्‍योंकि वैसा मानने पर अनेक प्रइन उपस्थित होंगे, जिनका समा- 
घान असंभव है । प्रथम प्रश्न यह है कि दीपावयवों का तिर्यक होकर फैलना क्या स्वभाव है! 
अथवा ऊपर उठना स्वभाव है १ तियंक्‌ होकर फैलना यह दीपावयबों का स्वभाव नहीं माना 
जा सकता, क्योंकि ऐसा होने पर दीपावयवों का ऊपर उठाना असंभव हो जायगा । किंच) 
लोक में देखा गया है कि अग्नि के अवयव ऊपर को ही उठते हैं, इसके विरुद्ध तिर्यग्गमन को 
स्वभाव मानना उचित नहीं । इस प्रकार प्रथम कल्प अनुपपन्न ठहरता है | दूसरा यह कल्प कि 
ऊपर उठना ही दीपावयवों का स्वभाव है--समीचीन है, परन्तु इस पक्ष में उन अवयवों का 
दीप से फूट कर चारों तरफ फैलने की कल्पना नहीं हो सकती । वायु आदि के अमिषात होने 
पर यह कह सकते हैं कि उस अभिघात के कारण दीपावयव फूट कर फेलते दैं। 
अभिधात इत्यादि के न होने पर मी फूट कर चारों तरफ फैलने की कल्पना में गौख 
दोष होगा । किंच, कलिकात्मक पिण्ड रूप को धारण करना क्या दीप का स्वमाव दै! 
अथवा फूट जाना दीप का स्वभाव है ! प्रथम विकल्प ठीक नहीं है, क्योंकि उस पक्ष में फूटा 
असंभव हो जायगा । द्वितीय पक्ष मी ठीक नहीं है, इस पक्ष में कलिकाकार को धारण करना 
असंभव होगा । दोनों पक्षों को भी स्वभाव मानना उचित नहीं है, कोकि परस्पर विरुद्ध ये दोनों 
ही पक्ष (पिण्डीमाव और विशरण) एक पदार्थ के स्वभाव नहीं बन सकते । यदि यह कहा जाय 
क्ि-इनमें एक स्वाभाविक ओर दूसरा औपाधिक है--यह पक्ष भी समीचीन नहीं, 

अत्यन्त अदष्ट उपाधि की कल्पना करनी होगी, जो सर्वथा असंगत है । यदि प्रभा को दीप क 
अपेक्षा अतिरिक्त द्रव्य माना जाय तो उपर्युक्त दोष नहीं होंगे, क्योंकि विशरण और 
तियक्घसरण इत्यादि अनुभवानुसार प्रभा के स्वभाव माने जा सकते हैं। उसमें विर 


र धर्मों का समावेश नहीं होगा, क्योंकि ऊर्ध्वगमन एवं कलिकाकार को धारण करना, पर्द 
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भ्रान्तिः । विशरणे सिद्धे तद्श्रान्ति्वसिद्विः, तत्सिद्धों विशरणसिद्धिरिति 
परस्पराश्रयणात्‌ । विश्ञीणंगन्धाश्रयचम्पकङुसुमादिवदंशतो विशारणेऽपि 
प्रत्यभिज्ञानमिति चेन्न, श्रन्तेदततोततरत्वात्‌ । यथोपलम्भं दरव्यान्तराभ्युपगमे 
शआन्तिस्वकर्पनानवकाशात्‌ । गन्धोपलम्भे तु वायुगतिविशेषाचुविधानः 
नियमादाश्रयश्चूतचम्पकादिनाशेऽपि गन्धावस्थानदर्शनाच प्रभातुस्यत्व- 
परित्यागः । ग्ररीष्मनिशादिष्वौष्ण्योपलम्भेऽपि प्रभात्मक स्वरुपं 


दीप द्रव्य का स्वभाव है, तथा तिर्यक चारों तरफ फैलना और विशरण ( फूटना ) इत्यादि 
प्रभा का स्वभाव है। किच, यदि विशरण प्राप्त दीपावयव को प्रभा माना जाय तो अत्यन्त 
स्थिर रत्न और सूय इत्यादि तेजोद्रब्यों का भी विशरण मानना होगा, क्योंकि उनको प्रमा 
है। परन्तु उनका विशरण मानने पर दीपादि की तरह उनका भी नाश हो जायगा । ` 
यदि कोई यह कहे कि प्रतिक्षण नये नये रत्न उत्पन्न एवं विनष्ट होते रहते हैं--तो यह 
कल्पना अत्यन्त गुरूभूत है, तथा गौरव दोष के कारण त्याज्य भी है । अनन्त सूरय 
इत्यादि की उत्पत्ति और बिनाश मानना उचित नहीं, क्योंकि उनको स्थिर मानने से निर्वाह 
हो जाता है| किंच, दीपज्बाला में प्रतिक्षण उत्पत्ति एवं विनाश माना जा सकता है, क्योंकि तेल 
और बत्ती इत्यादि उत्पादन सामग्री तथा तैल, वर्तिक्षय इत्यादि विनाश सामग्री प्रतिक्षण वहाँ 
उपस्थित रहती है । सूय और रत्न आदि के विषय में ऐसी कोई सामग्री दिखाई नहीं देती | 
अतः वहाँ प्रतिक्षण उत्पत्ति आदि की कल्पना करना सर्वथा अनुचित है| प्रश्‍्न--रत्न और सूर्य 
इत्यादि को स्थिर मानने के लिये यह प्रमाण उपस्थित किया जाता है कि उनके विषय में “यह 
वही रत्न है? इत्यादि रूप में प्रत्यभिज्ञा होती है। इस प्रत्यभिज्ञाप्रत्यक्ष से उनको स्थिर सिद्ध 
किया जाता है, यह प्रत्यभिज्ञा भ्रम है, इससे उनका स्थिरत्व नहीं सिद्ध होगा। ऐसी स्थिति में 
उनका विशरण मानकर उनके विशीर्ण अवयवों को प्रभा मानने में क्या आपत्ति है १ उत्तर 
इस कल्पना के प्रति आपत्ति यह है कि यहाँ पर अन्योन्याश्रय दोष होगा, क्योकि विशरण सिद्ध 
होने पर ही उस प्रत्यभिज्ञा का भ्रान्तित्व सिद्ध होगा, तथा भ्रान्तत्व सिद्ध होने पर ही विश- 
रणत्व की सिद्धि होगी । प्रशन-चम्पक पुष्प आदि के विषय में यह देखा गया है कि वे बहुत से 
अंशों को लेकर यत्र तत्र बने रहते हैं, परन्तु उनके कुछ अंश उनसे निकल कर बहुत दूर पहुँच 
जाते हैं, जिनका गन्ध दूरस्थ पुरुषों द्वारा अनुभूत होता है । वहाँ पर कुछ अंशों के बिशरण 
होने पर भी जैसी भ्रमात्मक प्रत्यभिज्ञा होती है, उसी प्रकार रत्न और सूई इत्यादि में भी 
कुछ अंशों को लेकर विशरण होने पर भ्रमात्मक प्रत्यभिज्ञा होती है, ऐसा मानने में 
क्या आपत्ति है १ उत्तर--इसका समाधान पहले ही कर दिया गया है । पहले जो अन्यो- 
न्याश्रय दोष दिया गया है वह दोष यहाँ पर भी है, क्योंकि आन्तित्व के सिद्ध होने पर ही 
विशरणत्व सिद्ध होगा, तथा विशरणत् के सिद्ध होने पर ही भ्रान्तित्व सिद्ध 
होगा | प्रशन रत्न इत्यादि से यदि अवयव फूट नहीं निकलते, तो दूर देश 
तक प्रकाश का पहुँचना असंभव होगा, तदर्थ विशरण मानना पडता है, 
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नासत्येव | अस्याश्च मूलाग्रयोर्धनविरलत्वादयो यथा दशनं ग्राह्माः। यत्त 
वरदविष्णुमिश्रनिरवयवात्सज्ञानसङ्कोच विकासदष्टान्ततया ग्रभाप्रुपन्यस्योक्तम्‌- 
“प्रभाया निरवयल्वमवयवाचुपलम्भात्‌” इति। तच्छेदनमेदनयोम्या- 
वयवविरहाभिग्रायेणेति मन्तव्यस्‌ | न चेषा स्ततन्त्रा, दीपाएथक्सिद्धतयेव 
प्रतीत; । 


 बिशरणत्व सिद्ध होने पर ही प्रत्यभिज्ञा को भ्रम मानना पड़ेगा । दूसरी गति न होने से यहाँ 
ऐसा मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर--यहाँ दूसरी गति नहीं है, ऐसी बात नहीं, अपितु 
दूसरी गति मी है | अनुभवानुसार इस प्रकार मानने पर कि प्रभा नामक दूसरा तेजोद्रव्य है, 
जो प्रभा वाले तेजोद्रव्यों से भिन्न दै, तथा अधिष्ठान की अपेक्षा अधिक देश में फैलने वाला 
मी है -प्रत्यभिज्ञा को भ्रान्ति मानने का अवसर ही नहीं आता है | प्रशन--प्रभा के विषय में 
जेसा माना जाता है, उसी प्रकार गन्ध स्थल में भी क्यों नहीं माना जाता ! गन्ध स्थल में 
भी यह माना जा सकता है कि गन्ध एक द्रव्य है, वह गन्ध वाले द्रव्य के साथ उत्पन्न 
एवं विनष्ट होता रहता है, गन्ध वाला पदार्थ जिस देश में रहता है, वहाँ से बहुत दूर तक 
फैलने की शक्ति गन्ध नामक द्रव्य रखता है । अत एव वह दूरदेशस्थ पुरुषों से अनुभूत 
होता है | इस प्रकार गन्ध के बिषय में मी माना जा सकता है। वहाँ यह क्यों माना जाता 
है कि गन्धाश्रय द्रव्य से फूटकर कुछ अंश बहुत दूर तक फैल जाते हैं, जिनका गन्ध वहाँ के 
पुरुषों द्वारा अनुभूत होता है! इस प्रकार मानने में गन्धाश्रय द्रव्य के विषय में होने वाली 
मत्यमिजञ को भ्रम मानना पड़ता है । गन्ध को प्रभा की तरह द्रव्यान्तर मानने पर विशरणत्व 
एवं श्रान्तित्त कल्पना की आवश्यकता ही नहीं रह जाती । ऐसी स्थिति में गन्ध को प्रभा 
के ही समान द्रव्यान्तर क्यों न माना जाय १ उन दोनों में क्या कोई अन्तर है १ उत्तर-अन्तर 
अवश्य है | प्रभा वायु की गति के अनुसार नहीं फैलती है। जिस दिशा में वायु प्रसरण हो उसी 
तर प्रभा फैलती हो ऐसी बात नहीं है, गन्ध तो उस दिशा में ही अधिक दूर तक पहुँचता है 
_ ह का प्रसरण होता है, यह एक अन्तर है | दूसरा अन्तर यह है किं प्रभा श्रय 
पहुँचा हुआ ग मभा नष्ट हो जाती है। चम्पक पुष्य इत्यादि से निकलकर बहुत दूर तक 
ड इञा गन्ध, चम्पक पुष्प के नष्ट होने पर भी नष्ट नहीं होता । इसका कारण यह है कि 
र इत्यादि से निकल कर बहुत दूर तक पहुँचे हुए उसके अवयव विद्यमान रहते हैं, 
ह उनका आश्रय लेकर रहने वाला गन्ध तत्क्षण नष्ट नहीं होता है। इस प्रकार गन्ध 
द्रब्य मुल पे होने से ही गन्ध स्थल में यह सब मानना पड़ता है कि गन्धाश्रय 
` भ्रम है। प्रमा में fo 3 क ना pa 
के साथउसन्न एवं विनष्ट होना. भार्वोन्वायुगति के अनुसार न फैलना तथा प्रमाश्रय, तेज 
बट विशीर्ण नापर ध्यान देने पर यही मानना पड़ता है कि प्रभा एक द्रव्य 
न सर प नहीं, तथा वह दीपादि का आश्रय लेकर रहने वाला पदाय 
“शने रन और दूय आदि के विषय में होने वाली प्रत्यमिश्ञा प्रमा दै। 
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तद्विशिष्टं तेजः प्रभावत्‌। तच सणिद्युमणिदीपादि बहुग्रकारम्‌ । 


उपर्युक्त अन्तर के कारण ही सिद्धान्त में गन्ध और प्रभा को समानता की कोटि में नहीं माना 
जाता है। प्रदन-यह्द जो प्रभा के विषय में कहा गया है किं प्रभाश्रय दीपादि के बुझते ही प्रभा 
नष्ट हो जाती है, वह सदा प्रभाश्रय द्रव्य का आश्रय लेकर ही रहती है--यह कथन समीचीन 
नहीं है, क्योंकि सूये के अस्त होने पर भी गर्मी के बने रहने से यह मानना पड़ता है कि औष्ण्या- 
श्रय प्रभा बनी रहती है । उत्तर--सूयं के अस्त होने पर भी ग्रोष्म की रात्रि में औष्ण्य का 
अनुभव अवश्य होता दै,अतः यह मानना पड़ता है कि औष्ण्याश्रय तेज वहाँ है। परन्तु वह तेज 
प्रभा नहों है, क्योंकि प्रभा में जिस प्रकार पदार्थो का दर्शन होता दै, वैसा उस तेज से नहीं 
होता । इसलिए यही मानना पड़ता है कि पदार्थों को प्रकाशित करने वाली प्रभा सूर्य के साथ 
बिल्लीन दो जातं' है। दूसरा ही औष्ण्यमय तेज ग्रीष्म की रात्रि में रहता है। प्रशन--प्रभा में 
यह स्वभाव देखने में आता है कि प्रभा मूल भाग में तेज के अधिक घनीभूत अवयवों को लेकर 
रहती है, क्योंकि प्रभा के मूल भाग में अधिक प्रकाश रहता है, तथा प्रभा अग्न भाग में 
विरल अवयत्रों को लेकर रहती है, क्योंकि अग्रभाग में प्रकाश न्यून रहता है। इससे यह 
मानना पड़ता है कि तेजोद्रव्य का विशीर्ण अवयव ही प्रभा दै । फूटनेवाले सभी अवयव उस 
तेजोद्रञ्य से फूटकर निकज्ञते हैं अत एब प्रभा के मल भाग में अधिक अवयव दिखाई देते 
हैं । फूटकर निकलने वाले उन अवयवों में कुछ अवयव ही अधिक दूर तक फेलने की क्षमता 
. रखते हैं। अत एब प्रभा के अग्र भाग में विरल अवयव ही दिखाई देते हैं | ऐसी स्थिति में 
प्रभा को दीप का फूटा हुआ अवयव ही क्यों न माना जाय ! उत्तर--प्रभा को दीप का 
.विशीर्ण अवयव मानने पर जो दोष होते हैं, वे वर्णित हैं, साथ ही वे असमाधेय हैं । इसलिए 
प्रभा को दीपादि का आश्रय लेकर रहने वाला अतिरिक्त द्रव्य ही मानना चाहिए, तथा 
अनुभवानुसार यह भी मानना चाहिए कि मल भाग में घनीभूत अवयव वाली तथा अग्न- 
भाग में विरलावयव वाली चन कर रहना प्रभा द्रव्य का स्वभाव है। प्रमा को विशीर्ण 
दीपावयव मानने की कोई आवश्यकता नहीं । प्रश्न--इससे स्पष्ट होता है कि प्रभा सावयव 
द्रव्य है । वरदविष्णुमिश्र ने निरवयव आत्मज्ञान के संकोच एवं बिकास के विषय में 
इशान्त रूप में प्रभा का उल्लेख कर यह केसे कहा है कि प्रभा निरवयव मानी जाती है १ 
जब कि उसके अवयव दिखाई नहीं देते १ उत्तर-वरद्विष्णुमिश्र ने प्रभा को जो निरवयव 
कहा है, उसका यह अभिप्राय नहीं है कि प्रभा के सवथा अवयव ही नहीं होते, किन्तु उसका 
अभिप्राय यही है कि प्रभा के ऐसे अवयव नहीं होते हैं, जिनका छेदन और भेदन किया जा 
सके । यह प्रभा द्रव्य होने पर भी स्वतन्त्र नहीं है, क्योंकि वह दीपादि को छोड़कर कमी 
नहीं रहती, अपितु सदा दीपादि का आश्रय लेकर ही रहती है, तथा दीपादि के साथ उस्न 
एवं विनष्ट होती है । 

तद्विशिष्टम्‌' इत्यादि । प्रमा से युक्त जो तेज है, बह प्रमा वाला है । वह र्न, सूय 
और दीप आदि के रूप में नाना प्रकार का है । सामग्री बिशेषों के कारण तेज में विभिन्न 
स्वभाव होते हैं, जिनसे विभिन्न कार्य सम्पन्न होते है। सूयं का तेज शोक एवं शोषण का 
कारण है, चन्द्र का तेज इृषे एवं समुद्र के जलबृद्धि का कारण है, अग्निरूप तेज पाक और 
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१२८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 


सामग्री विश्ेषाधीनस्वभावमेदात्तेजसः शोकहर्षशोपणबवद्विपाकप्रकाशादि- 
जनकत्वतारतम्यम्‌ । उध्वज्वलनमपि तत एव वा, अष्टष्टादेव वा। 
तस्य॒ रोहिितभास्त्रेकस्वमावस्यापि सलिलादिसंसर्गभेदाद्र्शवैचित्र्यो- 
पलम्भः | एतच्च “यदग्ने रोहितं रूपम्‌’ इत्यादिश्रुतिसिद्धम्‌ । ` वैशेषि- 
कादीनां शुक्कत्वसाधकान्तरयव्यतिरेको श्रृतिबाधिताबन्यथासिद्धो च, 
मध्याहृमा्तण्डमण्डलश्बैत्योपलस्भस्यापि मण्डलोपष्टस्मकाबुद्धतस्पर्शोद्धत- 
रूपसलिलांशनियन्धनत्वोपपत्तेः । उङ्कबाचुङ्कबयोश्च गुणानामन्यत्राप्य- 
नियमाभ्युपगमात्‌ | 


प्रकाश आदि का कारण है | इस प्रकार इनमें जो तारतम्य दिखाई देता है, उसका कारण 
वे स्वभाव हैं जो विभिन्न सामग्री के अधीन हैं। उसी स्वभाव से अथवा अदृष्ट से अग्नि 
की ज्वालायें ऊपर ही अपर उठती रहती हैं। चमकीली रक्तवणता ही तेज का स्वभाव है | 
ऐसा होने पर भी जल इत्यादि के संसर्ग के कारण तेज में नाना प्रकार के रूप देखने में 
आते हैं | यह अर्थ यदग्ने रोहितं रूपम्‌? इत्यादि श्रुति से सिद्ध है। इस श्रुति का अर्थ यह 
है कि अग्नि का रूप लाल होता है ।“२ वैशेषिक इत्यादि दार्शनिको द्वारा तेज को शुक्ल सिद्ध 
करने के लिए अन्वय-व्यतिरेक व्यास्ति वाले जो हेतु उपस्थित किये जाते हैं,वे हेतु तेज को लाल 
बताने वाली उपर्युक्त भुति से नाधित तथा अन्यथासिद्ध हैं, क्‍योंकि तेज स्वभावतः शुक्ल 
न होने पर भी कहीं कहीं उसमें दिखाई देने वाले शुक्ल रूप के विषय में यह कहा जा सकता 


४२. वैशेषिक इत्यादि दाशनिकों ने तेज में विद्यमान रूप को शुक्ल सिद्ध करने के लिए जो 
अनुमान उपस्थित किये हैं, वे ये हैं कि तेजत्व शुरू रूप चाले पदाथत्व में रहता है, क्योंकि 
वह रूप वाले पदाथ में रहने वाली जाति है, तथा द्रव्यत्व का साक्षात्‌ ब्याप्य जाति है। 
यहाँ दष्टान्त जलत्व है । जलञस्व रूप वाले पदार्थ अर्थात्‌ जल में विद्यमान जाति हे, तथा 
द्रब्यत्व का साच्चात्‌ व्याप्य जाति है, अत एव वह जल्लव्व शुक्त रूप वाले पदार्थ अर्थात्‌ 
जल में रहता दै। उसी प्रकार तेजस्तव भो रूप वाले पदार्थ अर्थात्‌ तेज़ में विद्यमान 
जाति है, तथा दृष्पत्व का सात्तात्‌ व्याप्य है। अत एत्र जलस्व को भी शुक्ल रूपवाले 
पदार्थ में रहना चाहिये । यदि इस अनुमान से तेजस्त्व शुक्ल रूप वाले पदार्थ मे रहने 
वाला सिद्ध होगा तो तेज शुकहू रूप वाल्ला अवश्य सिद्ध होगा, क्योंकि तेजस्त्व तंज में 
ही रहने वाला धर्म है। दूसरा अनुमान यह है कि तेज शुक्ल रूप वाला है, क्योंकि 
वह रूप वाला होता हुआ भी एथिवी से भिन्न है । जो पदाथ रूप वाळा होता हुओं 
परथिवी से भिन्न है, वह अवश्य शुक्त रूप वाला है। इसमें उदाहरण जल दै । जल रूप 

` चाला होता हुआ भी प्रथिवी से भिन्न है, साथ ही शुरू रूप वाला भी दै । इसी प्रकार 

. तेज भी रूप वाला होता हुआ पथिवी से भिन्न है, अतः उसे शुक रूप वाला ही द्दोना 
_ चाहिये | इन अनुमार्नो का खण्डन सूल में किया गया दै। 
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प्रथमः ] माषानुवादसहितम्‌ १२६ 
( जलनिरूपणम्‌ ) 
तेजसो रसतन्मात्रम्‌, तस्मादापः । शीतस्पशवत्तम्‌, निर्गन्धत्वे सति 
विशनिष्टरसतरस्तमित्यादि तरलक्षणम्‌ । तासां शुक्लमधुरशीततैकः 
स्वभावर्‍नामाश्रयादिसंसर्गमेदाद्‌ परसस्पशंवैचित्र्यारोपः । अद्रव्यनिरुपणे 
तु तेजोऽवन्नशुणव्यवस्था समर्थयिष्यते । स्वाभाविकमासां द्रवत्वम्‌ । 
आप्येष्वपि करकादिषूपष्टम्भवशात्‌ काठिन्यम्‌ । प्राणरसनाप्यायनादिनोप- 
कुवते । शरीरत्वमासामप्प्रचुरेषु वरुणलोकादिशरीरेषु स्पष्टम्‌, विषयत्वं 
सरित्समुद्रादिपु । 


है कि पंचं करण के अनुसार पञ्जमूतों के मिश्रण से बने हुए उस तेज में अन्तगंत जल के 
शक्ल रूप का वहाँ दर्शन होता है। मध्याह्न के समय सूर्यमण्डल जो शक्ल दिखाई देता 
है, उसका कारण यह है कि पञ्चीकृत पञ्चभूतों से बने हुए उस सूयमण्डल में उपष्टम्भक 
रूप में विद्यमान उस जलांश का--जिसका रूप उदूभूत अर्थात्‌ प्रकट है, तथा शीत स्पशं 
अनुद्भूत, अप्रकट है--शुक्ल्रूप ही वहाँ दिखाई देता है। प्रन--एक ही जल में विद्यमान 
रूप उद्भूत ददो, तथा स्पश अनुदूभूत हो, यह वात कैसी १ दोनों को ही उद्भूत अथवा 
अनुद्धूत होना चाहिए । एक का उद्भव और दूसरे का अनुद्भव कैसे हो सकता है! 
उत्तर--अन्यत्र मी ऐसा माना गया है कि एक पदाथ में विद्यमान गुणों में कोई उद्भूत 
तथा दूसरा अनुदूभूत हो सकता है । प्रमाण रूप में उदाहरण प्रभा है। जिस प्रकार प्रमा में 
रूप उद्भूत तथा उष्ण स्पर्श अनुद्भूत रहता है, उसी प्रकार सूर्यमण्डलान्तगत जल्लांश के 
विषय में भी रूप का उद्भव तथा स्पशं का अनुदूभव माना जा सकता है। 
(जल का निरूपण ) 
तेजसों इत्यादि । तेज से रसतन्मात्र और उससे जल उत्पन्न होता है । जल के अनेक लक्षण 
होते है- (१) शीतस्पशं होना जल का प्रथम लक्षण है। (२) गन्ध रहित, शान्त, घोर और 
मूढ ऐसी विशेषताओं से युक्त रस जिसमें हो, वह जल है। जल स्वभावतः शुक्ल, शीत और 
मधुर होता है, परन्तु आभय--जिसमें जल रहता है--पदार्थों के विभिन्न संसगै के कारण उस 
जल में नाना प्रकार के रूप, रस और स्पश का आरोप होता है, जिससे जल विभिन्न रूपादि गुण 
वाला प्रतीत होता है । अद्रव्य निरूपण में इसका समर्थन किया जायगा कि तेज, जल और 
पृथिवी में कौन कौन गुण होते हैं| जल का द्रवत्व स्वाभाविक धर्म है। जल से बने हुए 
करका (ओला) और बफ इत्यादि में जो काठिन्य होता है, वह औपाधिक है । पार्थिवांश 
वहाँ उपष्टम्भक होकर रहता है । यह जल प्राण और रसनेन्द्रिय का पोषण इत्यादि के द्वारा 
उपकार करता है। यह जल शरीर बन कर रहता है---यह अथ वरुण लोकस्थ उन शरीरों सें- 
जो जल से परिपूर्ण हैं--स्पष्ट है। जल का विषयत्व नदी ओर समुद्र इत्यादि में 
व्यक्त है । 
१७ 
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१३० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 
( प्रथिदीनिरूपणम ) 

अद्भयो गन्धतन्पात्रम्‌, ततः थिवी | विशिष्टगन्धवस्मस्‌, रसबच्ते सति 
विशिश्स्पशंवत्तमित्यादि तल्लक्षणम्‌ । सा प्रथमं सुरभिमधुरक्षष्णाजुष्णा- 
शीतस्पर्शा जाता | ततोऽचुष्णाशीतत्वं सददाश्युव्च्चम्‌ । तेजःसलिलस्पशों- 
पाध्यन्वयव्यतिरेकात्तदुपाधिक एवौष्ण्यशेत्योपलस्भः । काष्ण्यं स्वतः 
सिद्धमिति श्रतिसिद्धम्‌ । पाकमेदात्त विचित्रवर्णता जायते । झुरभिसत्रभावसर- 
मप्य औत्सगिकन्यायसिद्धम्‌ । कारणस्य पयसो साधुर्याबुविधानं च वाधका- 
भावे ग्राह्यम्‌ । तस्याः काठिन्येऽपि सलिलातपादियोगात्‌ षवन्िद्‌ दरवस्वोप- 
लम्भः । मनोघ्राणाप्यायनादिना च तस्या उपकार! । शरीरत्वसस्या 
मनुष्यतियक्स्थावरादिषु व्यक्तम्‌ , विषयत्वं सृत्पापाणौएधितिसिरादिषु | 


यद्यपि त्रिषयादिरूपेण निदिष्टानां सर्वेपासपि ईश्वरापेक्षया तत्तद्विशिषट- 
५ जीवापेज्ञयापि शरोरत्वं वच्यते, तथापि लोच्व्यवहारोपकारतारतम्या- 
ह | ( एथिवी का निरुपण ) 


“अद्वयः? इत्यादि । जल से गन्धतन्मात्र और उससे परथिवी उत्पन्न होती है । प्रथिवी के 
अनेक लक्षण हैं | उनमें दो लक्षण ये हैं--( १ ) शातन्त्व, घोरत्व और मूढत्व इत्यादि विशेष- 
ताओं से युक्त गन्ध का आश्रय होना यह एक लक्षण है। (२) रसवती होती हुई विशेषता 
युक्त स्पर्श बाली दोना यह प्रथिवी का दूसरा लक्षण है। यह प्रथिबी आरम्भ में सुगन्ध युक्त 
मधुरसोपेत कुष्णरूप वाली एवं अनुष्णाशीत स्पश वाली उत्पन्न हुई है । अनन्तर अनुष्णाशीत 
स्पश सदा उसमें बना रहता है । तेज और जल के संसर्ग के कारण ही कहीं कहीं प्रथिवी उष्ण 
एवं शीत प्रतीत होती है, क्योंकि उनका संबन्ध होने पर ही परथिवी में वे गुण अनुभूत होते हं 
अन्यथा नहीं । “यत्‌ कृष्णं तदन्नस्य” इस भ्रुति से सिद्ध होता है कि प्रथिवी का रूप ष्ण है। 
विभिन्न पाको ( विजातीय तेजस्संयोगों ) के प्रभाव से प्रथिवी में उत्तरकाल में नाना प्रकार 
के रूप उसन्न होते हैं, अत एव परथिवी विचित्र रूप वाली प्रतीत होती है । अधिक मात्रा मैं 
प्रथिवी सुगन्ध युक्त प्रतीत होती है । कहीं कहीं पर दुर्गन्ध भी प्रथिवी में अनुभूत दोता है। 
इससे सिद्ध होता है कि सुगन्ध प्रथिवी का स्वभाव है। प्रथिवी का कारण जल स्त्रभावतः 
मधुर है। बाधक न होने पर पृथिवी कारण-माघुयै का अनुसरण करके मधुर बने यही 
उचित प्रतीत होता है। प्रथिवी स्वभावतः कठिन है, तथापि जल और आतप इत्यादि का 
संबन्ध होने पर कहीं कहीं उसमें द्रवल भी आ जाता है। मन और घाणेन्द्रिय की पुष्टि इत्यादि 
क के द्वारा युद्द पृथिवी उपकार करती है । मतुष्प तिय और स्थावर इत्यादि में इस ग हि 

Re स्थिति ` शरीरत्व रूप से स्पष्ट है । विषयत्व मृत्तिका, पाषाण, औषधि 
जल शा आदि में स्पष्ट व्यक्त होता है | यद्यपि यह बात सही नहीं है कि विषय जे 
` उन गर विषय नहीं बनता है, क्‍योंकि हम जिन जिन पदार्थों को विषय मानते दै 

` अभी पदाथ ईरवर के प्रति शरीर हैं, तथा उन उन पदायों में रहने वाले जीवों के 
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वलोकनेन विभज्य व्यवहार! । शरीरतयाऽस्युपगतमापि विषयतया वैशेषिक्रै- 
रप्युक्तध्‌--“विपयो सुत्पापाणस्थावरलक्षण:” इति | स्थावरस्य हि शरीरत्वं 
तैरेव प्रप श्चि तश्र | । 
( तमोनिरूपणम ) 

तमो . द्रव्यं पार्थिव च, अबाधितनीलादिप्रत्ययविषयत्वात्‌ । 
्रारोकाभावे चाक्षुषं नास्तीति वाधकसिति चेन्न, तेजसि व्यभिचारात्‌ | 


भी शरीर हैं। ऐसी स्थिति में विषय और शारीर सदथा परस्पर भिन्न नहीं माने जा सकते, 
तथापि दाशनिकं ने विषय और शरीर को विभिन्न पदार्थ मान कर ही प्रतिपादन किया 
है | उसका तात्पयं यह है कि लोक व्यवहार के अनुसार अधिक उपकार 
करने वाले को शरीर तथा न्यून उपकार करने वाले को विषय मान कर उन लोगों 
ने इनमें भेद माना है । वैशेषिकों ने शरीर रूप में माने गए पदार्थों को भी 
विषय सान कर यह कहा है किं मृत्तिका, पाघाण और स्थावर ये पार्थिव विषय 
हैं | यहाँ विषय कोटि में गिने गये स्थावर के शरीरत्व का प्रतिपादन उन लोगों ने विस्तार 
से किया दै । इससे सिद्ध होता है कि शरीर और विषय सवथा भिन्न पदार्थ नहों हैं । 
उपकारतारतम्य की दृष्टि से यह विभाग किया गया है। 


( अन्धकार का निरूपण ) 

“तमः? इत्यादि | शंका- पार्थिव विषयों में अन्धकार का जो परिगणन किया गया 
है, वह उचित नहीं है; क्योकि अन्धकार तेज का अमावमात्र है । जो द्रव्य ही नहीं, वह पार्थिव 
विषय कैसे हो सकेगा १ इस शंका के समाधान में कहा जाता है कि अन्धकार द्रव्य है, तथा 
पार्थिव विषय भी है,क्योंकि सभी अन्धकार को नील रुप में देखते हैं| इस प्रतीति का बाध नहीं 
होता है । अत्राधित प्रतीति के अनुसार जो पदार्थ जैसा सिद्ध होता हो,उसे उसी रूप में मानना 
उचित है। अन्धकार नील है, यह प्रतीति अबाधित है। इससे अन्धकार नीलकात्व सिद्ध 
होता है | नील रूप वाला दने से अन्धकार पर्थिव द्रव्य है, क्योंकि परथिवी में ही नील रूप 
होता है, अन्यत्र नहीं | इस से फलित होता है कि अन्धकार पार्थिव द्रव्य है। प्रश्न-- 
चक्षुरिन्द्रिय से होने वाले प्रत्यक्ष का आलोक अर्थात्‌ बाह्य प्रकाश सहकारी कारण है । बाह्य 
प्रकाश होने पर ही चक्षुरिरिद्रय से पदाय प्रत्यक्ष होते हैं । आलोक के न रहने पर होने वाला 
अन्धकार काला है? यह प्रत्यक्ष चक्षुरिन्द्रियजन्य प्रमा नहीं हो सकता ? यह ज्ञान: 
केवल भ्रम है | इससे सिद्ध होता है कि 'श्रन्धकार नील है, अर्थात्‌ काला है? यह ज्ञान 
अबाधित नहीं, किन्तु वार्थित है । इससे अन्धकार द्रव्य एवं पार्थिव कैसे सिद्ध होगा १ 
उत्तर--दूसरा प्रकाश न होने पर भी प्रकाश के विषय में चक्षरिन्द्रिय से होने वाला प्रत्यक्ष 
ज्ञान बाधित नहीं होता है, अपितु वह उस आलोक के--जो विषय बनने वाले आलोक सें 
भिन्न है--अभाव में होता है। इसलिए उस आलोकविषयक प्रत्यक्ष ज्ञान में बाधितत्व 
रूप साध्य के न रहने पर भी आलोकाभाव में उत्पत्तिरूप हेतु है, अतः व्यभिचार 
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तदयतिरिक्तत्वे सतीति चेत्‌, तथापि भवदभिमते तमसि एतदभावेऽपि 
चाक्षुषत्वात्‌ । ` इतरसामग्रीसाकस्यलक्षणयोग्यतासिद्वय्थं च तथाऽङ्गोकार 
इति चेत्‌ , अत्रापि प्रतीयमानाकारमङ्गपरिहाराय बुद्धयस्थ । नहि यत्‌ 
क्वचिद्यदपेच्म्‌ , तत्‌ सवत्र तदपेज्षमिति नियमः । स्वेदशैत्यादिय्रहे 


होता है । इस प्रकार का बाधक हेतु हेत्वाभास है, अ्रतः अन्धकार को पार्थिव द्रव्य ही मानना 
चाहिए, । प्रश्न--आलोक न रहने पर ्राललोकेतर पदार्थ के विपग्र में होने वाला वह 
चाक्षुष प्रत्यक्ष बाधित माना जायगा । आलोक के विषय में जो चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है, 
वह यद्यपि दूसरे अर्थात्‌ विषयमिन्न आलोक के न रहने पर ही होता है, परन्तु वह आलोक के 
विषय में होता है, अतः उसे बाधित नहों माना जा सकता । ्रन्प्रकार के विषय में होने 
वाला यहद अन्धकार काला है? इत्यादि प्रत्यक्ष ञ्रालोकामाव की स्थिति में ही होता है, साथ 
ही आलोक से व्यतिरिक्त अन्धकार पदार्थ के विषय में भी होता है।इस चाक्षुष प्रत्यक्ष को 
बाधित मानने में क्या आपत्ति है ! उत्तर-यह कोई नियम नहीं है कि आलोकाभाव में होने वाले 
आलोकेतर पदार्थविषयक समी चाक्षुष प्रत्यक्ष बाधित हों | आपके अर्थात्‌ वैशेषिक मत 
के अनुसार अन्धकार तेज का अभाव है | चक्षुरिन्द्रिय से उस तेजोभाव रूप तम का प्रत्यक्ष 
होता है । यह चाक्ुष प्रत्यक्ष आलोक के अभाव में होता है, तथा उस ग्रालोकामाव के-- 
जो आलोक से इतर है--बिषय में होता है। ऐसा होने पर भी वह प्रत्यक्ष आपके मत में 
बाधित नहीं माना जाता है। इससे स्वतः प्रश्‍न कर्ता का अमिमत नियम श्रयुक्त सिद्ध 
होता है। प्रशन--* >अन्धकार तेज विशेष का अमाव ही है, उसके प्रत्यक्ष में आलोक को 
सहकारी कारण नहीं माना जा सकता, क्योंकि उस प्रत्यक्ष की सामग्री में आलोक का समावेश 
नहीं है | उस सामग्री में ्रालोकामावरूप विषय एक कारण है, क्योंकि प्रत्यक्ष में विषय 
कारण होता दै। विषय के न रहने पर प्रत्यक्ष नहीं हो सकता | इतर कारण भो होना चाहिंए। 
सब कारणों के मिलने पर ही सामग्री सिद्ध हो सकती है । उन इतर कारणों में आलोक का 
समावेश नहीं किया जा सकता । यदि आलोक की आवश्यकता मानकर आलोकाभाव प्रत्यक्ष में 


४३. यहाँ यह भथ अभिम्रेत है कि योग्यता दो प्रकार की है- (१) स्वरूप योग्यता और 
(२) सहकारी योग्यता । कारणतावच्छरेदकों का कारण में सद्भाव, कारण की स्वरूप 
योग्यता है । इतरसामग्री की पूर्णता सहकारी योग्यता है । आलोकाभाव रूप अन्धकार 
में योग्यता सिद्ध हो, तदर्थं उसमें इतरसामग्रीसाकक्यरूपी सहकारियोग्यता भी होनी 
चाहिए । यदि अन्धकार अत्यच्च में आलोक भी सामग्री में निबिप्ट होगा तो आलोका- 
भाव रूप अन्धकार का सद्भाव ही न होगा, अतः उसमें चाक्षुपत्व योग्यता न रह 
सकेगी । आलोक ओर आलोकामावरूप अन्धकार में विरोध होने से विषय का अभाव 

. हीं होगा 1 उपयुक्त सहकारी योग्यता में बाधा तथा विरोध उपस्थित न हो, तदर्थ 00 
.._ मानना पड़ेगा कि अन्धकार के प्रत्यक्षत्व में आलोक कारण - नहीं दै । इसी अभिप्राय से 
यहाँ शाका अदत्त है। 
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वायुसापेक्षस्थ स्पर्शनस्य औष्ण्यग्रहे तदभावसापेक्षत्वात्‌ । 


भो ्रालोक को कारण माना जाय, तो विरोध उपस्थित होगा; क्योंकि उस सामग्री के अन्तरगत 
आलोक के उपस्थित रहने पर आलोकाभावरूपी विषय वहाँ नहीं रह सकेगा, यदि आलोका- 
भावरुपी विषय रहेगा तो ्रालोकरूपी कारण नहीं रह सकेगा, साथ ही कारण के न रहने पर 
सामग्री विकल अर्थात्‌ असंपूर्ण हो जायगी । ऐसी स्थिति में आलोकाभाव का प्रत्यक्ष असंभव 
हो जायगा, क्योंकि परिपूर्ण सामग्री नहीं है। आलोक को लेकर संपूर्ण सामग्री उपस्थित 
होने पर विषय आल्लोकामाव न रह सकेगा ! ऐसी स्थिति में विषय के न होने से प्रत्यक्ष का 
होना असंभव है। आलोकरूपी कारण एवं आलोकाभावरूप विषय इन दोनों का 
सद्भाव एक काल एवं एक देश में नहीं हो सकता, क्योंकि माव एवं ्रभाव में नित्य 
विरोध है । ्रालोकाभाव के प्रत्यक्ष में भी आलोक को कारण मानने पर पूर्वोक्त रोति से 
सामग्री में न्यूनता होती है, क्योंकि आलोकामावरूपी विषय के रहने पर ग्रालोकरूपी कारण 
नहीं रह सकता । इसी प्रकार श्रालोकरूपी कारण के रहने पर ग्रालोकामावरूपी विषय भी नहीं 
हो सकता; अर्थात्‌ दोनों का साथ रहना असंभव है, क्योंकि साथ रहने पर विरोध उपस्थित 
होता दै । ऐसी स्थिति में ्रालोकाभाव के प्रत्यक्ष की उत्पत्ति में बिबिध ब्राधायें उपस्थित 
होती हैं | ्रालोकाभाब का प्रत्यक्ष सभी को हो रहा है, इसको कैसे सम्हाला जाय ! इस विषय 
में यह मानना उचित है कि आलोकाभाव प्रत्यक्ष में आलोक कारण नहीं है, अपितु तेज एवं 
आलोकामाव को छोड़कर इतर पदार्थों के विषय में होनेवाले चाक्षुष प्रत्यक्ष के लिए ही आलोक 
सहकारी कारण है । इस प्रकार मानने पर श्रालोकाभाव प्रत्यक्ष में आलोक की आवश्यकता 
नहीं होगी । आलोक को छोड़ कर इतर सभी कारणों के एकत्र होने पर सामग्री परिपूर्ण 
हो जायगी, तथा आलोकाभाव रूपी विषय भी रहेगा। इस प्रकार आलोकामाव का प्रत्यक्ष होने 
में कोई बाधा नहीं होगी । इस व्यवस्था के अनुसार तेज एवं आलोकाभाव के चाक्षुप प्रत्यक्ष 
में आलोक के कारण न होने पर भी इतर पदार्थों के चाक्षुष प्रत्यक्ष में आलोक आवश्यक 
कारण सिद्ध होता है । सिद्धान्ती के मत में अन्धकार तेज एवं आल्लोकाभाव से भिन्न पार्थिव 
द्रव्य है, उसके चाश्षुष प्रत्यक्ष में आलोक का कारणत्व अवश्य सिद्ध होगा | आलोक की 
स्थिति में अन्धकार का कहीं मी प्रत्यक्ष नहीं होता है, आलोकाभाव में ही उसका प्रत्यक्ष 
होता है। ऐसा क्यों हो रहा है! उत्तर--अन्धकार काला, चञ्चल तथा गाढ एवं 
विरल प्रतीत होता है। यह प्रतीति श्रबाधित है। इससे अन्धकार नील, चञ्चल, द्रव्य एवं 
भाव पदार्थ सिद्ध होता है। जिस प्रकार आलोकाभाव का आलोक के साथ विरोध है, 
उसी प्रकार अन्बकार नामक इस द्रव्य का भी आलोक के साथ विरोध है। इसलिए उपयुक्त 
प्रतीयमान नीलत्व, चश्चललव, द्रव्यत्व इत्यादि सत्य आकारों को 'बचाने के लिए यह मानना 
चाहिए कि अन्धकार तेजोञ्माव रूप नहीं है। इसका आलोक से विरोध होने पर यह भी 
मानना पड़ता है कि इस अन्धकार द्रव्य के प्रत्यक्ष में आलोक की अपेक्षा नहीं रहती । एत- 
द्व्यतिरिक्त पदार्थों के चाक्षुष प्रत्यक्ष में ही आलोक कारण होता है । ऐसा मानने पर सामग्रो 
की पूर्ति एवं विरोध का परिहार भी हो जाता है। प्रश्न--अन्यान्य पार्थिव पदार्थों का 
चाक्षुष प्रत्यक्ष कराने में आलोक की अपेक्षा रखने वाली चक्षुरिन्द्रिय को अन्धकार रूपी पार्थिव 
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१३४ . न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैद; 


आलोकाभावम्रत्ययविशेषाभावनेल्यमात्रप्रतीतिपक्षा विधिरूपेण प्रत्ययात्‌, 
लोकप्रतीतिविरोधप्रसज्ञातु, नीलमिति धर्मितया स्फुरणाच निरस्ताः | 
प्रलयबिनाशावसानादयस्तु विधिरूपेण वर्तमाना अपि स्फुटवस्त्वन्तरा- 
द्रव्य के प्रत्यक्ष में भी आलोक की अपेक्षा रखनी चाहिये ? उत्तर--यह कोई नियम 
नहीं है कि जो इन्द्रिय किसी अर्थ के प्रकाशन में जिसकी अपेक्षा रखती हो, वह अन्य 
पदार्थों के प्रकाशन में उसकी अपेज्ञा रखे। त्वगिन्द्रिय स्वेदादि में विद्यमान शेत्य का 
ग्रहण करने में वायु की अपेक्षा रखती है, क्योंकि हवा लगने पर स्वेदगत शैत्य का प्रत्यक्ष 
होता है, परन्तु वही त्वगिन्द्रिय औष्ण्य का ग्रहण करने में वायु की अपेक्षा नहीं रखती । वेसे 
ही प्रकृत में भी यह समझना चाहिये कि श्रन्यान्य पार्थिव द्र्यों को ग्रहण करने में आलोक 
की अपेक्षा रखने वाली चक्षुरिन्द्रिय अन्धकाररूपी पार्थिव द्रव्य का ग्रहण करने में आलोक की 
अपेक्षा नहीं रखती है तो यह कोई अनुचित नहीं है। इस प्रकार युक्तियों से अन्धकार का 
पार्थिव द्रव्यत्र सिद्ध होता है । 


“आलोकाभाव? इत्यादि | इस प्रकार अन्धकार का पार्थिव द्रव्यत्व सिद्ध होने से 
अन्यान्य वादियों के विभिन्न मत--जो उपयुक्त सिद्धान्त से विरोध रखते हें--निरस्त हो जाते 
हैं। वे मत ये हैं--वैशेषिक कहते हैं कि प्रौढ ( अधिक ) प्रकाशयुक्त तेजःसामान्य का 
( सब तरह के तेजों का ) श्रभाव ही अन्धकार है | दूसरे वादी यह कहते हैं कि बाहर प्रकाश 
रहने पर भी नेत्र को मीचने पर सत्र को अन्धकार प्रतीत होता है। इससे यह मानना चाहिये 
कि रूप प्रतीति का अभाव ही अन्धकार है । इतर वादी कहते हैं कि आकाश में व्याप्त पर- 
माणुग्रों में विद्यमान नील रूपमात्र की ( आश्रय द्रव्य की नहीं ) प्रतीति ही अन्धकार की 

` प्रतीति है | ये तीनों मत अनुपपन्न हैं, क्योंकि अभाव निषेध रूप से प्रतीत होता है “यह 
नहीं, वह नहीं? इस प्रकार निषेध करने पर ्रभाव प्रतीत होता है, परन्तु अन्धकार “अन्धकार 
है? इस प्रकार विधिरूप से प्रतीत होता है । इससे फलित होता है कि अन्धकार भाव पदार्थ 
है, वह अभाव नहीं बन सकता । इस युक्ति से अन्धकार को तेज का अभाव मानने वालों का 
मत खण्डित हो जाता है। सत्र का अनुभव यही होता है कि अन्धकार काला है, इस प्रकार 

- कृष्णरूपी विशिष्ट अन्धकार की प्रतीति सभी को होती है | ऐसी स्थिति में यह मत--कि रूप 
मीति का अमाव ही अन्धकार है-सर्वथा अनुचित सिद्ध होता. है, क्योंकि वैसा मानने पर 
सवं लोकानुभव से विरोध उपस्थित होगा | नील रूप वाला अन्धकार है, इस प्रकार सभी को 

. ताइल्पाथय द्रव्य की प्रतीतिं होती है। इसलिये नील रूपमात्र की प्रतीति को अन्धकार 
मानना उचित नहीं। प्रशंन--जो पदार्थ विधिरूप से प्रतीत हो उसे भाव, मानना 
चाहिये; ऐसा जो कहा गया है, वह समीचीन नहीं है, क्योंकि प्रलय, विनाश और श्रवसान 
` इत्यादि शब्दों के द्वारा विधि रूप से अर्थ प्रतिपादित होता है, परन्तु वह अर्थ भावरूप 
नही माना जाता, अपित प्रध्वंसाभाव के रूप में ही स्वीकार किया जाता है, ऐसी स्थिति 
म विधिरूप से प्रतीत होने वाले अर्थ को भावरूप क्यों मानना चाहिये! 


आ रे ब में गुण और क्रिया ऐसे धर्म नहीं होते । अन्धकार में नीलरूप गुण 


प्रथमः ] भाषानुवादसहितम्‌ १३५ 


नुपलम्भात्‌ कस्यचिदित्येव सर्वसंविस्सिद्ध्श्चाभावपच्ते निक्षेप॑ सहन्ते । 
सपर्शालुपलस्भादिचोद्यं त्तिन्द्रनीलासोकादिष्विव निर्वाह्यम्‌ | 
. और चलन क्रिया निर्माधरूप से सिद्ध है। इससे सिद्ध होता है कि यह अन्धकार अभाव 
नहीं, किन्तु गुणक्रियाश्रय कोई द्रव्य है । इस प्रकार अन्धकार अमाव से भिन्नरूप में प्रतीत 
होने के कारण भावरूप सिद्ध होता है। प्रलय, विनाश और अवसान इत्यादि शब्दों से 
प्रतिपादित अर्थ अभाव से भिन्नरूप में प्रतीत नहीं होता । “भूतल में घट का प्रलय हो गया” 
ऐसा कहने पर घट का प्रध्वंसाभाव ही प्रतीत होता है, उससे भिन्न किसी अर्थ की प्रतीति नहीं 
होती, यह एक अन्तर है | दूसरा अन्तर यह है कि प्रतियोगी को लेकर ही अभाव समझ 
में आता है। जिस वस्तु का अभाव कहा जाता है, वह वस्तु अभाव का प्रतियोगी है| 
ध्वभाव? ऐसा कहने पर श्रोता को ऐसी जिज्ञासा अवश्य होती है कि किंस वस्तु का अभाव है। 
अमुक वस्तु का अभाव दै ऐसा कहने पर जिज्ञासा शान्त हो जाती है | इससे सिद्ध होता है कि 
अभाव किरी वस्तु का होता है, तथा उस वस्तुरूपी प्रतियोगी को लेकर ही समझ में आता 
है । प्रलय, विनाश और अवसान इत्यादि शब्दों को लेकर “प्रलय होगा, विनाश हो गया, 
अवसान होगा' इन वाक्यों के कहने पर सुनने वालों को यह जिज्ञासा हती है कि 
किसका प्रलय होगा, किसका विनाश दोगा, किसका अवसान होगा, इत्यादि । इससे सिद्ध 
होता है कि इन शब्दों द्वारा बतलाया जाने वाला अर्थ प्रतियोगी की अपेक्षा रखता दै । अभाव 
किसी वश्तु का होता है, प्रलय, विनाश और अवसान भी किसी वस्तु का ही होता है | इससे 
सिद्ध होता है कि इन झत्दों द्वारा प्रतिपादित अर्थ एक ही है । अतः विधिरूप में प्रतीत होने 
पर भी नियमतः प्रतियोगिसापेच होने से प्रलय आदि को अमावात्मक मानना पड़ता है, 
परन्तु अन्यकार कहने पर यदद जिज्ञासा नहीं होती कि किस वस्तु का अन्धकार है। इससे 
सिद्ध होता दै कि प्रतियोगि-निरपे्त यह अन्धकार अभावात्मक नहों, किन्तु भावात्मक 
ही होगा | इसमें विधिरूप से प्रतीत होना सहायक देतु दै | प्रश्‍न--यदि, अन्धकार रूप बाला 
पदार्थ है तो उसमें स्पर्श मी अवश्य ही रहेगा, परन्तु त्वगिन्द्रिय से उसकी प्रतीति नहीं होती, 
ऐसा क्यों १ उत्तर--किसी वस्तु में कोई गुण उदूभूत तथा कोई अनुद्भूत रहता 
है । उदाहरण इन्द्रनील रत्न की प्रभा--जो श्याम होती है-में रूप उद्भूत रहता दै, 
अत एव उसका प्रत्यक्ष होता है, परन्तु उस प्रभा में विद्यमान सश अनुदूभूत रहता है, 
अत एब उसका प्रत्यक्ष नहीं होता | उसी प्रकार प्रकृत में भी समझना चाहिये कि 
अन्धकार में रूप के उद्भूत होने से उसका प्रत्यक्ष होता है तथा स्पशे के अनुदूभूत होने से 
उसका प्रत्यक्ष नहीं होता । 
«आगम? इत्यादि | अन्धकार का द्रव्यत्व इत्यादि शास्त्र से भी सिद्ध होता है। उसमें 
निम्नलिखित वचन प्रमाण हैं-(१) “तमः ससर्जे भगवान्‌? | अर्थ--भीभगवान्‌ ने 
अन्धकार की सृष्टि की । इससे सिद्ध होता है कि श्रीमगवान्‌ ने अन्यान्य महदादि तत्तों 
के समान अन्धकार की भी सृष्टि की । अतः अन्धकार भी अन्यान्य तों के समान 
द्रव्य है । (२) “नासीत्‌ तमो ज्योतिरभून्न चान्यत्‌? | अर्थ-अलय काल में अन्धकार नहीं 
था, ज्योति भी नहीं थी। इस वचन से यह बतलाया जाता है कि प्रलय काल में अन्यान्य 
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१३६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद्‌ः 


आगमसिद्ध' च तमसो द्रव्यत्वादिकम्‌) “तमः ससज भगवान्‌” इति 
तख्चान्तखत्‌ सृष्टिवचनात्‌) “नासीत्‌ तमो ज्योतिरभून्न चान्यत्‌” इति 
कार्यान्तरैज्योतिषा च सह लयामिधानात्‌, आलोकामावपच्चे तमोज्योतिपो- 
इंयोरपि जयामिधानबिरोधात्‌ । अन्तर्यामित्राह्मणे च-“यस्य तसः शरीरम्‌” 
इति तेजसा सह तमसः शरीरत्वेनामिधानात्‌ | तथा च भाष्यम्‌- एवमम्बतर- 
मन्यन्त रिक्षवाय्वा दित्यदिक्चन्द्रतारकाकाशतमस्तेजस्सु” इत्यादि । 


यत्तु पडर्थसंचेपे भावरुपाञ्चानाबुमानद्पणे प्रोक्तम्‌--“निमीलनेऽपि 
भातीति न तमो द्रव्यम्‌ । अन्धस्तु नाचिस्थग्रहेऽलम्‌ | व्याहरति च” इति, 
तन्डरतिस्ट्रतिभाष्यादिविरोधाद्‌ मतान्तरेण एकदेशिमतेन वा उक्तम्‌ | 
निमीलनेऽपि भानस्य पित्तोपहतचक्षुषः किञ्चित्‌ पित्तोपलम्भेऽपि तुरपरत्वात्‌, 


कार्य, पदार्थ एवं तेज के साथ ग्रन्धकार का भी लय हो जाता है। इससे सिद्ध होता है कि 
अन्यान्य कायं एवं पदार्थों के समान अखकार भी एक द्रव्य है । आलोका भाव को यदि अन्ध- 
कार माना जाय तो प्रलय काल में अन्धकार और तेज इन दोनों का लय कहना असंगत होगा, 
क्यों कि तेज का नाश होने पर अन्धकार का रहना अनिवार्य है। उस मत के अनुसार तेज का 
अभाव ही अन्धकार है, इसी प्रकार अन्धकार का नाश होने पर तेज को रहना दोगा, क्योंकि 
उस मत के अनुसार तेजोऽभावरूपी अन्धकार का अभाव ही तेज दै । उस मत के अनुसार 
अन्धक्रार और तेज में एक का अमाव होने पर ही दूसरे का सद्भाव सिद्ध होता है। 
इस प्रकार दोनों के लय का प्रतिपादन सर्वथा असंगत होगा । दोनों के लय के प्रतिपादन से 
यह सिद्ध होता है कि अन्धकार तेज का अमाव नहीं किन्तु भाव पदार्थ है । (३) अन्तर्यामि- 
ब्राहमण में “य॒स्य तमः शरीरम्‌? कहकर यह बतलाया गया है कि जिस प्रकार तेज अन्तर्यामी 
का शरीर है, उसी प्रकार अन्धकार भी अन्तर्यामी का शरीर है। द्रव्य ही शरीर बन 
सकता दै | इस शरीरल वर्णन से सिद्ध होता है कि अन्धकार द्रव्य है । अन्तर्याम्पधिकरण में 
अन्तर्यामित्राझण का अर्थ करते समय भाष्य सें यह कहा गया है कि जल, अग्नि, अन्तरिक, 
वायु, दित्यादि, चन्द्र, तारका, आकाश, तम और तेज इत्यादि अन्‍्तर्यामी के शरीर हैं 
इनमें अन्तर्यामी रहता है, इत्यादि | 


'यघुषडथ” इत्यादि | षडर्थसंक्षेप ग्रंथ में अद्वेतिसेमत भावरूपाशानानुमान कीं 
खण्डन करते समय रूपप्रतीत्यमाव को ही अन्धकार मानकर यह जो कहा गया 
अन्धकार कोई द्रव्य नहीं है, यदि अन्धकार बाहर रहने वाला कोई द्रव्य होता तो नेत्री का 


ह _ निमीलन करने पर इन्द्रिय के साथ उसका सन्निकर्ष न होने से उसका भान नहीं होनी 
ee चाहिये। परन्तु आँल मीचते ही अन्धकार का अनुभव सब को होता है | इससे पता चलता 


है कि अनधकार बाहर रहने वाला कोई द्रव्य नहीं है । प्रश्न--आँल मीचने पर नेत्र गा 
“मै अन्तरगत अन्धकार का प्रत्यक्ष हो, इसमें क्या आपत्ति है १ उत्तर--्न्ध पुरुष नेत्र 
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जात्यन्धस्य तु तद्द्वव्यान्यबहारात्‌, अजात्यन्धस्यापि इन्द्रियाधिष्ठान- 
क्षोमेडपि मात्रया इन्द्रियशषक्तरनपगमादचिस्थग्रहस्याविरोधात्‌ । 


तमो न द्रव्यम्‌, आलोकाभावे गृद्यमाणत्वात्‌ , आलोकाभाववदिति 
चेन्न, प्राभाकराणां हेतदद्टान्तयोरभाबात्‌ , उदयनादीनां पचदष्टान्तमेदा- 
भावात्‌, रूपमात्रतमोवादिनोऽपि दिवाभीतादिृश्यमानेव्यभिचारात्‌ । 
मालुपचक्षुपेति विशेषणेऽपि योगिहश्यमानेः, अयोगीति विशेषणेऽपि 


अन्दर रहने वाले किसी मी पदार्थ का--चाहे वह ्रन्त्रकार हो या दूसरी कोई वस्तु--अहण 
करने में सर्वथा असमर्थ है । परन्तु वह फहता है कि हमको अन्धकार का अनुभव होता है । 
इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि रूपप्रतीति का अमाव ही अन्धकार है। अन्धकार के विषय में 
घडर्थसंक्षेप ग्रंथ में प्रतिपादित यदद सिद्धान्त श्रुति, स्मृति और भाष्य आदि से विरुद्ध है, अतः 
मानना होगा कि मतान्तर अथवा एकदेशी मत के अनुसार ऐसा कहा गया हि 
षडर्थसंक्षेप में प्रतिपादित युक्ति मी समीचीन नहीं है, क्‍योंकि जिस मनुष्य का चल्नु 
पित्तरोग से दूषित हो, उस पुरुष को नेत्र मीचने पर भी पीला पीला ही दिखाई 
देता है। यह नेत्रस्थ पित्त द्रव्य ही है। उसी प्रकार नेत्र मीचने पर नेत्रस्थ अन्धकार 
दिखाई दे, यह उचित ही है। यहाँ पर यह पूछा जा सकता है कि अन्ध पुरुष तो किसी 
वस्तु को देख ही नहीं सकता, वह केसे यह कह सकता है कि हम को ग्रन्धकार का अनुभव 
हो रहा है! उत्तर यह है कि यहाँ यह विदित होना चाहिए, कि अन्धकार के विषय में 
व्यवहार करने वाला वह अन्ध पुरुष क्या जन्म से अन्धा है, या कुछ काल के बाद 
अन्धा बना ! यदि वह जन्म से अन्धा है तो वह अन्धकार को समझ ही. नहीं 
सकता । उस अन्धकार के विषय में यह व्यवहार--कि हमको काला अ्रन्धकार दिखाई 
देता है, इत्यादि-कहना तो सर्वथा असंभव है। जो मनुष्य जन्मना नहीं, किन्तु 
उत्तर काल में अन्धा बना है, उसके इन्द्रिय का अधिष्ठान चक्षुगोलक के बिगड़ जाने 
पर भी चक्षुरिन्द्रिय में अल्प मात्रा मै शक्ति होने से वह नेत्रस्थ अन्धकार को देख सकता 
है, उसके विषय में व्यवहार भी कर सकता है, इसमें कोई विरोध नहीं | 


“त॒मो न द्रव्यम्‌? इत्यादि । यहाँ पर परवादी यह पूर्वपक्ष रखते हैं कि अनुमान से सिद्ध 
होता है कि अन्धकार द्रव्य नहीं है, क्योंकि वह आलोक के अभाव में दिखाई देता है। जिस 
प्रकार आलोक के न रहने पर दिखाई देने वाला आलोकामाव द्रव्य नहीं है,उसो प्रकार आलोका- 
भाव में दिखाई देने वाला यह अन्धकार मी द्रव्य नहीं है । इस पूर्वपक्ष का समाधान यह है कि 
पहले यह विदित होना चाहिए कि कौन वादी उपयुक्त अनुमान को उपस्थित करते हैं, क्या 
प्रभाकर उपस्थित करते हैं, अथवा उदयन इत्यादि नैयायिक उपस्थित करते हैं, अथवा नील- 
रूपमात्र को अन्धकार मानने वाले वादी उपस्थित करते हैं । प्रभाकर इसे उपस्थित नहीं कर 
सकते, क्योंकि उनके मत के अनुसार ही इस अनुमान में हेतु और इष्टान्त्‌ असंगत होते हैं॥ 


१८ ` 
CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


१३८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 
अञ्जनाक्तचक्षुपा इश्यमानेः, प्रक्शाषष्टाञ्जनादिरहितमाबुपचक्ुपेति 
बिशेषणेऽपि तमो नीलिमातिरिक्तं नेल्याश्रयत्वेनाबाधितग्रती तिविपयत्वाद्‌ 
,इत्यादिभिर्बाधः प्रतिरोधो वा दुष्परिहरः । 


यह प्रसिद्ध है कि प्रामाकर भावातिरिक्त अभाव को नहीं मानते, ऐसी स्थिति में वह कैसे 
यह कह सकते हैं कि आलोक का अभाव इष्टान्त है, तथा आलोक के अभाव में दिखाई 
देना हेतु है। इस पर यदि वह यह कहें कि हमारे ( प्रभाकर के) मत में केवल भूतलरूपी 
भाव पदार्थ ही आलोकाभाव है, वह दृष्टान्त हो सकता है, इत्यादि । तब तो भूतल के द्रब्य 
होने से हष्टान्त में साध्यवैकल्य अर्थात्‌ द्रव्यत्वाभावरूप साध्य का अभाव हो जायगा | 
यदि उदयन इत्यादि नेयायिक उपयुक्त अनुमान को उपस्थित करते हैं, तो उसमें यह दोष 
आता है कि उन्हीं के मतानुसार पक्ष श्रन्धकार एवं इष्टान्त आलोकाभाव में भेद नहीं 
होगा जिसे होना चाहिए । पक्ष में साध्य सन्देह रहता दै और दृष्टान्त में साध्य निश्चय | 
अतः इनमें मेद आवश्यक है । उनके मतानुसार पक्ष और दृष्टान्त में एक पदार्थत्व होने 
के कारण भेद नहीं हो पाता, जो आवश्यक है । निराश्रय दीखने वाले नील रूप को अन्धकार 
मानने वाले वादी यदि उपर्युक्त अनुमान को उपस्थित करते हैं तो व्यभिचार दोष होता 
है । वह इस प्रकार है--उल्लू इत्यादि को रात्रिमें जो द्रव्य दिखाई देते हैं, उनमें द्रव्यत्वा- 
भावरूप साध्य नहीं; अपितु हेतु है, क्योंकि वे द्रव्य उनको ञ्रालोकाभाव में दिखाई देते 
हैं। यदि वे इस दोष को दूर करने के लिए हेतु का ऐसा परिष्कार करें--किं आलोका- 
भाव में मनुष्य चक्षु से ग़हीत होना यह हेतु उल्लू इत्यादि को दिखाई देने वाले द्रव्यों में 
नहीं रहता है, क्योंकि वे द्रव्य आलोकाभाव में मनुष्य चक्षुं से ग्रहीत नहीं होते, तथा 
उनमें साध्य एवं हेतु भी नहीं है, अतः व्यभिचार दोष नहीं होगा--ऐसा 
परिष्कार करने पर भी योगी मनुष्यों को आलोकामाव में दिखाई देने वाले द्रव्यो को लेकर 
व्यभिचार दोष इस प्रकार उपस्थित होगा कि उनमें द्रव्यत्वाभाव रूप साध्य नहीं है, परन्तु 
आलोकाभाव में योगी मनुष्यों के चक्षु से णदीत होना यह हेतु उनमें है, अतः व्यभिचार 
दोष अवश्य होगा । यदि इस दोष को दूर करने के लिए देतु का इस प्रकार परिष्कार 
किया जाय--कि श्रालोकाभाव में योगिभिन्न मनुष्यों के चक्षुरिन्द्रिय से णहीत होना यह 
यहाँ देतु है; योगियों को आलोकाभाव में चक्षु से दिखाई देने वाले ट्रव्यों में यह परिष्कृत 
देठ नहीं रहता है, अतः व्यभिचार नहीं हो सकता- तो भी आलोकाभाव में अंजन युक्त नैत्र 
वाले योगिभिन्न मनुष्यों को दिखाई देने वाले द्रव्यो में द्रव्यत्वाभाव रूप साध्य के न रहने पर 
मी परिष्कृत उपयुक्त हठ रहता है, अतः उन ट्रब्यों को लेकर व्यभिचार दोष होता ही है | 
यदि इस दोष को दूर करने के लिए हेतु का परिष्कार इस प्रकार किया जाय--कि थही 
अद्ृष्ट एवं अंजन आदि से रहित मनुष्य चक्षु के द्वारा आलोकाभाव में दिखाई देना ग 


2. र | उपयुक्त अनुमान में हेतु है, अंजन युक्त नेत्रों के बल से दिखाई देने वाले के 
८ उपयुक्त हेतु नहीं है, अत एव व्यभिचार भी नहीं है; तथापि उपर्युक्त अनुमान में निम्न 


अनुमान से बाघ अथवा सत्तिपक्ष दोष उपस्थित होगा, जिसका परिहार अशक्य है। १६ 
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उक्त च वरदशुरुभिस्तस्वसारे-- 

तमो नाम द्रव्यं बहविरलं मेचकचलं 

प्रतीमः केनापि क्वचिदपि न बाधश्च दशे । 

अतः कहप्यो हेतुः ग्रमितिरपि शाब्दी विजयते 

निरालोकं चक्षुः प्रथयति हि तद्दर्शनवशात्‌ ॥ इति। 
नन्वेवमस्तु तमसो द्रव्यत्वं सिद्धान्तः, पार्थिवत्वं तु भाष्यकारादि- 


प्रत्यनुमान यह है कि अन्धकार नील रूप से भिन्न है, क्‍योंकि नीलाश्रय के रूप में 
अत्राधित प्रतीति का विषय हो रहा है। 'अन्धकार नील रूप वाला है? यह प्रतीति सभी को 
होती है, इस प्रतीति का बाथ नहीं होता । इस प्रतीति के अनुसार नील रूप 
धर्म एवं अन्धकार धमा सिद्ध होता है । धर्म और धमां में मेद होता है। 
इससे फलित होता है कि धर्मी बनने वाला अन्धकार नील रूप से भिन्न है| 
यह अनुमान पूर्वोक अनुमान से यदि प्रबल हो तो पूर्वोक्त अनुमान में बाध 
दोष होगा और यदि सम बल वाला हो तो पूर्वोक्त अनुमान में सम्प्रतिपच दोष होगा | 
इन दोषों का परिहार अशक्य है । इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि अन्धकार में 
द्रव्यत्वाभाव को सिद्ध करने वाला उपयुक्त अनुमान चाहे किसी भी वादी के द्वारा उपस्थित 
किया जाय--दोषों का आकर ही है, अत एव त्याज्य है । ' 


“उक्तं च? इत्यादि । वातस्य वरदाचार्य स्वामी जी ने तत्त्वसार ग्रन्थ में कहा है कि 
अन्धकार एक द्रव्य है । वह घन एवं बिरल, तथा कृष्ण एवं चंचल हमें दिखाई देता है | इस 
प्रतीति का कहीं मी बाध होता हुआ इष्टि गोचर नहीं होता | प्रश्‍न--दीप के बुझते ही संपूर्ण 
गृह में व्याप्त होने वाला इतना बड़ा अन्धकार एकाएक कैसे उत्पन्न हो सकता है | इसे तेज का 
अभाव मानना ही युक्त प्रतीत होता है १उत्तर-तदर्थ उचित हेतु को बूना होगा । जिस प्रकार 
दीप के जल़ते ही संपूर्ण णह में व्यापन की क्षमता प्रमा में होती है,उसी प्रकार दीप के बुझते ही 
संपूर्ण यह में व्याप्ति की शक्ति अन्धकार में भी है। प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्ध द्रव्यत्व का अपलाप 
नहीं हो सकता । "तमः ससर्ज भगवान्‌? इत्यादि शास्त्र यह चतलाते है कि श्री भगवान्‌ ने 
अन्धकार की सृष्टि की । अन्धकार परमात्मा का शारीर है, इत्यादि । इससे होने वाला शाब्द- 
बोध तभी प्रभात्व को प्राप्त कर विजयी होगा, यदि अन्धकार द्रव्य हो; क्योंकि द्रव्य की 
ही सृष्टि होती है, तथा द्रव्य ही शरीर बन सकता है। अनुभवानुसार यह मानना चाहिए 
कि आलोक रहित चक्षु अन्धकार द्रव्य को उसी प्रकार प्रत्यक्ष करा देता है, जिस प्रकार 
आलोकाभाव को प्रत्यक्ष कराता है । 

“नन्वेवमस्तु? इत्यादि । यहाँ पर यह पूर्वपक्ष है कि यह सिद्धान्त माना जा सकता 
है कि अन्धकार द्रव्य है | परन्तु वह पार्थिव है, इसमें क्या प्रमाण है! भाष्यकार आदि | 
के वचन से अन्धकार का पार्थिवत्व सिद्ध नहीं होता है, क्योंकि उन्होंने अन्धकार को पार्थिव 
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१४० ` न्यार्यसिद्धाञ्जनंम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद: 
वचनान्न ज्ञातमिति चेन, प्राकृतत्वनीलत्ववचनाम्यां “ परिशेषात्‌ तस्सिद्ध ; | 
नहि वायुपर्यन्तेषु ग्राकृतेषु रूपयुणोऽस्ति, न वा तोयतेजसोः ऋष्णरूपमस्ति। 
तथा च श्रृतिः--“यदग्ने रोहितम्‌” इत्यादिका । 
नचु तच््रत्नाकरे मूलप्रकृतिरेवेदं तम इत्युक्तम्‌ । तथाहि-- 
बध्नाति यदभिद्रोहाद्‌ यत्प्रपस्या च गुश्चति । 
जन्तूंस्तमस्तमाश्रित्य हरिं तत्‌ प्रविविच्यते ॥ 
अतो न काकदन्तानामिव तस्य परीक्षणम्‌। 
| उपे्त्यं बन्धकत्वस्य ज्ञाने हानप्रयोजनात्‌ ॥ 


कहीं भी नहीं कहा है? इस पूर्वपच्त का समाधान यह है कि सांप्रदायिक ग्रन्थों में ऐसे 
४*वचन तो मिलते हैं, जिनसे सिद्ध होता है कि अन्धकार प्राकृत पदार्थ है, तथा नील है | 
परिशेष न्याय के अनुसार इन वचनों से अन्धकार का पार्थिवत्व सिद्ध हो जाता है, क्योंकि 
वायु पर्यन्त प्राकृत विकारों में रूप, गुण होते ही नहीं। ऐसी स्थिति में अन्धकार का उनमें 
अन्तर्माव नहीं हो सकता । तेज और जल में रूप होने पर भी कृष्ण रूप नहीं होता | 
इसलिए. अन्धकार का उनमें अन्तर्भाव नहीं किया जा सकता | “यद्ग्ने रोहितं रूपम्‌? इत्यादि 
श्रुति यह कह रही है कि आग्नि का रूप लाल, जल का रूप शुक्ल तथा प्रथिवी का 
रूप कृष्ण है। इससे सिद्ध होता है कि अन्धकार का पृथिवी में ही न्तर्माव होना 
उचित ह्वै। . ६ 

ओ। “ननु! इत्यादि । यहाँ यह पूर्वपक्न होता है कि तत्वरत्नाकर अन्थ में कहा गया है 
कि मूल प्रकृति ही अन्धकार है। वह ग्रन्थ इस प्रकार है--“बध्नाति” इत्यादि । जिस 
श्री भगवान्‌ से विमुख होने और आश्ोल्लंघन करने इत्यादि द्रोह के कारण जीवों को तम 
अर्थात्‌ प्रकृति बाँचती है, तथा जिस श्री भगवान्‌ के शरण में जाने पर जीवों को छोड़ देती 


४४ श्रीभाष्य में भावरूपाज्ञानानुमानविचार के प्रसंग में “बहल्लत्वविरलत्वाद्यवस्थायोगेन 
: रूपवत्तया चोपलब्धेद्व्यान्तरमेव तम इति निरवद्यम्‌? इस पंक्ति से अन्धकार का 
ब्रव्यत्व सिद्ध किया गया है । तत्चसार के उदाहृत इछोकों में “मेचकचलम”” इस पद 

से अन्धकार का नीलरूपवत्व आचाये सम्मत व्यक्त होता है। आगे उद्धुत किये जाने 

वाले “नासीत्‌ तमो ज्योतिरभून्न चान्यत्‌ । श्रोत्रादिबुद्धयानुपलम्यमेकं प्राधानिक अहा 
 पुमाँस्तदासीत, ” इस विष्णुपुराण से प्राकृतत्व सिद्ध होता है, क्योंकि इस वचन ले 
मख्य काठ में तेज और अन्धकार का अभाव कहा गया है, तथा उस समय प्रधानमात्र 
 कासद्भांव कहा गया है । प्रलयक्ाल में विद्यमान प्रधान उपादान कारण है, ॐ । 
. सृष्टिकाल्न में तेज के समान अन्धकार भी उत्पन्न होता है। यह अर्थ इस बचने के | 
` आभिप्रेत है। इससे अन्धकार का प्राकृतत्व सिद्ध होता है । 
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प्रथमः ] . भाषानुवादसहितम्‌ १४१ 


तत्स्वरूपतदुतपत्तिग्राहकादिषु परयः | 
विवदन्ते ततो जातः सन्देहृश्चिन्त्यतेऽधुना ॥ 
अत्रालोकाभावस्तम इति काश्यपीयाः। नास्त्येच तमः, नीलभाव- 
रूपस्मृतिप्रमोप एव तमोव्यबहारहेतुरिति प्राभाकराः । द्रव्यान्तरमेवेद 
करप्यमिति कोमारिलाः । प्रधानतखमेत्र तम इति तत्त्वविद्‌ इत्युपक्रम्य 
प्राथमिकमतयुगलमथनपूर्वकं तृतीयमुपन्यस्य-- 
अत्र तत्वविदः प्राहु; स्थूरुप्च्मात्मना स्थिता | 
देबी गुणमयी माया बाझ्ान्तरतमो मता ॥ 
इत्युक्तम्‌ । अतो न पार्थिवत्वपरिशेपो युक्त इति। तन्न, तत्र 
मूलग्रकृतित्व॑ तावन्न संभवति,विकारैः सह सृष्टिसंहारवचनात्‌ । अन्तर्यामिः 
ब्राह्मणे च कार्यवर्गानुप्रवेशेन ग्राथमिकतमोव्यतिरिक्तस्य तेजोविरोधितमसः 
पृथक्शरीरत्वामिधानात्‌, प्रधानतमसश्च प्रत्यक्षग्राह्मत्वा सिद्धेः । 


है, उसी श्री हरि भगवान्‌ का आश्रय लेकर उस तम अर्थात्‌ प्रकृति के विषय में विवेचना 
की जाती है | इसलिए उस तम अर्थात्‌ प्रकृति की परीक्षा काकदन्त परीक्षा की तरह उपेक्ष- 
णीय नहीं है, क्योंकि बन्धक वस्तु को जानने पर उसको त्यागने के लिए प्रवृत्ति होती है, 
उससे त्यागरूप फल सिद्ध होता है। यही परीक्षा का फल है। उस तम अर्थात्‌ प्रकृति के 
स्वरूप की उत्पत्ति और ग्राहक प्रमाण के विषय में विद्वान्‌ लोग विवाद करते हैं, जिससे 
सन्देह होता है, अतः विचार किया जाता है । वेशेषिक दाशेनिक कहते हैं कि आलोक 
का अमाव ही तम दै, प्रभाकर कहते हैं कि नील पदार्थों में विद्यमान नील रूप के 
विषय में होने वाली श्राश्रयाविषयक अपूर्ण स्मृति ही तम अर्थात्‌ अन्धकार के व्यवहार 
का कारण है | भाव यहद है कि इस नील रूप के स्मरण में आश्रय नहीं भासित होता है, तथा 
नील रूप की पूर्वानुभूतता-जो “वह” ऐसा व्यक्त होती है--नहीं भासती है । अतः यह नील 
रूप की स्मृति अपूर्ण मानी जाती है । तस्वज्ञ वेदान्ती कहते हैं कि प्रकृति तत्व ही यह तम है। 
इस प्रकार प्रथम दोनों मतों का खण्डन कर तृतीय पक्ष को उपस्थित करके यह कहा 
गया है कि यहाँ पर तच्चज्ञ विद्वान्‌ कहते हैं कि देवाधिदेव श्रीभगवान्‌ की सत्वरज- 
स्तमोमयो माया स्थूलरूप में बाह्यान्धकार है, तथा सूइ्मरूप में आन्तर अन्धकार 
( तम ) बनकर रहती है | तमोगुण से होने वाले अज्ञान इत्यादि आन्तर अन्धकार हैं । तत्त्त- 
रत्नाकर के इस वर्णन से यही प्रतीत होता है कि प्रकृति ही अन्धकार है। यह जो कहा गया 
था कि अन्धकार का किसी दूसरे तस्व में अन्तर्माव न होने से उसे पार्थिव मानना चाहिये, 
यह कथन समीचीन कैसे माना जा सकता है ! इस पूर्वपक्ष का समाधान यह है कि अन्धकार 
मूलप्रकृति नहीं हो सकता, क्‍योंकि गाख्ना में अन्यान्य विकारों के साथ अन्धकार का भी 

सृष्टि और संहार वर्णित है, मूलप्रकृति का सृष्टि और संहार नहीं होता दै । अन्तर्यामित्राह्मण 
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१४२ न्यायसिद्धाञ्जनमू [ जडद्रव्यपरिच्छेद्‌; 


नाहो न रात्रिन॑ नभो न भूमिर्नासीत्‌ तमो ज्योतिरभू्ष चान्यत्‌ । 
श्रोत्रादिबुद्वयानुपलम्यमेक॑ आधानिक ब्रह्म पुमाँस्तदासीत्‌ ॥ 
इति श्लोकस्सृतेः । 

अवस्थान्तराश्रयणेन सरवेमिदशुपपद्यत इति चेत्‌ ? सत्यम्‌, 


Nr 


तदेवास्माभिरुच्यते । प्थिव्यवस्थातिरिक्तमवस्थान्तरमिति चेन्न, 
पूर्वोक्तपरिशेषात्‌ । एथिवीतः एथगे्र सृध्व्यादिवचनं कथय्रुपपद्चत 
इति चेत्‌ ?  स्वर्गान्तरिक्षादिसृश्चिदति भाव्यम्‌ । तमाशब्द- 
प्रयोगानुवृत्ति; कथमिति चेत्‌ ? अनेकार्थ्वेनाचुब्वरयन्यथासिद्वर्ञानालोकयोः 
प्रकाशशब्दवत्‌ | यद्ठा उद्‌भूततमोगुणमेवावलम्ब्य द्वयोरपि व्यबहारोपपत्तिः | 


में यस्याव्यक्तं शरीरम्‌, यस्याक्षरं शरीरम्‌’ इस प्रसंग में 'यस्य तमः शरीरम्‌’ कह कर मृल- 
प्रकृति को अन्तर्यामी का शरीर कहा गया है, तथा कार्य पदार्थों को अन्तर्यामी का शरीर 
कहते समय “यस्य तेजः शरीरम्‌ , यस्य तमः शरीरम्‌? इन वाक्यों से तेज एवं ्रन्धकार को 
्रन्तयांमी का शरीर कहा गया है । यदि तमः शब्द से वर्णित अन्धकार ही मूलप्रक्ति हो तो 
मानना पड़ेगा कि यहाँ पर भी मूलप्रकृति का ही शरीरत्व बतलाया गया है । ऐसी स्थिति 
में पौनरुक्त्य दोष अवश्य होगा, वह नहीं होना चाहिये। इसलिये यह मानना चाहिये कि 
अचधकार साक्षात्‌ मूलप्रक्ति नहीं दै, अपितु उसका कार्य विशेष है। किंच, मूलप्रकृति प्रत्यक्ष 
गोचर होने वाली वस्तु नहीं है, परन्तु अन्धकार प्रत्यक्ष गोचर होने वाल्ला पदार्थ है। इससे 
भी यही सिद्ध होता है कि अन्धकार साक्षात्‌ मलप्रकृति नहीं है। “नाहो न रात्रिः” इस श्लोकः 
स्मृति सं यह कहा गया है कि प्रलय काल में दिन नहीं था, रात्रि नहीं थी, आकाश नहीं था, 
भूमि नहीं थी, अन्धकार नहीं था, ज्योंति नहीं थी, अर्थात्‌ कुछ भी नहीं था, किंतु उस समय 
ओब्रादीन्द्ियजन्य ज्ञान से रहीत न होने वाला प्रधान श्र्थात्‌ प्रकृति, ब्रह्म और पुरुष थे। 
` इस श्लोक से प्रलय काल में अन्धकार का अमाव और मलप्रकृति का सदूभाव बतलाया 
गया है| इससे सिद्ध होता है कि अन्धकार मूलप्रकृति से भिन्न पदार्थ है, तथा उसका 
काय है । र 
प्रन--अन्धकार का सृष्टि और संहार तथा शरीरत्व और प्रत्यक्षग्राहमत्व इत्यादि 
समी अथ अन्धकार को प्रकृति की विलक्षणावस्था मानने पर संगत हो जाते हैं। इसको 
 मूशग्रति की विलक्षण अवस्था क्यों न मानी जाय उत्तर-इम भी यही कहते हैं कि 
अन्धकार प्रकृतिका अवस्था विशेष है, क्योंकि अन्धकार को पार्थिव मानने वाले हम उसे 
` पति की कार्यावस्था ही मानते हैं। प्रशन- अन्धकार को पृथिव्यवस्था न मानकर वूसर 
i अवस्था ही क्यो न मानी जाय १ उत्तर-पूर्व वणित परिशेष के अनुसार अन्धकार पृथिवी की 
अवस्था ही सिद्ध होता है। अन्धकार नील रूप वाला है, परन्तु प्रकृति, महान्‌, अहंकार अ F 
त और वायु में रूप नहीं होता है । जल और तेज में अन्यान्य रूप होने पर भी | 
श सम नहीं होता, अपितु कृष्ण रूप प्रथिवी में ही होता है। अन्धकार में भी कृष्ण रूप है. डि 
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प्रथम; ] भाषानुवादसहितम्‌ १४३ 


कर्थं तहि तत्वरत्नाकरोक्तिः ? वस्तुतस्तु वयमपि संशेमहे । नहि तत्र 
्रतज्ञानिर्वाहपर्यन्तं ग्रन्थो निबद्धः, येनाभिप्रायमध्यवस्येम | स हि प्रबन्धः 
“अत्र तत्त्वविदः प्राहुः” इति इलोकमात्र एव बिष्नितः । निबद्धमात्रं 
चास्मदुक्ताविरुद्धम्‌ , पार्थिपरत्वेऽपि ग्रधानतस्वानतिरेकात्‌ | नहि वय- 
मसत्कार्यनादिनः । समस्तप्रकृतिप्राकृतपरीक्षोपक्रमविवक्षया च “बध्नाति 


इसलिये अन्धकार को प्रथिवी की ही अवस्था माननी है; यही परिशेष है | प्रश्‍न-यदि अन्धकार 
प्रथिवी में अन्तर्भाव रखता है तो प्रथिवी की सृष्टि आदि के वर्णन से ही अन्धकार की भी सृष्टि 
आदि सिद्ध हो जाते हैं । (तमः ससज भगवान्‌? ऐसा अलग अन्धकार की सृष्टि का वर्णन क्यों 
होता है, उसका निर्वाह वैसे किया जाय १ उत्तर--“नाम्पा आसीदन्तरिच्षम्‌, शीष्णों दौः 
समवतंत” (अर्थात्‌ विराट्‌ पुरुष की नामि से अन्तरिक्ष एवं शिर से चुलोक उत्पन्न हुआ) इन 
मन्त्रो के द्वारा जिस प्रकार भूतों के अन्तरगत अन्तरिच् और स्वर्ग आदि की अन्तग सृष्टि बतल्ायी 
गई दै,तथा च इससे उनके भौतिकत्व में कोई बाधा नहीं पड़ती ; उसी प्रकार प्रथिवी के अन्त 
गंत अन्धकार की भी सृष्टि इत्यादि वतलायी गयी है, इससे उसके पार्थिबत्व में बाधा भी कोई 
नहीं होगी । प्रश्न--यदि अन्धकार साज्ञात्‌ मूल्प्रकृति नहीं है तो अन्धकार एवं मूलः 
प्रकृति का एक ही तमःशब्द कैसे वाचक हो सकता है ! एक तमःशब्द से बोध्य होने से इन 
दोनों को एक वस्तु मानना दी उचित प्रतीत होता है ! उत्तर--तमःशब्द अनेकार्थ वाचक है, 
इसलिये अन्धकार एवं मूलप्रक्कति में उसका प्रयोग होना उचित ही है। यहाँ उदाहरणरूप सें 
प्रकाश शब्द को लेना चाहिये । प्रकाश शब्द ज्ञान एवं सूर्यालोक का वाचक है,एक शब्द बोध्य . 
होने से दी ज्ञान एवं आलोक में ऐक्य हो, ऐसी बात नहीं । उसी प्रकार प्रकृत में भी मानना 
चाहिये कि अन्धकार और मूलप्रक्कति एक तमःशब्द द्वारा वाच्य होने पर भी भिन्न भिन्न पदार्थ 
हैं । अथवा--अन्धकार एवं मूलप्रकृति में तमोगुण उदूभूत रहता है। दोनों उद्भूत तमो- 
गुण वाले हैं। इसलिये दोनों तमःशब्द से लक्षणा के द्वारा बतल्लाये जाते हैं। प्रइन--- 
यदि अन्धकार पार्थिव है तो तत्त्वरत्नाकर में वेसा क्यों कहा गया १ उत्तर--वास्तव में हमें 
भी सन्देह होता है। तत्त्वरत्नाकर ग्रन्थ का तात्यय क्या है? उस ग्रन्थ में यह जो प्रतिज्ञा 
की गई है कि तम का निरूपण करेंगे | उस प्रतिज्ञा के निर्वाह तक ग्रन्थ नहीं लिखा गया है, 
यदि लिखा गया होता तो हम अवश्य ग्रन्थकर्ता का अभिप्राय समझने का प्रयत्न करते | 
किन्तु 'अत्र तत्वविदः प्राहुः इस श्लोक में ही वह ग्रन्थ विघ्न के कारण रुक गया है | ग्रन्थकार 
जितना कुछ लिख पाये हैं, वह हमारे कथन से विरोध नहीं रखता, क्योंकि अन्धकार 
पार्थिव होने पर भी प्रधान तस्व से भिन्न नहीं है, कारण कि विलक्षणावस्था प्राप्त प्रकृति तस्व 
ही अन्धकार है | हम लोग वेशेषिकों के समान असत्कायवादी नहीं हैं। उनके मत सें वह 
अवयवी द्रव्य उत्तर काल में उत्पन्न होता है, जो पहले कभी नहीं था । इस प्रकार असत्‌ 
अर्थात्‌ पूव काल में अविद्यमान अवयवी द्रव्य की उत्तर काल में उत्पत्ति मानने से वैशेषिक 
असत्कायबादी कहलाते हैं । हम लोग वैसे नहीं हैं, अर्थात्‌ हम यह मानते हैं कि 
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१४४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद 


यदभिद्रोहात्‌” ३त्यादेरुपपत्तिः | अत्र 'तस्वावदः इति श्लोकपि 'स्थूलसत्मा- 
त्मना स्थिता' इति विभागादेवमेव तात्पर्यामात विभावयासः। अस्तु वा 
किश्चिदभिनवघनघनाबलीमलीमसमनाघातस्पशरसगन्धमन्धकाराभिधानम- 
वस्थान्तर प्रकृतेः | तथापि न एथग्‌ द्रव्यत्वसिद्‌ः | 
( प्रक्ृतिप्राकृततत्त्वनिरूपणोप संहारः ) 

तदेवं चतुर्विंशतितत्वानि चिन्तितानि । “आत्मन आकाशः सभत, 
“तत्तजोऽसृजत” इत्यादि न्यूनसुष्टिव्यपदेशा न तन्तान्तरसृष्टप्रतिष्षेपपराः 
प्रामाणिकत्वात्रिशेपेण तत्परित्यागायोगात्‌ | वदन्ति च-- 


पूर्व काल में विद्यमान द्रव्य विलक्षण अवस्था को अपनाकर कार्य वन जाता 
है । इस सिद्धान्त के अनुसार यह फलित होता है कि प्रकृति द्रव्य दी विलक्षण अवस्था को 
पाकर--स्वरूपतः नहीं--अन्धकार वन जाता है| अन्धकार पार्थिव होने पर भी प्रकृति द्रव्य 
ही है, अतः उनका लेख हमारे कथन से विरोध नहीं रखता । उन्होने आरम्भ में “बध्नाति 
यदभिद्रोहात्‌” इत्यादि श्लोकों का निर्माण किया है । वे श्लोक भो संगत हैं, क्योकि उनको 
यह कहने को इच्छा रही कि प्रकृति संपूर्ण प्राकृत तत्वों के निरूपण का प्रारम्भक होती है । इसलिये 
प्रकृतितत्वपरक वह श्लोक पहले रखा गया है “अत्रालोकाभावस्तमः” इत्यादि ग्रन्थ अन्ध 
कार परक हैं। आरम्भ में संपूर्ण प्रकृति और प्राक्त तत्वों के परीक्षण के विषय में प्रतिज्ञा करने 
के वाद अन्धकार के विषय में जो विचार किया गया है उसका कारण यह है कि अन्धकार के 
विषय में वादिंयों में बलवान्‌ मतभेद है, तथा तमःशाब्द से प्रकृति की तरह अन्धकार भी 
उपस्थित होता है | इसलिये अन्धकार के विषय में विचार उपयुक्त प्रतिज्ञा के बाद उठाया 
गया दै | “अत्र तत्त्तविदः पराहुः इस श्लोक में 'स्थूलसु्षमात्मना स्थिता? कहकर यह जो विभाग 
किया गया है कि “प्रकृति स्थूलरूप में अर्थात्‌ कार्यरूप में बाह्य अन्धकार बनकर रहती है, तथा 
सूक्ष्मरूप में अर्थात्‌ कारण रूप में अन्तरात्मा से संबद्ध होकर आन्तरान्धकार के रूप में रहती 
है? . इस विभाग से हमें यही प्रतीत होता है कि तत्तरत्नाकर ग्रन्थ का यही तात्पर्ये है कि 
अन्धकार मूलप्रकृति नहीं है, किन्तु प्रकृति का विकार ही दै । तत्वरत्नाकर ग्रन्थ के अनुसार 
मले ही यह मान लिया जाय कि प्रकृति की ऐसी भी एक. अवस्था होती है जो मेघसमूह की तरह 
काली है, तथा स्पशं, रस और गन्ध से रहित है, वही अवस्था अन्धकार कहलाती है । इस मत 
में भी अन्धकार खतंत्र द्रव्य सिद्ध नहीं होता, किन्तु प्रकृति द्रव्य ही सिद्ध होता है। 
े ( प्रकृति एवं प्राकृत तत्तों के निरूपण का उपसंहार ) 
तदेवम्‌ इत्यादि | इस प्रकार चौबीस तत्त्वों का निरूपण किया गया है। इनमें मृत 
प्रति कारण है, और सब कायं हैं । उपनिषदों में जहाँ तहाँ न्यून सृष्टि का वर्णन है, 
' उपनिषत्‌ में हे आत्मन आकाशः संभूतः' इत्यादि वाक्यों के अनुसार परमात्मा से आकाश, | । 
जल और प्रथिवी इन पाँच तस्यों की ही उत्पत्ति वर्णित है । छान्दोग्य उपपिर्ष,._. 
इत्यादि वाक्यों के अनुसार ब्रह्म से तेज, जल और अन्न अर्थात्‌ प॒थिवी इन पी 
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प्रथमः ] भाषानुवादसहितम्‌ १४५ 


क्षीरादिदं तत इदं च ततो दधीति 
क्षीरादधीति वदतां किल को विशेपः ॥ इति | 
( षद्त्रिशत्तत्ववादनिराक्रणम्‌ ) 

अत एव पट्त्रिशत्तत््ववादोऽपि निराकृतः । ते ह्यवेमाइः 

शैवागसेषु च्ुर्यं पतिपशुपाशा इति क्रमात्‌ त्रितयम्‌ । 

तत्र पातः [शव उक्त; पशवो ` ह्यणवाऽथपञ्चक पाशः ॥ 

इति तत््वसंग्रह। | 
तत्त्वों की ही सृष्टि वर्णित है । इस प्रकार न्यून सृष्टि का वर्णन करने वाले वचनों का यह तात्पय 
नहीं है कि उपयुक्त तत्वों को छोड़कर इतर वस्यों की सरि नहीं होती । इतर वचनों के आधार 
पर इतर तत्वों की सृष्टि भी मानना उचित है । यह न्याय प्रसद्ध है कि 'अनुक्तमन्यतो 
ग्राह्मम | यदि कोई अथ एक स्थान में वर्णित न हो तथापि यदि अन्यत्र कहीं वर्णित हो तो उसे 
मानना ही चाहिये | इस न्याय के अनुसार प्रामाणिकता के लिये अन्यान्य तत्तों की सृष्टिको 
भी मानना चहिये, परित्याग करना उचित नहीं। संक्षिप्त एवं बिस्तृत सृष्टि वर्णन में 
त्रिलकुल विरोध नहीं, प्रत्युत पूर्ण सामञ्जस्य है। तथा इन दोनों में विशेष अन्तर भी नहीं है । 
दृष्टान्त-- दुग्ध क्रम से विविध अवस्थाओं को प्राप्त करता हुआ अन्त में दधि के रूप में परिणत 
हो जाता है। वहाँ कोई कहता है--ढुग्ध से दधि उत्पन्न होता है; दूसरा कहता है कि दुग्ध से 
अमुक अवस्था उसन्न होती है, उसके बाद यह अवस्था उत्पन्न होती है, बाद यह अवस्था 
उत्पन्न होती है, उसके वाद द्धि उत्पन्न होता है। इन दोनों कथनों में कोई विरोध नहीं है 
कारण कोई संक्षेप से कहता है, कोई विस्तार से; इतना ही अन्तर है। संक्षेप से 
कहने वाले को भी वे सभी श्रवस्थायँ अभिप्रेत हैं, जो विस्तारवादी को । इसी प्रकार प्रक्ृत में 
भी समभना चाहिये। 
( पटच्रिशत्‌ तखवाद का निराकरण ) 
अत एवः इत्यादि । शेव सिद्धान्ती ३६ तच्वों को मानते हैं। वे ये हैं-माया और 

पुरुष दो तत्त्व हैं। शिवतत्त्व, शक्तितत्त्व, सदाशिवतत््व, ईश्वरतत्व और विद्यातत्त ऐसे 
पाँच शुद्धतत्व हैं । काल, नियति, कला, विद्या और राग ये पाँच तत्त हैं। 
प्रकृति, महत्‌ अहंकार इत्यादि चौत्रीस तस्व हैं। इस प्रकार सत्र मिलकर छत्तीस तच् होते हैं | ' 
उनका यह बाद निर्थुक्तिक होने के कारण निराकरणीय है । वे यह कहते हैं कि 
शेवागमों में प्रधान प्रतिपाद्य तीन तत्व हैं--(१) पति, (२) पशु और ३) पाश्च। 
उनमें पति शिव को कहा गया है । **अणुशन्दवाच्य जीव पशु है । पाँच अर्थ पाश हैं, वे 


४५, शेवागम में अणु ओर क्षेत्रज्ञ इत्यादि शब्दों से जीव व्यवहृत होते हैं । अणु शब्द एक 
प्रकार से जीवों का संज्ञा शाब्द हे । अणु शब्द से वोध्य होने के कारण जीव उनके सत में 
अणुपरिमाण वाले हों ऐसा नहीं समझना चाहिये, क्योंकि शेव संग्रदायस्थ विद्वान्‌ 


| ७७ चर 
cg न्‌ 9 रः 
आत्मनो विसुन्त्यता?, इस सन्‌, MOR Varanasi. An विसु एवं, निस्य सानते द्‌ 
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१४६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्गव्यपरिच्छेद : 


“मं कर्म च माया च मायोत्थमखिलं जगत्‌ । 
तिरोधानकरी शक्तिरथपश्चकमिष्यते ॥ 


इति पाशविभागः fF 
माया पुरुषः शिव इत्येतत्‌ रियं महाथसंदारे | 
अवशिष्यते पुनस्तत्‌ प्रयतते पूववत्‌ सृष्टौ ॥ 
इति सृष्टिग्रलयाश्रयनित्यतच्तनिष्कषः | 

शुद्धानि पञ्चतस््ान्याचन्तेषु स्मरन्ति शिवतत्वम्‌ । 

शत्तिसदाशिवतस्वे ईश्वरविद्याख्यतस्वं च ॥ 

पुंसो ज्ञकतताथं मायातस्तस्रपश्चकं भवति। 

कालो नियतिश्च तथा कला च विद्या च रागश्च ॥ 

अव्यक्त मायातो गुणतत्त्वं तदनु बुद्धयहङ्कारो । 

चेतोधीक्मेन्द्रियतन्मात्राणीति तस्वानि ॥ 

इति तत्तगणना 

ये है-(१) ४६ मल अर्थात्‌ स्वाभाविक अशुद्धि, (२) कम, (२) माया, (४) माया से उसन 
यह संपूर्ण जगत्‌ और (५) इकशक्ति का तिरोधान करनेवाली शिव-श्क्ति। ये पाँच अथपचक्र 
माने जाते हैं। पूवं श्लोक में तत्वों का तथा उत्तर श्लोक में पाशों का विभाग किया गर्या है | 
महाप्रलय में माया, पुरुष और शिव ये तीन बचे रहते हैं | पुनः सृष्टि के प्रारम्भ में पूववत्‌ 
` प्रवृत्त हो जाते हैं । ये तीनों सृष्टि और प्रलय में सदा एकरस बने रहने वाले नित्य तल 
हैं। यही उनका निष्कर्ष है। शुद्ध तत्व पाँच हैं, जिसमें एक शिवतत्व है, जो सृष्टि और प्रलय 
में सदा एक रस रहता है; यह शैवों को मान्यता है | अन्य चार तत्त्व ये हैं--( स्‍ सि 
(२)सदाञ्चिवतत्व, (३) ईैशवरतच्व और (४) विद्यातस्व | जीव की दृक्शक्ति और या 
संपन्न करने के लिये माया से पाँच तत्व उत्पन्न होते हैं । वे ये है--(१) काल, (२) नियत, 
(३) कला, (४) विद्या और (५) राग । माया से त्रिगुणात्मक अव्यक्त, उसके बाद 5 ? 


४६. उनमे मत में माना जाता है कि जीवों की स्वाभाविक अशुद्धि मल है । उनके सिर 
सें यह कहा गया है कि ) 

एको ह्यनेकशक्तिइकक्रिययोइछादको मलः पुंसः । 

तुपतण्डुर्चद्‌ ज्ञेयस्ताम्राश्रितकालिकावद्वा ॥ कि 

अर्थ जीवात्मा में म होता है, वह एक होने पर भी अनेक ज 

रखता है, वह दृकशक्ति पुर्व क्रियाशक्ति का आच्छादन करता छै ब. 
में छो हुए तुप एवं तात्र में लगे हुए कालिमा के समान है। कमं 
से धर्मांधमे का अहण किया जाता है। यह कमै बीजांकुर न्याय से क ल्‌ 
ई केरण' नामक ग्रन्थ में क्रहा गया हे कि “यथानादिमिळस्तस्य कर्माप्ये ५ 
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प्रथमः ] भाषानुवाद्सहितमू १४७ 


तत्र चिदचिदीश्वरविभागतन्नित्यत्वादो न विवादः, ईरवरस्तु प्रसिद्ध- 
शिवाद्विलच्णः शाश्वतशिवादिशब्देन निदिष्टो नारायण; । स च चिद्‌- 
चितो? सर्वावस्थावस्थितयोः शरीरी इत्येवमादिरोपनिषदानां विशेष ईश्वरे 
समर्थयिष्यते । तस्वगणनायां तु शुद्धतत्तपश्चकस्य परमार्थत एकतत्त्ात्मकः 
तया तैरेबोक्तत्वात्‌ तत्र नातीव विवादः । तथाहि तेरेवोक्तम्‌- 
५ऽपृश्चानामप्येपां नहि क्रमोऽस्तीह काररहितत्वात्‌ | 
व्यापारवशादेषां विहिता खलु कल्पना शास्त्रे ॥ 
तत्वं वस्तुत एकं शिवसंज्ञं चित्रशक्तिखचितं तत्‌ । 
शक्तिव्यापतिभेदात्‌ तस्येते कर्पिता भेदाः ॥ इति । 


महत्तत्व, अहंकार, मन, पाँच ज्ञानेम्द्रियाँ, पाँच कमेन्द्रियाँ, पाँच तन्मात्रायें और पाँच महाभूत, 
ऐसे २४ तस्व उत्पन्न होते हैं; यह शेवों की तत्वगणना दै | 

“तत्रः इत्यादि । इसके विषय में हमें यह कहना है कि चित्‌, अचित्‌ और ईश्वर ऐसे 
तीन तत्त्व होते हैं। इस प्रकार तत्त्व विभाग और इन तीनों तत्वों की नित्यता इत्यादि के विषय में 
हम सहमत हैं, इस विषय में कोई विवाद नहीं; परन्तु वह ईश्वर प्रसिद्ध शिव नहीं, अपितु 
उससे विलक्षण वह नारायण ईश्वर है जो शाश्वत, शिव इत्यादि शब्दों से उपनिषदों में 
में वणित है। “शाइवतं शिवमच्युतम्‌ यह नारायणानुवाक का वचन प्रसिद्ध है। 
वह नारायण कार्यावस्था, कारणावस्था इत्यादि सभी अवस्थाओं में अवस्थित चेतना- 
चेतन की अन्तरात्मा है, चेतनाचेतन उसके शरीर है- इत्यादि वेदान्तिसम्मत जितनी 
विशेषताये हैं, उनका समर्थन ईश्वर निरूपण के प्रसंग में किया जायगा । तत्त्वगणना के विषय _ 


दिकम??--जिस प्रकार जीवास्मा का मल अनादि है, उसी प्रकार कर्म भी अनादि है । 
साया शब्द से बह तत्व बतलाया गया है जिसमें प्रलय काठ में संपूर्ण जगत्‌ लीन होकर 
सी शक्तिरूप में बना रहता है, तथा सृष्टि के समय अभिव्यक्ति को प्राप्त होता है, 
चह माया तत्त्व हे । यह अर्थ उनके 'सौरभेय' नामक मन्थ में-- 

शक्तिरूपेण कार्याण तब्लीनानि महाक्षये । 

चिक्रतो व्यक्तिमायाति सा कार्येण कलादिना ॥ 

इस श्लोक से कहा गया है । महान्‌ इत्यादि प्राकृत पदार्थ 'मायोस्थं जगत्‌? कहे गये 

हैं। जीव की इकशक्ति इत्यादि को आच्छादित करने वाली शैव अर्थात्‌ शिवगत शक्ति 
(तिरोधानकरी शक्ति? कही गयी है । यह शिव शक्ति पाशों पर अधिष्ठान कर पुरुष 
का तिरोधान करती है। अत एव लक्षणा से 'पाश' भी कही जाती है। यह अथं 
इस श्लोक में वर्णित है - 

तासां माहेश्वरी शक्तिः सर्वानुग्राहिका शिवा । 

धर्मानुवतंनादे पाश इप्युपचयंते ॥ 
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“रागोऽभिष्वङ्गात्मा” इति तैलेलितस्य रागस्य पुरुपशुणभूतस्य न 
ग्राकृततत्बान्तरत्यस्‌ । प्रकुतिससगवशात्‌ पुरुषस्य रागो जायत इत्येताव- 
दबशिष्यते । रागाख्यकार्यण तत्कारणभूततत्वान्तरक्लसिरिति चेन्न 
सुखहेतुस्वज्ञानादिभिरेव तदुत्पत्युपपत, अन्यथा द्वेपादिकार्येष्त्पि 
तत््वान्तरकण्पनाप्रसङ्गात्‌ । विधापि-- 
में मी अधिक विवाद नहीं है, क्योंकि शैवों ने कहा है कि “*वास्तव में शुद्ध पाँच तत्त्व एक 
ही तत्त्त है | उन लोगों की यह मान्यता है कि इन पाँच शुद्धतत्तों की उत्पत्ति में कोई क्रम 
नहीं है, क्योंकि क्रम काल को लेकर होता दै, इन पाँचौं की उत्पत्ति के समय काल था ही नहीं 
प्रस्युत उत्तर काल में ही काल उत्पन्न हुआ है । इस प्रकार उत्पत्ति में क्रम न होने के कारण ये 
पाँचों एक ही तत्त्व माने जाते हैं। विभिन्न व्यापारों के अनुसार शास्त्रों में इनकी कल्पना की 
गई है | वास्त्र में तत्व एक दी है, वह शिवतत्त्व है; जो विचित्र शक्तियों से नित्य युक्त रहता 
है । शक्ति और व्यापार में भेद होने के कारण उसके लिये ये पाचों भेद कल्पित हैं | उन लोगों 
के इस कथन के अनुसार शुद्धतत्त वास्त! में एक ही सिद्ध होता है, अतः उन पाँचों शुद्ध तत्त्वो 
के विषय में विवाद करने की आवश्यकता नहीं | 

शवों ने .जीवों की हकृशक्ति और क्रियाशक्ति को अभिव्यक्त करने के लिये माया 
से. जिन पाँच तत्तों की उत्पत्ति मानी है, उसके विषय में हमें यही कहना है कि उन 
. लोगोंने राग का यह लक्षण कहा है कि अभिष्वङ्ग अर्थात्‌ आसक्ति राग है। यह राग 
आत्मा का गुण दै, इसे प्राक्त तत्व मानना: उचित नहीं; तथापि इतना माना जा 
संकता है कि प्रकृति के संसर्ग से आत्मा में राग उत्सन्न होता है। प्रश्न--काय से 
कारण का अनुमान सवसंमत है | यदि हम रागरूपी कार्य को देखकर उसके कारणरूप म॑ एक 
प्राकृत तत्व का अनुमान करे तो इसमें क्या दोष है ! उत्तर--रागरूपी काय को देखकर इतना 


४७. शवों का भाव यह है कि पाँच शुद्ध तत्वों की उप्पत्ति के समय काळ नहीं था । वह उत्तर 
काल में उत्पन्न होता दै । अत एव इन पाँच शुद्ध तखों में पूर्वापरकालमाविद्वरूप 
क्रम नहीं हुआ करता दे । यहाँ यह शंका उठ सकती है कि जिल प्रकार क्रम नें हें 

पर भी अक्कात, जोव और ईश्वर में भेद साना जाता है, उसी प्रकार इन पाँच तस्तों में भी 
परस्पर भद्‌ माचच स क्या आपत्त ह? इस इंका का समाधान यह है कि प्रकृति, जीव 
और इश्वर में स्वरूप भेद रहता है, क्योंकि उनका स्व्रझूप परस्पर भिन्न है। पर 
इन पाँच तत्तों में किसी प्रकार स्परूप सेद नहीं है, इनका स्वरूप एक ही है । महान्‌ शर 
अहंकार इत्यादि में जिस प्रकार क्रमिक अवस्था सेद को लेकर सेद कहा जाता है, | 
` प्रकार इन पाँच शुद्ध तश्वों में क्रमिक अदस्था भेद को केकर ही भेद का वर्णन करन. 
` हंगा; परन्तु बला भेद नहीं फहा सकता, क्योंकि इन पाँचों त्वा का उत्पत्ति 
ओ- समय काल था ही चढी, थउ एव क्रमिक अवस्थाओं को मांनना असंभव दै | ३ 
सु = वस्थाआं को छेकर भेद भानवा भी असंभव है। अत एव इन पांचों शुढ तँ में 
 स्वरूपेक््य ही मानना उचित हे। 
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उद्बुद्धकतशक्तेः पुंसो विषयग्रदर्शननिभित्तम्‌ । 
विद्यात्वं दते ग्रकाशरूप च करणवैशिष्व्यात्‌ ॥ 
इत्यभिहिता । 
तत्रापि पुनमनःप्रशृतिप्रभितिकरणञ्राम एव -विषयग्रदर्शने पर्याप्त 
इति न करणान्तरमनुमन्यासहे । 
सायातस्तद्चु फला सले नृणाभेकतस्तिरस्कृत्य । 
व्यञ्जयति कर्दृशक्ति करेति तेनेह कथितेयस्‌॥ 
कालिन नियत्या चाप्युपसजनताइपेतया सततम्‌ | 
विदधाति व्यापारं निजमेषा द्यवनिपर्यन्तम्‌ ॥ 
इति च क्चाउमिहिता । 
तत्राप्पव्यक्तावस्था्रमभूताचरशब्दाभिलप्यप्रकृस्यवस्थाभिच्छासः । 
तत्र कझाशब्दः सञ्दान्तरं वा प्रयुज्यताम्‌ । कर्तृशक्तिव्यञ्जकतवं 
तु तस्या नेभ्यते, ज्ञानेच्छापुण्यपापांदिभिरेव तदभिव्यक्ते।, ज्ञानादेः 
शचेन्द्रियाधधीनस्वात्‌ | 
अनुमान करना उचित ही है कि राग का कारण कोई पदार्थ है, परन्तु उससे प्राक्त तत्त्व की सिद्धि 
नहीं हो सकती, क्योंकि अन्य कारणों से ही राग की उत्पत्ति हो सकती है। 'यह पदार्थ सुख का 
साधन है? इस प्रकार के ज्ञान इत्यादि कारणों से राग उलन्न होता है । किसी पदार्थ में सुख 
हेतुर को समभने से ही उस पदार्थ में राग उत्पन्न होता है । यही सब का अनुभव है । यदि इस 
बात को न मानकर दोव सिद्धान्ती सुख को उसन्न करने के लिये किसी प्राकृत तत्त्व की कल्पना 
करेगे तो, द्वेष इत्यादि कार्यों के विषय में भी कारण रूप में प्राकृत तत्व की कल्पना करनी 
होगी । यदि वहाँ पर शेव सिद्धान्ती यह कहें कि अनिष्साधनताज्ञान से ही दोष उत्पन्न हो 
सकता है, तदर्थ प्राकृत तत्व के कल्पना की आवश्यकता नहीं--तो हम भी प्रकृत में यह कह 
सकते कि सुखसाघनता ज्ञान से ही राग उत्न्न हो सकता है, तदर्थ प्राक्त तत्व की कल्पना 
की आवश्यकता नहीं । बिद्या तत्व के विपय में उन लोगों ने यह कद्दा है कि कला तत्त्व के 
द्वारा पुरुष की कतृत्वशक्ति के उद्बुद्ध होने पर वह कला तत्व उसको विषयों का दशन कराने 
के लिये कारणों के संबन्ध से प्रकाशरूप को प्राप्त होने वाले विद्या तत्त्व को उपपन्न करता है। 
यहाँ पर हमें यह कहना है कि मन इत्यादि ज्ञानसाधनों के समूह ही विषय प्रदशन मै 
समर्थ हैं, वहाँ विद्या तत्व नामक दूसरे कारण की आवश्यकता नहीं। कला तरव के विषय में 
उन लोगों ने यह कहा है कि माया से कला उत होती है। यह कला जीवों को हकशक्ति 
एवं क्रियाशक्ति का आच्छादन करने वाले मल को एक तरफ हटाकर जीवों की कतृत्वशक्ति को 
अभिव्यक्त करती है, इसलिये कला कहलाती है। सहकारिकारण बनी हुईं यह कला काल 
एवं नियति से युक्त होकर सदा अपना व्यापार करती रहती है, तथा पृथिवीपयन्त तत्तों की 
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१५० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिर्दधेद: 
नियतिनियमनरूपा मायातः साप्यनन्तरं भवति | 
नियमयति येन निखिलं तेनेयं नियतिरित्युक्ता ॥ 
इति परिभाषिता । 
तत्र नियमनशब्देन नियन्तृशक्तिविवक्षायामीश्वरसङ्क्पाद्यति रिक्त- 
नियतिरनास्ति | प्रतिनियतफलावश्यंभावित्वादिविवक्षायां तु पुण्यपापादि- 
रूपैव नियतिः । तत्तत्स्वकार्यकरणा दिविवचञायां प्रतिनियततत्तद्वस्तुश क्तिरेत्र 


३ ३ (७७ 


नियतिरिति न प्राइृततत्तान्तरमस्ति | यदि पुनः ग्रभाणमृतेषु पश्चरात्रा- 
दिषु क्चिन्नियत्यादिसृष्टिरुच्यते, तदापि तत्र तत्र तात्पर्य भेदेन संप्रतिपन्न- 
तत््तविशेषतच्छक्त्यादीनामेव एथग्‌ गणनमिति मन्तव्यम्‌ । युक्तिश्च निर्वन्धतो 
दृष्यते, न त्वागमः । 


सृष्टि करती है। यहाँ पर हमें यह कहना है कि कला तत्त्व के कार्य-कलाप को देखने पर हम 
यह मान सकते हैं कि अग्यक्तावस्था का कारण बनने वाली अक्षर नामक जो प्रङ्गत्यवस्था है, 
उसे हम मानते हैं, उसके विषय में कला शब्द अथवा दूसरे किसी शब्द का प्रयोग किया 
जाय तो हमें उसके विषय में कोई आपत्ति नहीं; इसी अक्षरावस्था का शैव सिद्धान्ती कला 
शब्द से व्यवहार करते हैं। शवों ने कला को कतृत्वशक्ति का अभिव्यंजक माना है, वह हमें 
अभिमत नहीं, क्योंकि ज्ञान, इच्छा और पुण्य-पाप इत्यादि से ही जीवों की कतृत्वशक्ति . 
अभिव्यक्त हुआ करती दै । वे ज्ञान इत्यादि पदार्थ इन्द्रिय आदि के अधीन हैं । ज्ञान आदिं 
की उत्पत्ति के लिये भी कला तत्त की आवश्यकता नहीं है । 
नियति तत्त्व के विषय में शवों ने कह्दा है कि माया से नियति उत्पन्न होती है, नियमन 
ही नियति है | जगत्‌ का नियमन करने के कारण इसे नियति कहा गया है । इस संबन्ध में यह 
रष्टव्य है कि यहाँ नियमन शब्द से कौनसा अर्थ अभिप्रेत है १ यदि नियन्तृशक्ति विवक्षित 
है तो ईवर संकल्प इत्यादि से व्यतिरिक्त नियति नहीं है, ईश्वर संकल्प इत्यादि ही नियति 
है, उनसे ही जगत्‌ का नियमन होता है | यदि नियमन शब्द का अर्थ यह हो कि कारण 
होने पर काय को अवश्य होना चाहिए | इस प्रकार व्यवस्थित रूप से उन उन फलों को अवश्य 
ड उतना होने के लिए जो शक्ति प्रयोजक बनती है, वही नियति और नियमन इत्यादि शब्दों 
1 सै बतलायी जाती है-तब तो वह नियति पुण्यपापादिरूप ही है? क्योंकि पुण्य और पाप 
इत्यादि ही उन उन फलों की उत्पत्ति में प्रधान कारण होते हैं । यदि नियमन शब्द का पर्द 
अथ हो कि यह कारण इसी कार्य को उत्पन्न कर सकता है, दूसरे को नहीं; इस प्रका: 
सतत्‌ कायमात्र का नियमन करने वाली जो शक्ति है, वही नियति और नियमन इत्यादि 
शब्दों द अर्थ है! तत्र तो उन उन कारण वस्तु में रहने वाली तत्तत्कायाँसादनशक्ति 
` नियति सिद्धि होती है, इससे अतिरिक्त नहीं; नियति प्रथक्‌ प्राक्त तत्व नहीं हो सकती । 
यदि पात्र इत्यादि प्रमाणभूत अन्यो में कहों कहीँ नियति आदि की खडि कढी जाते 
हो तो वहाँ यही मानना चाहिए कि विभिन्न तासों के अनुसार वादिप्रतिवादिसममः 


क 
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( कालनिरूपणम ) 
कालस्य मायासृज्यत्वादिकम्‌, 
८६ 0. गे न को >> 1) 
अनादिभगवान्‌ कालो नान्तोऽस्य द्विज विद्यते । 
इत्यादिभिर्बीधितम्‌ । तर्कश्च 
यतः ङुतर्चित्‌ कारांशात्‌ परतः पूर्वतोऽपि वा । 
कालो न चेत्‌ त्वदुक्तिस्थं पोर्वापरयं न सिध्यति ॥ 
कालाधीनभवङ्कव्यभूतादिव्यवह्ारवान्‌ । 
देशोऽन्योऽपि ततः सोऽपि तदभावे न [सिध्यति ॥ 
तत्त्व विशेष एबं उनकी शक्ति आदि की ही अलग गणना की गई है। यहाँ नित्रैन्ध पूर्वक 
शैवो की युक्ति का खण्डन किया जाता है, शैवागम का नहीं; क्योंकि आगम शास्त्र तक से 
खण्डित नहीं हो सकते, अपितु वेद से ही उनका खण्डन हो सकता है । 
( काल का निरूपण ) 
कालस्य? इत्यादि । शैवों ने कहा है कि काल माया से उतन्न होता है, इत्यादि | ये अर्थ 
“अनादिभंगवान्‌ कालो नान्तोऽस्य द्विज विद्यते” इत्यादि शाश्तरों से बाधित हैं। उपर्युक्त वचन 
का यह अर्थ है कि भगवान्‌ और काल अनादि सिद्ध हैं, उसका अन्त नहीं होता । यह काल- 
शरीरक भगवान्‌ का वर्णन है । काल के अनादि एवं अनन्त होने से ही कालशरीरक भगवान्‌ 
को अनादि एवं अनन्त कहा गया दै । इस बचन से काल का नित्यत्व सिद्ध होता है। इस 
वचन से उपर्युक्त शैव सिद्धान्त बाधित हो जाता है; केवल वचन ही नहं, किन्तु तक भी 
बाधक है | तर्क यह है कि -काल की माया से उसत्ति मानने वाले यह कहते हैं कि प्रपञ्च: 
सृष्टि से पहले काल नहीं था और न फाल के बाद प्रलय होगा। यहाँ पर यह पूछना 
चाहिए कि उनके कथन में यह जो “बाद” और पहले! कहा जाता है, क्या ये शब्द 
निरर्थक हैं अथवा सार्थक! यदि निरथंक हैं तो निरर्थक नामक निग्रह स्थान होगा । यदि 
सार्थक हैं तो 'पहले' शब्द का अर्थ होता है पूर्व काल, तथा “वाद? शब्द का अर्थ होता है 
उत्तर काल । उनके कथन से यही भाव निकलता है कि प्रपञ्चसष्टि से पूर्व काल में 
काल नहीं था, और न प्रलय काल से उत्तर काल में होगा। इस उक्ति के अनुसार 
उस समथ पूर्व काल एवं उत्तर काल का सद्भाव सिद्ध होता है। ऐसी स्थिति में काल का 
निषेध कैसे किया जा सकता है ? यदि उस समय पूर्व काल एवं उत्तर काल थे ही नहीं, तो 
आपकी उक्ति में इसके पहले” और “इसके बाद? इन शब्दों से जो पौर्वापर्य कहा जाता 
है, वह कैसे सिद्ध होगा ? इस विवेचन से सिद्ध होता है कि किसी भी समय में काल का 
असद्माव नहीं कहा जा सकता । अतः काल को नित्य मानना ही उचित है | प्रश्न--भूतकाल 
विशेष एबं भविष्यत्काल विशेष में काल का असदूभाव नहीं कहा जाता है, क्योंकि ऐसा कहने 
पर ही उपर्युक्त दोष लगेगा । यहाँ यही कहा जाता है कि भूत देश विशेष में तथा भविष्य देश 
. विशेष में काल का अमाव है । ऐसा कहने पर उपयु'क्त दोष का निवारण हो जाता है, इस 
प्रकार कहने में क्या आपत्ति है ! उत्तर--यदि उन देशों में काल नहीं है तो उन देशों को भूत 
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१५२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छ्नेद ` 


नित्यविभूतावपि कालस्याहेतुखमात्रै न त्वभाव/-- 

“करालं स पचते तत्र न कालस्तत्र वै ग्रश्ु; ।” 
/कलाप्रहर्तादिमयश्व कालो न यद्विभूतेः परिणामहेतुः ।” 
इत्यादिवचनात्‌ | अन्यथा “सदा पश्यन्ति” इत्यादिभिर्विरोधात्‌ । 

अस्य चान्बयव्यतिरेकाभ्यामागमाञ्च यथायोगं तचत्कवर्यनिसित्तत्व- 
सिद्विः । तच्च उपाध्यवच्छेदात्‌ | सदिकारत्वपच्े स्वविकारान्‌ प्रति काल- 
स्योपादानत्वमेव, निमित्तभूताकारान्तरामात्रात्‌ । 


और भविष्यत्‌ देश केसे कहा जा सकता है १ लोक में यही माना जाता है कि भूतकाल से 
संबन्ध रखने वाला देश भूत देश, वर्तमान काल से संवन्ध रखने वाला देश भवद्देश 
तथा भविष्य काल से संत्रन्ध रखने वाला देश भविष्यद्देश या भाविदेश कहलाता है। 
काल संत्न्ध के कारण ही देश भूतदेरा इत्यादि शब्दों से व्यवद्दत होता है। यदि उन 
देशों में काल संब्रन्ध न हो तो उन्हें भूतदेश और माविदेश इत्यादि कहना सर्वथा 
अनुचित होगा, तथा काल न होने पर भूत इत्यादि देश भी सिद्ध न दो सकेगे । अतः काल को 
नित्य एवं विभु मानना चाहिए | प्रश्न--यदि काल विभृ अर्थात्‌ व्यापक है तो यह कैसे कहा 
जा सकता है कि मित्यविभूति अकाल का लय है, अर्थात्‌ वहाँ काल नहीं दै, इत्यादि । उत्तर 
उन उक्तियों का यह अर्थ है कि नित्यविभूति में होने बाले कार्यों का कारण काल नहीं, 
है, किन्तु भगवत्संकल्प ही कारण है। उन उक्तियों का यह अथ नहीं है कि काल वहाँ 
सवथा है ही नहीं, क्योकि नित्यविभूति के विषय में शास्त्र में यह वर्णन मिलता है कि 
“कालं स पचते तत्र न कालस्तत्र वै प्रभुः” , “कला मुट्ूर्तादिमयक्॒च कालो न यद्विभूतेः 
परिणामहेतुः |” अथ--मगवान्‌ नित्य विभूति में काल को परिणत कर देते हैं, अतः काल बह 
के परिणामों का कारण नहीं बन सकता । कला और मुहूर्त इत्यादि परिणामों को प्रात 
करने वाला यह काल श्री भगवान्‌ की नित्यविभूति के परिणामों का कारण नहीं है | इन 
बचनों से यही सिद्ध होता है क्रि काल जिस प्रकार यहाँ वसन्तादिरूप में प्रकट होकर इस 
प्रकृति में विलक्षण परिणामों को उत्पन्न करता है, वैसा नित्यविभति में नहीं कर सकता | 
इन वचनों से यह सिद्ध नहीं होता कि काल नित्यविभति में है ही नहीं । यदि काल नित्यः 
विभूति में न हो तो “सदा पश्यन्ति सूरयः? इस श्रुति से विरोध होगा। यह श्रुति 
बतलाती है कि नित्य सूरिगण नित्यविभूति का सदा दर्शन करते रहते हैं। इस श्रुति 
सदा शब्द से नित्यविभूति में काल का सद्भाव प्रमाणित होता है। 

2 क कु ३ इत्यादि | यह काल इस लीला विभूति में होने वाले सभी कार्यो हि 
होने ए कारण हू, यह अन्वयव्यतिरेक और शाख्न से प्रमाणित है । वसन्त काल के उपरि 
हे र 12 कट पि देव और पुष्प उसम्न हों, तथा उसके अनुपस्थित होने 
2 ॐ अन्वयव्यतिरेक सहचार प्रत्यक्ष है । इससे बसन्त काल उस पल्लव और एप 

[ गमित्त कारण सिद्ध होता है । इसमें यह शास्न वचन भी प्रमाण है- 


| 
| 
| 
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एकेनेव क्षणेनास्य विश्वस्यापि विशेषणात्‌ । 

कासवत्‌ तत्बणानाँ च व्यापित्वमवगम्यते ॥ 
अस्य विकारित्वीस्‌-- 

सर्वे निसपा जज्ञिरे विद्युतः पुरुषादधि । 

कला झुहूर्ताः काष्ठाश्चाहोरात्राथ सर्वशः ॥ 
इत्यादिभुतिः “कालं सः, “कलाहहर्तादिमयः” इत्यादि 
स्वृतिश्वाह । अत्र स्वारसिकार्थे वाधकाभावाद्‌ अधिदेवतोपाध्यु- 
्पत््या निर्वाद्दो न शङ्कयः । विभोविकारित्वानुपपत्तिर्बाधिक्रेति चेन्न 


अवयवोच्छ्नतादिलक्षणस्य विकारस्यानस्युपममात्‌ , अवस्थान्तरापत्तिमःतरः 
अनादिभंगवान्‌ कालो नान्तोऽस्य द्विज विद्यते । 
अव्युच्छिन्नास्ततस्त्वेते सृष्टिस्थित्यन्तसंयमाः || 
अर्थ--दे द्विज! काल अनादि एवं अनन्त है | अत एव सृष्टि, स्थिति और प्रलय 
अविच्छिन्न रूप से चलते रहते हैं । इससे सिद्ध होता है कि सृष्टि, स्थिति और प्रलय का 
निमित्तकारण काल है । यद्यपि अखण्ड काल नित्य होने से संदा रहता है; तथापि उसको 
लेकर अन्ययस्यतिरेक, सहचार नहीं कहा जा सकता । उन उन उपायों से युक्त खण्डकाल 
को लेकर अन्बयश्यतिरेक सहचार इस प्रकार कहे जा सकते हैं कि वसन्त काल का आगमन 
होने पर आम्र वृक्षों में पल्लव इत्यादि हों, अन्यथा न हों, इस्यादि। काल के विषय में दो 
पक्ष है-( १ ) काल अनादिं, अनन्तं एवं एक है, उसमें क्षण और लब इत्यादि जो अवान्तर 
विभाग होते हैं वे स्वाभाविक नहीं हैं, किन्तु भिन्न भिन्न उपाधियों के संबन्ध से 
काल क्षण और लव इत्यादि शब्दों से व्यवहृत होता है, अतः उस अखण्ड काल में 
क्षणत्व इत्यादि औपाधिक धर्म होते हैं। ये धर्म. स्वाभाविक नहीं हैं। यदि इन धर्मों को 
स्वाभाविक माना जाय तो क्षण आदि के रूप में काल का परिणाम अवश्य मानना होगा 
ऐसी स्थिति में काल की अखण्डता नहीं रह जायेगी । ( २ ) दूसरा पक्ष यह है कि काल क्षण, 
लव इत्यादि के रूप में परिणत होता रहता है। इस पक्ष में ण और लब इत्यादि विकारों 
के प्रति काल उपादान कारण है, क्योकि वही उन नूतन विकारों को प्राप्त होता है। यहाँ पर 
उन विकारों के प्रति काल में निमित्तकारणत्व का आरोप नहीं है, क्योंकि काल में उपादानत्व 
प्रयोजक आकार को छोड़कर निमित्तत्व प्रयोजक दूसरा आकार नहीं होता । काल क्षण और 


ल्व सादि के रूप -मै विकार को प्राप्त होता है। यह अर्थ भुति और स्मृति से 
। यथा— 
सवै निमेषा जज्ञिरे विद्य॒तः पुरुषाद्धि। 


कलामुहूर्ताः काष्ठाश्चाहोरात्रारच सवशः ॥ 
अर्थ-विद्यत्‌ के समान वर्णवाले पुरुष परमात्मा से निमेष, कला, 


काडा और अहोरात्र ये सब उत्पन्न हुए । “कालं स पचते तत्र न कालसतत् वै प्रभु? । अर्थ 
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स्याबिरोधात्‌, अन्यथा बिमोरेवासिद्धिप्रसङ्गात्‌ । सर्वमूर्तसंयोगित्व हि 
विश्वत्वम्‌ । तस्मादन्ततः संयोगरक्षणमङ्कीकायंस्‌ । अथ विकारित्वाबुपपस्या 
विश्वुत्वमेव कस्यचिन्नास्तीति मतस्‌ , तथापि कालस्य विकारित्वाद्विशुस- 


त्रिपाद्‌ विभूति में भगवान्‌ काल को विक्त कर देते हैं, वहाँ काल अपना प्रभाव 
नहीं दिखाता है । “कल्लामुहूर्तादिमयश्च कालो न यद्विभूतेः परिणामहेदः” । अर्थ--कला और 
मुहूर्त इत्यादि के रूप में परिणत होने वाला काल श्री भगवान्‌ की त्रिपाद्‌ विभूति को 
परिणत नहीं कर सकता । इनमें प्रथम वचन श्रुति और अन्य दोनों स्मरृतिवचन हैं। 
इनसे सिद्ध होता है कि काल निमेष आदि के रूप में परिणत होता है । 

शंका--इन वचनों का यह आर्थ क्यों न लिया जाय कि निमेष और कला 
इत्यादि के अधिदेवता परमात्मा से उत्पन्न हुए, अथवा इन कालखण्डों की उपाधि 
बनने बाले पदार्थ परमात्मा से उत्पन्न हुए, इत्यादि । यही अर्थ क्यों करना चाहिए 
कि काल कला और मुहत आदि के रूप में परिणत होता है ! समाधान--इन वचनों 
का स्वारसिक अर्थात्‌ सरल अर्थ यह है कि काल कला और मुदूत इत्यादि 
विकारों को प्रास होता है। इस अर्थ में कोई बाघ नहीं है। ऐसी 
स्थिति में यही सिद्ध होता है कि अधिदेवता और उपाधि आदि की उत्पत्ति मान कर 
इन वचनों फा निर्वाह करना उचित नहीं। प्रश्‍न-काल का क्षण और लव आदि के रूप 
में विकार मानना उचित नहीं है, क्योंकि काल विशु पदार्थ है; विभु पदार्थ विकार वाला 
नहीं हो सकता । यही युक्ति काल को विकार मानने में बाधक है। उत्तर- विकार नाना 


सक उत्तर में हम यही कहेंगे कि काल में क्षण, लव आदि | विकार शासन सिद है, 
क ला है, काल के विकारित्व के अनुसार भले उसका विश्ुख नष्ट हो जाय, परन्त विल a 
रि नहीं नह हो सकता । वास्तविक अर्थ तो यह है कि विकारि विल का 
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संव भज्येत; न पुनविंचत्वाद्विकारित्व्‌ | कथं च विकारित्वं विशुत्वस्य 
चाथकम्‌ ? कारणत्वे प्रमाणाभावादिति चेत्‌, न तावदिदं सामान्यतः | 
तथाहि-- 

न हेतुकार्यतेत्येतदयोधाय फणितं न बा। 

'द्विघापि भङ्ग; स्तोक्त्यादेः फलवस्वाफलत्वयोः ॥ 

सावधेरवधियोऽसौ पूर्वो हेतुः परो रिषुः। 

कार्यं नित्यमसद्षा स्यादनधेरनपेच्षणात्‌ ॥ 
नहीं है। काल विकारो होता हुआ भी विभु बन सकता है। जो वादी यह मानते हैं कि 
विकारित्व विभुत्व का बाधक है, उनसे हमें यह पूछुना है कि विकारित्व विभुत्व का बाधक 
कैसे होता है, इसमें कारण क्या है! यदि वह वादी हमारे प्रश्न का यह उत्तर दे कि 
विशु पदार्थ कारण है, इसमें कोई प्रमाण नहीं है। ऐसी स्थिति में बह उपादान कारण 
कैसे बन सकता है? उपादानकारणत्व ही तो विकारित्य है । इसलिये यह मानना 
पड़ता है कि विकारित्य विभुत्व का बाधक है । उनके इस कथन के विषय में हमें यह 
कहना है कि यह जो कडा गया है कि कारणत्व में प्रमाण नहीं है तो क्या इस कथन का यह 
भाव अभिप्रेत है कि किसी भी वस्तु को कारण मानने में कोई प्रमाण नहीं है, अथवा 
यह भाव है कि विशु पदार्थ को कारण मानने में प्रमाण नहीं है १ इसमें प्रथम पक्ष समी- 
चीन नहीं है, क्योंकि कार्य-कारण भाव की अनिर्वायता माननी ही होगी । सामान्य रूप से कार्य- 
कारण भाव खण्डित नहीं हो सकता । जो वादी कार्य-कारण भाव को नहीं मानते हैं, 
वे यह अवश्य कहते हें कि कार्यकारण भाव होता ही नहीं। उनसे यह पूछना. 
चाहिये कि दूसरों को बोध कराने के लिये आपने यह कहा है या यूँ ही | यदि वह उत्तर 
में कहे कि दूसरों को बोध कराने फे लिये हमने यह कहा है, तब तो 
कार्य-कारण भाव सिद्ध होगा ही, क्योंकि उनके कथन के अनुसार वाक्य प्रयोग कारण 
एवं दूसरों का बोध कार्य सिद्ध होगा । ऐसी स्थिति में उस वादी का पक्ष असिद्ध हो जाता 
है। यदि वह यह कहे कि हमने दूसरों को बोध कराने के लिये उपर्युक्त वाक्यः का प्रयोग 
नहीं किया है, ऐसी स्थिति में उसका वाक्य प्रयोग निरर्थक सिद्ध होगा, निरर्थक शब्द का प्रयोग 
करना एक निग्रह स्थान है | उस निग्रह स्थान में आने से उस वादी का सिद्धान्त भंग अवश्य- 
भावी है। इस प्रकार दोनों ही पक्षों में उसका भंग हों जाता है। सर्वथा कार्यकारण 
भाव को न मानने वाले चार्वाक इत्यादि वादियों से यह भी पूछना चाहिये कि घट इत्यादि 
पदार्थ अत्रध से युक्त हैं, अथवा रहित १ यदि अवधि से युक्त हैं! 
तो यह प्रश्‍न उठता है कि वे कबर से लेकर कम्र तक रहते हैं। यदि वे यह उत्तर दें कि 
कारण सन्निधान के क्षण से लेकर बिनाशक पदार्थ के सन्निधान क्षण तक रहते हैं तो इससे 
यह फलित होगा कि पूर्वाचधि कारण, तथा उत्तरावधि विनाशक दै । इस प्रकारकाय-कारण 
भाव की सिद्धि अनिवार्य हो जाती है | यदि वे यह कहें कि घटादि निरवधिक हैं, उनकी 
पूर्वावधि और उत्तरावधि नहीं होती, तब यह प्रश्न उठते है कि निरवधि बनने वाले घटादि 
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अन्वये सत्यपि नित्यविभो देशकालव्यतिरेकाभावेन कारणत्वं दुह 

मिति चेन्न, तावन्तरेणापि धर्मिग्राहकेणेव तत्सिद्धेः । सामान्यतथान्वय- 
व्यतिरेकयोरपि सुशकत्वात्‌ , सामान्यतः सिद्वस्य पारिशेष्यादिभि- 
विद्युवादिसिद्ध ¦ । 
सत्‌ हैं या असत्‌ ! यदि सत्‌ हैं तो नित्य उन्हें बने रहना चाहिये और यदि असत्‌ हैं तो कभी . 

- भी उनका सद्भाव नहीं होना चाहिये ! इस पक्ष में अवधि की अपेक्षा न होने से घटादि 
पदार्थों का कादाचित्कत्व अर्थात्‌ काल विशेष में सदूभाव नहीं सिद्ध होगा । इस विवेचन 
से यह स्पष्ट हो जाता है कि कार्य-कारण भाव का अपलाप नहीं हो सकता । अतः यह मानना 
होगा कि जगत्‌ में कारण से ही कायं उत्पन्न होते है । प्रश्‍न-सिद्धान्त में काल नित्य एवं विभु 
माना जाता है, तथा वह जगत्‌ में होने वाले सभी कार्यों के प्रति निमित्तकारण एबं अपने में 
होने वाले क्षण और लव इत्यादि विकारों के प्रति विभु उपादान कारण माना जाता है। उस 
सिद्धान्त में यह आपत्ति है कि नित्य विशु पदार्थ का--चाहे वह काल हो या अन्य्‌ पदार्थ- 
कारणत्र समझना असंभव है, क्योंकि सर्वत्र कारणत्व अन्वयव्यतिरेक सहचार के 
अनुसार समभा जाता है | नित्य विभु पदार्थ के विषय में इस प्रकार अन्वय-सहचार गीत 
हो सकता है कि काल हो तो कार्य हो; परन्तु व्यतिरेक सहचार--जिसे इस प्रकार व्यक्त किया 
जाता है कि काल न हो तो कार्य न हो--वह हीत नहीं दो सकता, क्योकि काल विशु 
होने से सभी देशों तथा नित्य होने से सभी कालों में सन्निहित है । अतः उसका 
किसी देश या किसी काल में अभाव नहीं होता । जत्र तक किसी देश अथवा काल 
को लेकर उसका अभाव सिद्ध नहीं किया जाय, तब तक इस प्रकार व्यतिरेक-सहचार-कि काल 
न हो तो कार्य न हो--समकना कठिन है। व्यतिरेक सहचार के अजञ य होने से नित्य विश 
पदार्थ का कारण नहीं समझा जा सकता | ऐसी स्थिति में नित्य विशु पदार्थ का कारण 
समझना असंभव है, उसको उपादानकारण एवं निमित्तकारण मानना कैसे उचित दै! 
इस मरन का उत्तर यह है कि अन्वय-सहचार एवं व्यतिरेक-सहृचार ही कारणत्व को 
के लिए एकमात्र साधन नहीं हैं, प्रत्युत कारणत्व प्रमाणान्तर से भी जाना जा सकता है । वह 
प्रमाण धरमिग्राहक प्रमाण है। कालरूपी नित्य विशु द्रव्य को सिद्ध करने बाला प्रमाणधाल 
बतलाता है कि काल समी कार्यों का कारण है। इस धमिग्राहक प्रमाण से काल में कारणल 
सिद्ध होता है। इश्वर मी नित्य विशु पदार्थ है, उसका जगत्कारणत्व उसी शाल्रप्रमाण 
सिद्ध होता है जो धर्मो ईश्वर को सिद्ध करता है। यहाँ पर नैयायिक सम्मत आकाश 
हान्त है । नेयायिकों ने आकाश को नित्य एवं विभु माना है, तथा उसे शब्द का 

| १00७ भी माना है। नित्य विशु आकाश समी देश एवं सभी कालों में विध 


छ उसका अभाव देश और काल को उद्दिष्ठ कर नहीं कहा जा सकता है,अतः व्यतिरेक सी 


अदेय है; तथापि उसे शब्द का समवायिकारण माना जाता है। उसका हक 
श कि व्यतिरिकसहचार के अजञय होने पर भी भमिग्राइक प्रमाण से आकाश काका र 
। सि है। आकाश पदार्थ को सिद्ध करने वाला धर्मिग्राहक प्रमाण नैयायिकों 
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विकारित्वमविश्चत्वेन व्याप्षमिति चेन्न; ` इश्वरतज्ज्ञानाभ्या- 
मनेकान्त्यात्‌ , तयोरपि पचीकरणे श्रुतियाधादिप्रसङ्गात्‌ । निर्विकार 
एवेश्वर इति न दोष इति चेन्न, संयोगसिसक्षादिलक्षणविकास्यावश्यंभावि- 
अनुमान हे, वेदान्ती के मत में शास्त्र है। अनुमान यह है कि शब्द किसी द्रव्य 
का आश्रय लेकर रहता है, क्योंकि वह गुण हे | जिस प्रकार रूप इत्यादि गुण पृथिवी 
इत्यादि द्रव्यो का आश्रय लेकर रहते हैं, उसी प्रकार शब्द भी गुण होने के कारण किसी द्रव्य 
का ही आश्रय लेकर रहेगा | शब्द का आश्रयभूत द्रव्य आकाश है । शब्द समी देश एवं 
सभी कालों में में उपलब्ध होता है, अतः आकाश को मी सभी देश एवं सभी कालों में 
रहना चाहिये । इस प्रकार आकाश नित्य एवं विभु सिद्ध होता है । यह आकाश धर्मि- 
ग्राहक प्रमाण से शब्दाभ्य रूप में सिद्ध होता है शब्दों का आश्रय वनने वाला यह आकाश 
उसन्न होने वाले शब्दों का समवायिकारण भी है । इस प्रकार धर्मिग्राहक प्रमाण से नित्य 
विभु आकाश का कारणत्व सिद्ध होता है । आकाश एवं शब्द के कार्य-कारण भाव के 
विषय सें सामान्य रूप से अन्वयव्यतिरेक सहचार भी कहे जा सकते हैं | जिस प्रकार ये 
अन्वयव्यतिरेक माने जाते हैं कि आश्रय द्रव्य के होने पर ही रूपादि गुण होते हैं, आश्रय 
द्रव्य के न होने पर रूपादि गुण भी नहीं होते, उसी प्रकार सामान्य रूप से ये अन्वयव्यतिरेक 
भी कहे जा सकते हें कि आश्रय द्रव्य के होने पर ही शब्दादि गुण हो सकते हैं, उसके अमाव 
में नहीं । सामान्यरूप से शब्दाश्रय रूप में सिद्ध होने वाला यह द्रव्य आकाशात्मक इसलिये 
सिद्ध होता है कि इसको छोड़कर दूसरे द्रव्य शब्द के आश्रय नहीं बन सकते | इसलिये सभी 
देश और सभी कालों में शब्दों की उत्पत्ति होने से आकाश नित्य एवं विसु भी सिद्ध होता है । 
नेयायिकों के मतानुसार नित्य विभु द्रव्य आकाश जिस प्रकार शब्द का कारण होता है, उसी 
प्रकार अन्य विभु द्रव्य काल आदि भी कार्य सामान्य के प्रति कारण सिद्ध होते हैं। नित्य विभु 
द्रव्य काल के क्षण और लब इत्यादि अवस्थाओ का उपादान कारण होने में कोई आपत्ति 
नहीं । इस प्रकार विविध अवस्था वाला होने के कारण काल विकार वाला भी होता है, तथा 
नित्य विभु भी है; इसमें कोई दोष नहीं | 


“विकारित्वमविसुस्वेन' इत्यादि । प्रश्‍न-लोक में यह व्यास अनुभूत है कि जो 
पदार्थ विकार वाला है वह अविभु, अर्थात्‌ विभु नहीं है| ऐसी स्थिति में विभु काल को 
विकार वाला कैसे माना जा सकता है? उत्तर- उपयुक्त व्याति समीचीन नहीं है, क्योंकि 
ईश्वर एवं उसके धर्मभूतज्ञान को लेकर व्यभिचार दोष आ जाता है। वह इस प्रकार 
है-इश्वर एवं उसका घर्मभूतज्ञान विभु है, अत एव उसमें अविभुत्व रूप साध्य नहीं 
है, परन्तु वे दोनों विकार वाले हैं। साध्य रहित उन दोनों में विकारित्वरूप हेतु के कारण 
व्यमिचार दोष अवश्य होता है। यदि व्यभिचार दोष को दूर करने के लिये ईश्वर और 
उसके धर्म॑भूतज्ञान को पक्ष मानकर विकार वाला दोने के कारण उसको अविच सिद्ध 
किया जाय तो श्रुतिबाध इत्यादि दोष उपस्थित होंगे, क्योंकि श्रुति से वे विश॒ सिद्ध होते हैं। 
प्रशन-ईर्वर निर्विकार है, अतः उनको विस होने में कोई आपत्ति नहीं, ऐसा मानने में 
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तयाउम्युपगन्तव्यत्वात्‌ । तत्र इत्स्नेकदेशविकर्पाधलुपप्तयस्तु बियुद्रव्य 
इवाबियुद्रव्येष्तपि तुल्यत्वात्‌ शूऱ्यवादं प्रसञ्जयेयुः । ताश्व ब्त्रकारैरेवेधरे 
प्रसज्य परिहृताः-“कृतस्नम्रसक्तिः”, “त्‌” शृतेस्तु शब्दसूलत्वाइत्यादिभिः | 
क्या आपत्ति है ! उत्तर--आपत्ति यह है कि ईश्वर विसु होने के कारण सब पदाथों से संयुक्त 
है, अतः इश्वर में संयोगरूप विकार मानना ही पड़ेगा | किंच, सृष्टि करने की इच्छा इत्यादि 
विकारों को भी मानना दोगा। अतः ईश्वर को निर्विकार . मानना उचित नहीं । शास्त्रों 
में यत्र तत्र ईश्वर को जो निर्विकार कहा गया है, उसका तात्पर्य यह है कि ईश्वर में 
अनिष्ट विकार नहीं होते, उसका यह तात्पर्यं नहीं है कि ईश्वर में सर्वथा विकार होते ही नद । 
प्रश्न--यदि विभु द्रव्य विकार वाला माना जाय तो यह प्रश्‍न उपस्थित होगा कि वह 
विकार क्या संपूर्ण विभु द्रव्य में रहता है, अथवा उसके एक देश में! दोनों ही 
पक्ष श्रनुपपन्न हैं, क्योंकि यदि वह विकार संपूर्ण विभु द्रव्य में रहे तो वह भी विभु हो 
जायगा, अथवा वह विभु द्रव्य उस परिच्छिन्न विकाररूप में आकर अपने विशुत्व को 
खो देगा | यदि वह विकार एक देश में रहता है तो विशु द्रव्य सावयव बन जायगा, यह 
उचित नहीं है, क्योंकि विभु द्रव्य निरवयव होते हैँ | इससे यही अच्छा है कि विशु द्रव्य में 
विकार माना ही न जाय | विमु द्रव्य में विकार मानना कैसे उचित है? उत्तर--यदि इन 
अनुपत्तियों के कारण बिभु द्रव्य में विकारों को नहीं माना जायेगा तो ये अनुपत्तियाँ इसी प्रकार 
विभु द्रव्य से भिन्न पदार्थों में मी लग सकती हैं | अन्त में इन अनुपत्तियों के कारण शून्यवाद 
ही उपस्थित होगा । ये अनुपत्तियाँ शून्यवाद को उपस्थित कर देगी | जाति, संयोग, ज्ञान, 
शब्द और परमाणु ये सब विमु द्रव्य से भिन्न हैं । उपयुक्त अनुपत्तियाँ उपस्थित होकर इन 
जाति आदि पदार्थों में भी शून्य की स्थिति पैदा कर देंगी । क्या जाति प्रत्येक व्यक्ति में पूणप 
से रहती है या एकदेश मात्र से यदि प्रत्येक व्यक्ति में पूर्णलप से रहे तो दूसरे व्यक्ति में उसका 
रहना असंभव होगा । यदि एक देश से रहे तो सावयब बन जायगी, यह युक्त नहीं, क्योंकि 
जाति निरवयव पदार्थ है | इस प्रकार जाति को लेकर यही अनुपपत्ति उपस्थित होकर आति के 
खण्डन में सहायक बन जायगी | इसी प्रकार संयोग को मी लेकर यही अनुपपत्ति उपस्थित 
होती है.) वह इस प्रकार है--दो द्रव्यों का जो परस्पर संयोग होता है, क्या वह संयोग प्रत्येक 
द्रव्य में पूर्ण रूप से रहता है या अंशतः पूर्ण रूप से रहने पर वह दूसरे द्रव्य में नहीं रह सकती) 
तथा च यदि श्रंशतः रहे तो सावयत्र हो जायगा । संयोग तो निरवयव पदार्थ है । शान 
विषयों का अहण करता है। क्या ज्ञान पूर्ण रूप से प्रत्येक विषय का अहण करता ३, 
अथवा अ्रंशमात्र से! यदि ज्ञान पूर्ण रूप से प्रत्येक विषय का ग्रहण करता तो 
रा दूसरे विषय का ग्रहण नहीं कर सकता । यदि अंश मात्र से ग्रहण करें तो सावयव हो जायगा । 
| Co ह है। शब्द आकाशाश्रय है। नैयायिकों ने र कु 
| ल स हा, पर यह प्रश्न का है कि क्या निरवयव आ काश प्रप्य दा 
- अन हो माश्रय बनता है, अथवा एकदेशरूप से ? यदि पूर्णरूप से हो तो दूसरे 
ओ। “अय हें बन सकता, तथा च यदि एकदेश रूप से हो तो आकाश सावयव 
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उक्तं च कालादीनां विकारस्तरूपत्वं वेदार्थसंग्रहे-“निमेपकाष्ठाकला- 
गुहतादिपरार्धर्यन्तापरिमितव्यवच्छेदस्वरुपसर्वोत्पत्तिस्थितिविनाशादिसर्व- 
परिणामनिमित्तभूतकालकृतपरिणामास्पृष्टानन्तमद्दाविश्ूतिः' इति । उक्त 
च नीतिमालायां नारायणाये;--“कालोऽना्यनन्तोऽजस्नचणपरिणामी 
मुहर्ताहोरात्रादिविभागवान्‌ परिणाभ्नपरिस्पन्दहेतुः' इति । 


परम्तु आकाश निरवयव वस्तु है । परमाणु के विषय में भी यही प्रश्‍न उठता है कि एक 
परमाणु दूसरे परमाणु से संयुक्त होकर जव इचणुक को उत्पन्न करता है तत क्या वह 
परमाणु दूसरे परमाणु से पूर्णरूपेण संयुक्त होता है, अथवा एकदेशरूपेण १ 
यदि पूर्णरूप से संयुक्त हो तो स्थूद्ध काय का उसादक नहीं होगा। द्वचणुक परमाणु 
से अवश्य स्थूल है, क्योकि प्रत्येक परमाणु के द्वारा आक्रान्त देश की अपेक्षा अधिक देश 
को वह आक्रान्त करता है। यदि एकदेश से संयुक्त हो तो परमाणु सावयव हो जायगा | 
परन्तु परमाणु को कारणवादियों ने निरवयव माना है । इस प्रकार-क्या पूर्ण- 
रूप से अथवा एकदेश से प्रवृत्त होता है! ऐसा विकल्प करके दोष देना विशु द्रव्य और 
तद्भिन्न पदार्थों में बराबर प्रदत्त होता है। इस युक्ति को अपनाने पर अवश्य शून्यवाद 
उपस्थित दोगा । व्रक्मसूत्रकार ने भी “कसस्नप्रसक्तिरनिस्वयवत्वशब्दकोपो वा” इस सूत्र 
से ब्रह्म के विषय में उपर्युक्त युक्ति के अनुसार दोषों की श्राशंका करके “श्रुतेश्ठ शब्दः 
मूलत्वात्‌? इस सूत्र से परिहार किया है। उन सूत्रों का यह अर्थ है किं यदि निरवयव ब्रह्म 
पूर्णरूप से प्रत्येक कार्य के रूप में परिणत हो तो एक कार्य में दी वह पूर्ण रूप से उपयुक्त 
हो जायगा, दूसरे कार्य के रूप में परिणत नहीं हो सकता । यदि वह उन उन अंझों से उन उन 
कार्यों के रूप में परिणत हो तो सावयव हो जायगा । शाखोंमें ब्रह्म को जैसे निरवयव कहा 
गया है, वह विरुद्ध हो जायगा । इस शंका के समाधान में यह कहा गया है कि ब्रह्म शात्र के 
ही द्वारा जाना जा सकता है, अतः शास्त्र जैसा कहता है ब्रह्म के विषय में वैसा ही मानना 
होगा। शाज्न ने निरवयव ब्रहा का अनेक कार्य के रूप में परिणाम कहद है,उसे वैसे ही मानना 
चाहिये 

5 (उक्तं च? इत्यादि | काल इत्यादि का स्वरूप विकार को प्राप्त होता रहता है, अर्थात्‌ 
काल इत्यादि विकारस्वरूप वाले हैं| यह अर्थ वेदार्थंग्रह में इस प्रकार कहा गया है कि काल 
का स्वरूप निमेष, कला, काष्ठा और मुहूर्त से लेकर पराध पर्यन्त अपरिमित असाधारण धर्मो 
को अपनात। रहता है, वह काल सब पदार्थों की उत्पत्ति, स्थिति और विनाश इत्यादि सब 
तरह के परिणामों का निमित्तकारण है। ऐसे काल के द्वारा होने वाले परिणाम भ्री भगवान्‌ 
की नित्यविभति में नहीं हुआ करते । इस प्रकार की अनन्त महाविभूति से श्री भगवान्‌ संपन्न 
हैं। नीतिमाला में नारायणार्य ने क्षा है कि काल अनादिं एवं अनन्त है, सदा क्षणरूप में 
परिणत होता रहता है, काल का विभाग सुहत और अहोरात्र इत्यादि के रूप में: होता है, यह 
काल परिणाम और परिस्पन्द अर्थात्‌ चलन इत्यादि का कारण है। 
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१६० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रब्यपरिच्द्ेद; [ 
( कालस्य प्रत्यक्षत्वनिरूपणम्‌ ) 
प्रत्यक्षश्वायम् | यथाहि 
वर्तमानतयाउध्यक्षे सर्व चस्तु प्रकाशते । 
न सा स्वरूपं धीमेदान्नोपाधिरनवस्थिते! ॥ 
तत्र स्वपरनिर्वाहि पूर्वत्रेष तथा न किम्‌। 
तथा चास्त्विति धीरान्‌ प्रत्यनन्तस्त्वागमो बलम्‌ ॥ 


(काल के प्रत्यक्षत्व का प्रतिपादन) 
“बर्तमान? इत्यादि | प्रत्यक्ष में सभी पदार्थ वर्तमान प्रतीत होते हैं वर्तमान काल- 
संबन्ध ही पदार्थों का वर्तमानत्व है। प्रत्यक्ष प्रतीति से यह सिद्ध होता है कि प्रत्यक्ष में 
पदार्थों के विशेषणरूप में वर्तमान काल प्रत्यक्ष होता रहता है। प्रश्न--पदार्थस्वरूप को 
ही वर्तमानत्व क्यों न माना जाय ! उत्तर--'यह घट है” इत्यादि प्रत्यक्ष का यह भाव 
है कि घट इस देश एवं इस काल में रहने वाला पदार्थ है। इस प्रतीति से घट विशेष्य 
तथा वतंमानत्व विशेषण के रूप में णीत होते हैं। विशेषण और विशेष्य में भेद अनिवाय 
है | अतः वरतृमानत्व पदार्थस्वरूप नहीं हो सकता। प्रश्न--काल अखंड है, उसका भूत, 
भविष्य और वर्तमान ये भेद औपाधिक हैं, ऐसा अखण्डकालवादी मानते हैं। सूर्य- 
परिस्पन्द इत्यादि क्रियाये उपाधि हैं। जिन सर्यपरिस्पन्द इत्यादि क्रियाओं को वर्तमानकाल 
की उपाधि माना जाता है, उन क्रियाओं से संत्रन्ध होने के कारण ही घट आदि में 
वतमानता की प्रतीति मानी जा सकती है, वह क्रियासंबन्ध ही घट आदि के प्रति विशेषण- 
रूप में प्रतीत होता है । वर्तमानकाल संबन्ध का विशेषणरूप में उस प्रतीति में भान क्यों 
मानना चाहिए १ उत्तर--यदि घट आदि के विषय में होने वाली वर्तमान प्रतीति उपयुक्त 
क्रियासंबन्ध को लेकर होती है तो सूर्यपरिस्पन्द क्रिया के विषय में यह जो प्रतीति होती है 
कि सूय का परिस्पन्द हो रहा है, इस प्रतीति का निर्वाह कैसे होगा ! यदि यहाँ अन्य किसी 
क्रियासबन्ध के कारण उपयुक्त वर्तमान प्रतीति का निर्वाह किया जाय तो उस क्रियाः 
के विषय में होने वाली वतमान प्रतीति का निर्वाह कैसे किया जाय ! यदि तदर्थे दूसरे क्रिया 
संबन्ध को लेना हो तो अनवस्था होगी । इस अनवस्था दोष का परिहार करने के लिए यही 
मानना उचित होगा कि वर्तमानकालसंब्न्धलूप वर्तमानत्व ही घट आदि के प्रति 
` विशेषण प्रतीत होता है। प्रश्‍न--उपाधि में होने वाली वर्तमानत्व प्रतीति के निर्वाह 
दूसरी उपाधि का पुरस्कार करने की आवश्यकता नहीं, वह उपाधि स्व-परनिर्वाहक अर्थात्‌ 
` अपना एवं दूसरे का निर्वाह करने वाली मानी जायगी। ऐसी स्थितिं में अनवस्था दोष 
क्यों होगा? उत्तर--यदि स्व-परनिर्वाहक न्याय अपनाया जाता है तो उस न्याय 
अनुसार यही क्यों न माना जाय कि घटादिस्वरूप ही वर्तमानत्व प्रतीति का विषय है, उपाधि 
| गत कक आवश्यकता नहीं १ इस पर यदि कोई कहे कि सा मैन 
“35 किलर का को मानने की आवश्यकता नहीं, तो उदे 
> बे सेद होता है, काल का अपलाप नहीं हो सकता । 
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प्रथम; ] ४ माषानुवाद्सहितम्‌ १६१ 


तत्सिद्वस्योपलम्मेन प्रत्यक्षत्वं ` प्रसाध्यते । 
लाध्रात्तद्वियता वरतमानधियो वरम्‌ ॥ 
न चैषा लैङ्गिकी बुद्धिरिङ्गादेरविमशतः । 
४ वरिमर्शेऽप्यन्यथासिद्धेस्तकातुग्रहवजनात्‌ ॥ 


“ततिसिद्धस्य’ इत्यादि । शास्त्र से अतिरिक्त द्रव्यरूप में सिद्ध होने वाले काल को हम 
प्रत्यक्ष सिद्ध करते हैं, प्रत्यक्ष में पदार्थों के प्रति विशेषणत्वेन काल भासित होता है, यह यहाँ 
सिद्ध किया जाता है | प्रश्न--प्रत्यक्ष में पदार्थों के प्रति विशेषण बनने वाले वतेमानत्व के 
रूप में विनाश प्रागभात्र ही भासित होता है, ऐसा क्यों न माना जाय १ जत्र पदाथ है तत्र 
उसके विनाश का प्रागभाव भी अवश्य होगा; वही पदार्थों के प्रति विशेषणरूप से प्रत्यक्ष प्रतीतिं 
के तौर पर प्रतिमासित होता है, ऐसा क्यों न माना जाय १ काल विशेषणरूप में भासित होता 
है ऐसा क्यों मानना चाहिए ! उत्तर--काल एक पदार्थ है, विशेषण रूप में उसका भान 
मानने में लाघव है, विनाशप्रागभाव श्रनेक पदार्थों से घटित वस्तु है, उसका विशेषण- 
रूप से भान मानने में गौरव दै, अतः यही निर्णय करना उचित है कि प्रत्यक्ष में पदार्थों के 
प्रति विशेषणरूप में काल भासता है, ग्रतः काल प्रत्यक्ष है। 

“न चेषा? इत्यादि | यदि काल प्रत्यक्ष नहीं होता तो अल्पशों द्वारा काल का व्यवहार 
नहीं दोना चाहिए, किन्तु अल्पज्ञ भी काल के विषय में व्यवहार करते हैं । काल को समझने 
पर ही वे काल के विषय में व्यवहार कर सकते हैं । वे काल को केसे समभते हैं ! उत्तरस्वरूप 
यही कहना होगा कि वे काल को प्रत्यक्ष से सममे हैं, यह नहीं कह सकते कि वे काल को 
शास्त्र से समभे हैं; क्योंकि वे शास्त्र को समभते ही नहीं । इस संबन्ध में यह भो नहीं कह 
सकते कि वे अनुमान से काल को समके हैं, क्योंकि वे ऐसे देठ को समते ही नहीं जो 
काल का व्याप्य हो,तथा काल को सिद्ध कर सके । यदि वैशेषिक इत्यादि दार्शनिक काल को सिद्ध 
करने के लिए कुछ देतुओं को रखते हैं तो वे हेतु अन्यथासिद्ध हैं, क्योंकि काल के न होने पर 
मी उन हेतु्रों का निर्वाह हो जाता है | ग्रनुकूल तर्क भी ऐसा नहीं है, जिससे काल को सिद्ध 
करने में सहायता मिले | अत्र वैशेषिकों द्वारा प्रस्तावित हेतुओं पर विचार किया जाता है। 
वे कहते हैं कि ४“अधिक आयु वाले ज्येष्ठ में परत्व नामक गुण उलन्न होता है, तथा 
कम आयु वाले कनिष्ठ में अपर नामक गुण उत्पन्न होता है । उसका कारण है 
अपेक्षाबुद्धि युक्त कालपिण्ड संयोग । यह इसकी अपेक्षा अधिक काल से सम्बन्ध 

४८. यहाँ पर वैशेषिक इत्यादि दाशंनिको द्वारा काल साधनाथे कहे जाने वाले हेतुओं का 
स्पष्टीकरण यह है कि परत्व और अपरत्व ऐसे दो गुण हैं। ये दोनों गुण दो प्रकार के 
हैं) कालिक परत्व एवं अपरत्व और (२) देशिक परस्व एवं अपरत्व । कालिक 
परत्र ज्येष्ठ पुरुप में और कालिक अपरत्व कनिष्ठ पुरुष में विद्यमान 

` गुण दै । दैशिक परत्व दूरस्थ पुरुष में तथा अपरत्व समीपस्थ पुरुष मे विद्यमान 
रहता है । पुरुष इतर पदार्थों का उपलक्षण है। कालिफ परत्व इस ज्ञान से--कि यदद 

२१ 
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१६२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडबद्गव्यपरिच्छेदः 


तर बहुतर सूर्यपरिस्पन्द क्रियाओं से विशिष्ट है--उत्पन्न होता है। विशिष्ट है--उत्पन्न होता है । कालिक अपरत्व 
इस ज्ञान से--कि यह शरीर स्वरपतर सूर्यपरिस्पन्द क्रियाओं से विशिष्ट है--उत्पन्न 
होता है । उपयुक्त ज्ञान को पक्ष मान कर अबृत्त होने वाले अनुमान से काल सिद्ध 
होता दै । वह अनुमान यई है कि परस्व को उत्पन्न करने वाला वह ज्ञान--जो बहुतर 
सूर्य क्रिया विशिष्ट शरीर के त्रिषय सें होता है--परम्परा सम्बन्धधटक पदाथ की 
अपेक्षा रखता है, क्योंकि साचात्‌ संबन्ध न होने पर भी चह ज्ञान विशिष्ट ज्ञान बना 
हुआ है। जो ज्ञान साच्चात्‌ संबन्ध न होने पर विशिष्ट ज्ञान बना हो, वह ज्ञान परम्परा 
संबन्धघटक की अपेक्षा रखता है। उदाहरण के रूप में 'स्फटिक लाल है? इस ज्ञान 
को लेना चाहिये | यह ज्ञान लाळिंमा विरि स्फटिक के विषय में होता है, अत एव 
विशिष्ट ज्ञान दै । परन्तु यहाँ विशेषण रक्तत्व ओर विशेष्य स्फटिक में समवायसम्बन्ध- 
रूपी साक्षात्‌ संबन्ध नहीं होता । साक्षात्‌ संबन्ध होने पर होने वाला यह विशिष्ट ज्ञान 
परम्परा संवन्ध को लेकर ही होता है, क्योंकि असंबद्ध पदार्थों के विषय में विशिष्ट ज्ञान 
नहीं हो सकता । साच्चात्‌ संबन्ध न हो तो वहाँ परम्परा संबन्ध अवश्य मानना होगा। 
वहाँ परम्परा संबन्ध स्वाशयासिमुख्य अथवा स्वाश्रयसंयोग दे। स्वशड्दाथे ल्वालिमा 
यु है, उसका आश्रय जपाकुसुम है, उसका थभिमुख स्फटिक रहता है, अथवा उससे 
हे संयुक्त होकर स्फटिक रहता है। इस परम्परा संबन्ध को लेकर वह विशिष्ट ज्ञान होता 
। है । इस परम्परा संबन्ध को लेकर होने वाला वह विशिष ज्ञान परम्परा संवन्धघटक 
जपापुष्प की अपेक्षा रखता है, क्योंकि जपापुष्प उस संबन्ध में स्वाश्रय शब्द से बोध्य 
होता है । उसी प्रकार अकृत में मी यह समझना चाहिए कि परध्व को उत्पन्न करने वाला 
“यह शरीर बहुतर सूयं क्रियाओं से विशिष्ट दै' ऐसा जो ज्ञान है, यह ज्ञान विशिष्ट ज्ञान 
है । इस ज्ञान में शरीर विशेष्य है, बहुतर सूर्य क्रिया विशेषण है । इस विशेषण और 
विशेष्य में साक्षात्‌ संवन्ध नहीं हैं, क्योंकि वह क्रिया साचत संबन्ध अर्थात्‌ समवाय 
संबन्ध से सूर में ही रहती है । साक्षात्‌ संवन्ध न होने पर होने वाले इस विशिष्ट शग 
के विपय में यह मानना पड़ता है कि यह विशिष्ट ज्ञान विशेषण बहुतर सूर्यक्रिया आर 
` विशेष्य शरीर सें विद्यमान परम्परा संबन्ध को छेकर हुआ करता है। वह परम्परा 
संबन्ध स्त्रसमवायिसंयुक्त संयोग है। स्वशठ्दाथे विशेषण बनने वाली बहुतः सूयं 
क्रिया है । उस क्रिया का समवायी सूर्य है, क्योंकि बह क्रिया समवायिसंबन्ध से सूर 
में रहती है । उस स्वससायी सूयं से संयुक्त है काल, उस स्वससवायिसंयुक्त हु 
शरीर का संयोग है । इस परम्परा सम्बन्ध में काल घटक है, अर्थात्‌ अन्तभूत है, क्य 
स्वसमचायिसंयुक्त शब्द से काल ही बोधित होता है; अत एव सिद्ध होता हि 
उपयुक्त परम्परा संबन्ध को लेकर होने वाला उपर्युक्त विशिष्ट ज्ञान परम्परा स 


२६०७ ४ न अत एव 
` घरक पदार्थ अर्थात्‌ काल की अपेत्ता रखता है, अर्थात्‌ काल को लेकर होता है शव हा 


_ उपयुक्त परम्परा संबग्ध में घटक पदाथ के रूप में काल सिद्ध होता है।  दोकर 
कालिक आपरत्व का उत्पादक ज्ञान भी परम्परा सम्बन्ध घटक रूप में को है क १ 
होता है। । हस प्रकार अमान से काळ की सिद्धि होती है । इस प्रकार ॐ ८5 जे 

इत्यादि दाशनिक अनुमान से काल की सिद्धि मानते हैं । 7 
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मिथः करम्बितैरेव सूत्वा विश्ववर्तिमिः | 


तथ्य क्तेगंगनायेवां पक्षद्वितयंसम्मतैः ॥ 

रविस्पन्दादिभूयस्त्वफल्गुस्वाधुपनायकैः | 

परावरत्वादिसिद्धेरन्यथागौरवोदयात्‌ ॥ 
रखता है, यह एक अपेच्चा बुद्धि है। यह सहकारिकारण है । काल का उस ज्येष्ठ शरीर के 
साथ जो संयोग है वह उस अपेक्षा बुद्धि की सद्दायता से ज्येष्ठ मै कालक्कत परत्व गुण को उत्पन्न 
करता है। यह कनिष्ठ पुरष इसकी अपेक्षा अल्प काल से सम्बद्ध है। यह एक अपेक्षा बुद्धि 
है। उस कनिष्ठ पुरुष के शरीर का काल के साथ जो संयोग है, वह संयोग उपयुक्त अपेक्षा 
बुद्धि की सहायता से कनिष्ठ में कालकृत अपरत्व गुण को उत्पन्न करता है। उन शरीरों में 
अधिक और अल्प काल का सम्बन्ध जो माना जाता है, वह कौन सा पदार्थ है! ऐसी 
जिज्ञासा उत्पन्न होने पर उसका यही उत्तर हो सकता है कि अधिक काल सम्बन्ध अधिक सूय- 
स्पन्द क्रियाओं से सम्बद्ध है, तथा अल्प काल संबन्ध सूर्यं की अल्प स्पन्द्‌ क्रियाओं से 
संत्रद्ध ही है, दूसरा कुछ नहीं; क्योंकि काल अखण्ड है, उसमें आधिक्य और 
न्यूनत्य उपाधियों का आधिक्य और न्यूनस्व ही है, और कोई नहीं। सूय की स्पन्द 
क्रियाओं से युबा शरीर और इद्ध शरीर का साक्षात्‌ सम्बन्ध नहीं होता है, क्योंकि वे क्रियाये 
समवाय सम्बन्ध से यूय में ही रहती हैं | उन क्रियाओं से उन शरीरों का परम्परा सम्बन्ध ही 
स्थापित हो सकता है; वह यह है कि स्पन्द क्रियाश्रय सूर्य के साथ संयुक्त होने वाले द्रव्य से ये 
शरीर संयुक्त हैं । वह द्रव्य कौन है जो सूर्य एवं इन शरीरों से संयुक्त है! वह द्रव्य काल 
है, अन्य द्रव्य हो नहीं सकता । स्पन्द्‌ क्रियाश्रय सूय एवं युवा शरीर और बृद्ध शरीर से 
संयुक्त रहने वाला काल ज्येष्ठ शरीर में अधिक सूर्यस्पन्द क्रियासम्बन्ध को ला देता है । 
तथा कनिष्ठ शरीर में अल्प सूर्यस्पन्द क्रियासंबच्ध को ला देता है। 
इस प्रकार उन शरीरों में अधिक काल सम्बन्ध एवं अल्प काल सम्बन्ध संगत हो जाता है। 
अपेक्षा बुद्धि युक्त उपयुक्त कालपिण्ड सम्बन्ध से ज्येष्ठ में परत्व एवं कनिष्ठ में अपरत्व उत्पन्न 
होता है | इस परत्य एवं अपरत्व का प्रत्यक्षानुभव सभी को होता है | इस परत्व एवं अपरत्व 
से ज्येष्ठ शरीर में सूर्य परिस्पन्द भूयसतव को तथा कनिष्ठ शरीर में सूर्य परिस्पस्द्गत अल्पत्व 
को लाने वाले काल का अनुमान होता है, यह वैशेषिकों का कथन है। परन्तु यह कथन 
समीचीन नहीं, क्योंकि इन देतुओं से काल की सिद्धि नहीं हो सकती; क्योंकि ये हेतु अन्यथा- 
सिद्ध हैं। हम और आप अर्थात्‌. वैशेषिक जिन पदार्थों को मानते हैं, वे परिच्छिन्न परिमाण 
वाले पदार्थ ही परस्पर में संयुक्त होते हुए सूर्थगत परिस्पन्द क्रियाओं के आधिक्य और 
न्यूनत्व को उन शरीरां में लाने बाले माने जा सकते हैं, तदर्थं काल की कल्पना करने की 
आवश्यकता नहीं | भाव यह है कि अधिक परिस्पन्द क्रिया वाले सूर्य से आतप संयुक्त है, 
उस तप से ज्येष्ठ शरीर संयुक्त है। इस परम्परा सम्बन्ध में घटक आतप सूय 
परिस्पन्द क्रियागत आधिक्य को ज्येष्ठ शरीर में लाने वाला माना जा सकता है। 
तथा अल्प परिस्पन्द क्रिया वाले सूर्य से आतप संयुक्त है, उस आतप से कनिष्ठ 
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१६४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैद: 
~ 0७ ¢ 
तावन्मात्रोपनेतृत्वे सिद्भस्याथस्य कल्पिते । 


जगतो मिश्ररूपत्वं न भवेद्धिके यथा ॥ 


शरीर संयुक्त है। इस परम्परा संगन्ध में घटक आतप सूर्य परिस्पन्द क्रिया गत 
अलपत्व को कनिष्ठ शरीर में लाने वाला माना जा सकता है। प्रश्न--मान लिया 
जाय कि किसी पातालगुहा में ज्येष्ठ और कनिष्ठ रहते हैं, उनमें परत्व एवं अपरत्व के निर्वाह 
के लिये सूर्य परिस्पन्द क्रियागत आधिक्य और न्यूनत््व को लाने वाला कौन दोगा, वहाँ तो 
आतप की पहुँच ही नहीं १ उत्तर-वहाँ पर यह माना जायगा कि सूर्य अधिक एबं 
अल्प परिस्पन्द क्रियाओं से सम्बद्ध है। सूर्यं से आतप, आतप से भूमि, भूमि से 
पर्वत, पवत से पातालगुहा और उससे ज्येष्ठ एवं कनिष्ठ संयुक्त हैं। इस परम्परा 
सं्रस् घटक परस्पर संयुक्त इन मूर्ते पदार्थों के द्वारा सूथ परिस्पन्द क्रियागत आधिक्य 
एवं न्यूनत्व ज्येष्ठ एबं कनिष्ठ में लाया जा सकता है, तदर्थ कालकल्पना की आवश्यकता नहीं। 
प्ररन--इस प्रकार परम्परा सम्बन्ध घटक अनेक पदार्थों को उपयुक्त रीति से लाने बाला 
मानना उचित नहीं, क्योंकि उसमें गौरव दोष है; सूर्य और ज्येष्ठ-कनिष्ठ शरीरों से सम्बन्ध 
रखने वाला एक ही पदार्थ होना चाहिये | उसी को सूर्य परिस्पन्दगत आधिक्य एवं न्यूनत्व 
को लाने वाला मानना चाहिये, वह कौन हो सकता है? उत्तर--यदि एक पदार्थ को ही 
वैसा माना जाय तो वह भी उपस्थित किया जा सकता है। आकाश ओर ईश्वर इत्यादि 
ऐसे. कितने ही पदार्थ हैं जो प्रत्येक सूर्य एवं जयेष्ठ-कनिष्ठ शरीरों से संयुक्त रहते हैँ वे सूर्य 
से सम्बद्ध होने के कारण सूर्य परिस्पन्द क्रियागत आधिक्य एवं न्युनत्व को लाने बाले माने 
जा सकते दैं । उनसे परत्व एवं अपरत्व की सिद्धि हो सकती है, तदर्थ अतिरिक्त काल की कल्पना 
करने की आवश्यकता नहों । दोनों वादियों द्वारा स्वीकृत पदार्थों से जहाँ निर्वाह हो सकता ६, 
वहाँ अतिरिक्त पदार्थ की कल्पना करने पर गौरव दोष होगा । 

“तावन्मात्र इत्यादि । प्रशन -यदि आकाश इत्यादि पदार्थ सूर्य-परिस्पन्दःक्रियागत आधि 
एवं न्यूनत्व को ज्येष्ठ कनिष्ठ शरीरों में लाते तो यद भी मानना पड़ता कि किसी पदार्थ में विद्यमान 
किसी धर्म को अन्यत्र कहीं भौ लाकर रख सकते हैं, परन्तु इसे स्वीकार करने पर यह जगत, 
िश्रप वन जायगा, एवं सभी धर्म सर्वत्र पहुँच जायेगे, कोई पदार्थ ब्यवस्थित धमं वाला नहीं 
रहेगा, यह महान्‌ दोष है; इसका क्या समाधान है ! उत्तर-यदि दोनों वादियों द्वारा स्वीकृत 
आकाश आदि पदार्थों की इतनी योग्यता मान ली जाय कि ये सूर्य-परिसपन्दगत आर्घिक 
एवं न्यूनत्व को ही अन्यत्र ले जाने की क्षमता रखते हैं- तत्र तो जगत्‌ के मिश्ररूप ब 


की संभावना ही नहीं रह जायेगी । जिस प्रकार अतिरिक्त काल को मानने वाला वैशेषिक की 


में उतनी ही योग्यता मानता है, अत एव जगत्‌ में मिश्ररूपता नहीं होती है, उसी प्रकार इन . 


आकाशादि पदार्थों में भी उतनी ही योग्यता मानी जा सकती है, इस प्रकार जगत्‌ 
मिश्ररूपता नहीं होगी | 
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कालसंघन्धरूपोऽ्यं परत्वादिरिति स्थिते । 
लिङ्गसिद्भ्यव कालस्य ग्रत्यञ्षत्वमुपागतम्‌ ॥ 
ग्तोऽचुमानमात्रेण कालोऽन्यो नैव सिध्यति । 
केवलागमसिद्धे च न लोकव्यवहायता ॥ 
तदेवं केवलैस्तकें! कालस्य दुरुपपादतामालम्ब्य हि न्यायतस्वे संयोगा- 
घिकरणे-“संयोगंविभागसंख्या कारः” इत्यादि चोक्तम्‌ | प्रमावपादे च 
प्रसङ्गात्‌ कालमपरुप्य “तस्मादेकाश्रयक्रियासंख्या कालः” इति सूक्तग्ुप- 
संहृतम्‌ । प्रपञ्चितं चास्य प्रत्यक्ष तत्रेव--“यथा सर्वे प्रत्ययाः कालो- 


“कालसम्त्रन्ध' इत्यादि । उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट हो गया कि अनुमान से काल 
सिद्ध नहीं हो सकता; वे देतु अन्यथासिद्ध हैं| किञ्च, जिस परस्व एवं अपरत्व गुण से काल 
का अनुमान किया जाता है, वह परत्व और अपरत्व क्या पदार्थ है १ वेशेषिक कहते हैं कि 
परतत एवं अपरत्व गुण हैं, वे अविक काल एवं पिण्ड के संयोग से तथा अल्पकाल एबं पिण्ड 
के संयोग से उत्पन्न होते हैं। परन्तु वै गेषिको का यह मत गौरव दोष से दूषित है | पिण्ड का 
अत्रिक कालसम्बन्ध ही परत्व तथा अल्प कालसम्मन्ध हो अपरत्व है । यही अर्थ सिद्धान्त 
में माना जाता है, इसमें लाबव गुण है। इन सम्बन्धों से दसरे गुणों की उत्त्ति मानने पर 
गौरव दोष की उपस्थिति अनिवार्य है । पिण्ड शब्द से शरीर विवक्षित है । वेशेषिक परत्व एवं 
अपरत्वरूपी हेतुओं को प्रत्यक्ष देखकर उससे काल का अनुमान करना चाहते हैं। सिद्धान्ता 
नुसार परत्व एवं अपरत्व काल को प्रत्यक किये विना ही काल के सम्प्रन्धरूप परत्व 
एवं अपरत्व को प्रत्यज्ञ करना असंभव है। जो काल हेतु को प्रत्यक्ष करते समय प्रत्यक्ष हो 
जाता है, उसको अनुमानगम्य मानने की क्या आवश्यकता है । 

“अतोऽनुमानः इत्यादि । उपयुक्त विवेचन से यह फलित होता है कि केवल अनुमान 
से मूर्त पदार्थ एवं आकाशादि से व्यतिरिक्त काल सिद्ध नहीं हो सकता । यदि काल 
प्रकृति तत्त इत्यादि की तरह केवल शास्त्र प्रमाण से सिद्ध होता तो पामर तक के व्यवहार का 
गोचर नहीं होता, परन्तु पामर भी काल के विषय में व्यवहार करते हैं, इससे मानना पड़ता 
है कि काल प्रत्यक्षतः सिद्ध है । 

“तदेवम्‌? इत्यादि । न्यायतस्व ग्रन्थ के संयोगाधिकरण में यह कहा गया है कि 
संयोग एवं विभाग की संख्या काल है । भाव यह है कि नेत्र पक्ष्मां के संयोग एबं विभाग के 
रूप में जो निमेषादि क्रियायें होती हैं, उनकी संख्या ही काल है। उसी 'न्यायतत्त्व ग्रन्थ 
के प्रमातूपाद में प्रसङ्गगश काल का अपलाप करके उपसंहार में कहा गया है कि सूय 
इत्यादि एक आश्रय को लेकर होने वाली क्रियाओं की संख्या ही काल है। इन कथनों 
का काल का अपलाप करने में तात्पर्य नहीं है, क्‍योंकि सिद्धान्त में शास्त 
प्रमाण से सिद्ध होने के कारण काल मान्य है। इन कथनों का तार्य यह है कि 
अनुमान तथा केवल तको से क्रियासंख्या से अतिरिक्त काल सिद्ध नहीं 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


१६६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छदः 


परिलष्टा एव हि दृश्यन्ते | तदिति देशकालविशिष्टतयेव स्मतिरपि जायमाना 
प्रागपि कालालुभवं साधयति इति । जैननिराकरणे भाष्यं च “कालस्य 
पदार्थविशेषणतयेव प्रतीतेस्तस्य पथगस्तित्वनास्तित्वादयो न वक्तव्या}, 
न च परिहतंव्या। । कारोऽस्ति नास्तीति व्यवहारो व्यनहतृ णां जात्या- 
्यस्तित्ववप्रचहारतुस्यः” इति । अत एवं च कासस्य एथग्‌ गणनाभाषः | 

होगा, तकों से काल का समर्थन असंभव है। इन कथनों का ऐसा ही तालये मानना 
चाहिये | ऐसा न मानने पर न्यायतत्व के दूसरे वाक्यों से विरोध उपस्थित होगा । न्यायतत्त 
में काल को प्रथक्‌ पदार्थ मानकर विस्तार से उसका प्रत्यक्षत्व इस प्रकार सिद्ध किया गया है 
कि सभी ज्ञान काल का ग्रहण करते हुए. ही अनुभूत होते हैं। “यह घट है? इत्यादि ज्ञानों 


सें काल विशेषणत्वेन प्रत्यक्ष होता है । 'वह घट है? इस प्रकार की जो स्मृति होती | 


है, उसका भाव यह है कि घट अतीत काल एवं देश में था। यह स्मृति इस वात को 
॥ सिद्ध करती है कि पहले भी उस काल का--जिसमें घट था--अनुभव हो गया | इस प्रकार 
काल के प्रत्यक्षत्य को सिद्ध करने से यही मानना पड़ता है कि उपयुक्त कथनों का काल के 
अपलाप में तात्पय नहीं, किन्तु उपर्युक्त भाव के प्रतिपादन में ही तास्थ है, क्योंकि केवल तकं 
से क्रियासंख्यातिरिक्त काल सिद्ध नहीं होगा । जैनाविकरण में जैनोक्त सप भङ्गी का निराकरण 
करते समय भाष्य में यह कहा गया है कि काल पदार्थों के प्रति विशेषणछूप में ही प्रतीत 
होता है | यह घट है? इस प्रतीति का भाव यह है कि घट इस काल में रहने वाला है, 
(वह घर है? इस प्रतीति का भाव यह है कि घट उस काल में रहने वाला है। इस प्रकार सभी 
प्रतीतियों में काल घट और पट इत्यादि पदार्थों के प्रति विशेषण रूप में प्रतीत होता है | 
अत एव जिस प्रकार जैन सप्तभङ्गी का निरूपण करते समथ अन्यान्य पदार्थों के विषय में 
अस्तित्व और नास्तित्व इत्यादि विरुद्ध धर्मों का प्रतिपादन किया है, काल के विषय में उन 
धर्मों का प्रतिपादन करने की आवश्यकता नहीं, क्योंकि काल पदार्थों के प्रति विशेषणरूप म 
स्पष्ट प्रत्यक्ष होता है । जिस प्रकार हमें उन लोगों द्वारा पदार्थों के विषय में कहे जाने वाले 
उन विरुद्ध धमां का परिहार करना पड़ता है, वैसे काल के विषय में परिहार करने की भी आर्ष 
इयकता नहीं है | प्रश्‍न-यदि सभी पदार्थों के प्रति विशेषण रूप में प्रतीत होना काल का स्वभाव 


है तो लोक में “काल है, काल नहीं है! ऐसा व्यवहार कैसे. होता है १ इसमें तो काल ब ति 
रूप में प्रतीत होता है ! उत्तर-जिस प्रकार व्यक्तियों के प्रति विशेषणरूप में प्रतिभासित है 


जाति का स्वमाव है, तथाति कमी-कमी विवज्ञाविशेष के कारण “जाति है, जाति नहीं है' इत्यादि 
प्रतीतियों में विशेष्यरूप से भासती है | इसी प्रकार पदार्थों के प्रति विशेषणरूप में प्रत 
. भासित होना काल का स्वभाव है; तथापि कभी-कभी विवक्षाविशेष के कारण “काल है, 
। नहीं है! इत्यादि प्रतीतियों में विशेष्यरूप से भासता है; यह भान विवक्षाक्कत है; स्वाभाविक 
नहीं | विशेषणरूप में भासना यही काल का स्वाभाविक रूप है । इस प्रकार सभी प्रती 
म [म ह ही कहीं कहीं शाल््ों में काल ve a 
ह गगना की Hs ज पि में काल का भान 
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( तत्वानां संख्यायाः परिणामप्रकारा देश्च बणेनम्‌ ) 
तरेवमव्य क्तो पक्रममहदहङ्कारेन्द्रयतन्मात्रभूतसु्टिप्रकरणेषु जीवपरो 
पञ्चतिंशकपड्विंशको । अक्षरतमसोरन्यतरोपन्रमे कालस्य पृथग्‌ गणने च 
पड्विशकसप्तविशकाशविंशकत्वादिक॑ यथासंभवं भाव्यस्‌। श्रुतिश्च-“तं 
पड्विंशकमित्याहुः सप्तविशमथापरे” इति । सच्चरजस्तमर्सा एथग्‌ गणनयाऽ- 
घिसंख्यां निर्यहन्तस्तेषां द्रव्यत्वद्षणेन वच््यमाणेन निरस्ताः । पञ्चविंशा- 
तिरिक्तनिषेधपराणां निर्वाहस्तु भगवता व्यासेन मोच्षधमेऽभिहितः— 
अन्यथ राजन्‌ स परस्तथान्यः पञ्चविंशकः । 
तत्स्थत्वादलुपश्यन्ति हक एवेति साधवः ॥ इति । 
( तच्वों की संख्या और परिणाम के प्रकार इत्यादि का वर्णन ) 

'तदेव इत्यादि । इस प्रकार प्रकृति तत्त्व अव्यक्त, मदान्‌ , अहंकार, एकादश इन्द्रिय, 
पंचतम्मात्र और पंचमहाभूत ऐसा चौबीस प्रकार का होता है; ये चौबीस प्रात तत्व हैं। 
अव्यक्त से लेकर गिनने पर प्राकृत तत्व चौबीस सिद्ध होते हैं | इनकी सृष्टि का प्रतिपादन 
करने वाले प्रकरणों में जीवात्मा २५ वाँ तत्त्व तथा इश्वर २६ वाँ तत्त्व सिद्ध होता है। 
यदि अक्षर और तम इन दोनों में किसी एक से लेकर अव्यक्त इत्यादि को मिलाकर गिना 
जाय तो प्राकृत तत्त्व २५ सिद्ध होंगे, जीवात्मा २६ वाँ तथा परमात्मा २७ वाँ तत्त्व सिद्ध होगा | 
यदि २५ प्राकृत तत्वों के साथ काल को भी मिलाकर-क्योकि वह भी एक जड़ द्रव्य है--गिना 
जाय तो जड़ तत्त्व २६, जीवात्मा तत्व २७ तथा ईश्वर २८ वाँ तत्त्व सिद्ध होंगे । इस प्रकार 
नाना प्रकार के संख्या निर्देशों में उपपत्ति लग जाती है। उपनिषत्‌ में परमात्मा के 
बिषय में विभिन्न संख्या का निर्देश इस प्रकार किया गया है--“तं षडरविंशकमित्याुः 
सप्तविंशमथापरे” अर्थ--उस परमात्मा को कतिपय विद्वान्‌ २६ वाँ तत्व कहते हैं, कुछ लोग 
२७ याँ तत्त्व कहते हैं । कुछ वादियों ने अधिक संख्यानिदेश का समन्वय करने कें लिये सत्व, 
रज और तम को अलग-अलग द्रव्य मानकर गिना है,परन्तु वह ठीक नहीं; क्योंकि सत्त;रज और 
तम द्रव्य नहीं, अपितु गुण हैं । द्रव्यों की गणना करते समय इनको लेकर गणना करना उचित 
नहीं, क्योंकि सत्त्व इत्यादि द्रव्य नहीं हैं; यह अर्थ अद्गव्यपरिच्छेद में सिद्ध किया जायगा | 
प्रशन--शाज्रों में ऐसे मी वचन मिलते हैं जिनसे यह सिद्ध होता है कि पंचविंश जीवात्मा से 
व्यतिरिक्त कोई तत्व नहीं है, किन्तु सिद्धान्त में पंचविंश जीवात्मा से व्यतिरिक्त षड्विश 
परमात्मा माना जाता है । ऐसी स्थिति में पंचविंश जीवात्मा से व्यतिरिक्त तत्व का निषेध करने 
वाले वचनों का निर्वाह कैसे होगा १ उत्तर-भगवान्‌ व्यास ने उन वचनों के निर्वाह का प्रकार 
मोक्षधमं में इस प्रकार कहा है-- 

अन्यश्च राजन्‌ स परस्तथान्यः पञ्चविंशकः । 
तत्स्थस्वादनुपश्यन्ति ह्येक एवेति साधवः ॥ 
अ- -हे राजन्‌ | परमात्मा दूसरा तत्त्व है, तथा पञ्चविंश जीवात्मा दूसरा तस्तव 
है। ये दोंनों परस्पर भिन्न भिन्न तत्त्व हैं। ऐसा होने पर भी जीवात्मा के अन्द्र परमात्मा अन्त- 
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त्रितं च “अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः” इति । प्रपश्चितश्चायमर्थो 
भाष्यादिषु सामानाधिकरण्य निराह । 

नन्वेवमपि तततङ्कृतेषु सबिदकान्तहिमकरकबैद्युतवैश्वानराद्युत्तरोतरा- 
वस्थादशनात्‌ तस्वसंज्यानियसोऽलुपपन्नः, मैत्रस्‌, समश्यवस्थापेक्षया 
तन्नियमात्‌ । पश्वीकरणपश्चाङ्काविव्यष्चपस्थाविशेपाणां त्वानन्त्याद- 
परिसंख्यानम्‌ | : 

एतेषु च तच्वेषु भागत एवोत्तरोचरसृष्टि!, “ प प्वेरुतरोत्त रावरणस्य 
यामी के रूप में विराजमान रहता है। इस शरीरात्मभावसम्बन्थ के कारण साधुगण उन 
दोनों को मिलाकर एक वस्तु समभते हैं। वेदव्यास जी ने ब्रहासूज्र में “अवस्थितेरिति 
काशकृत्स्न:? इस सूत्र में उपयुक्त अर्थ का प्रतिपादन किया है। सूत्र का अर्थ यह है कि 
काशक्कत्स्न आचाय मानते हैं कि जीवात्मा परमात्मा का शरीर है, जीवात्मरूपी शरीर में 
परमात्मा अन्तर्यामी के रूप में अवस्थित रहता है। यह प्रसिद्ध है कि शरीर वाचक देव, 
मनुष्य इत्यादि शब्द उन शरीरों में विद्यमान आत्मा तक का प्रतिपादन करते हैं, अतः 
जीववाचक शब्द से जीवान्तर्यामी परमात्मा का अभिधान उचित ही है; यह सिद्धान्त ' 
सूत्र है । इससे सिद्ध होता है कि जीवात्मा के भीतर परमात्मा अन्तर्यामी के रूप में विराज- 
मान होने के कारण जीवात्मविशिष्ट परमात्मा एक वस्तु के रूप में समझा जाता है। शमाय 
आदि ग्रन्थों में “तत्वमसि” इत्यादि समानाधिकरण वाक्यों का अर्थ करते समय उपयुक्त अर्ष 
विस्तार से वर्णित है । 

'नस्तेवमपि इत्यादि | प्रइन--इस प्रकार तत्वों की संख्या होने पर मी यह आपत्ति होती 
है कि परथिवी तत्व सूर्यकान्त इत्यादि विचित्र वस्तुओं के रूप में परिणत होता है, जलतत्व हिम 
और करका इत्यादि के रूप में परिणत होता है, तथा तेजस्तत्त्व विद्युत्‌ और जाठराग्नि इत्पादि 
के रूप में परिणत होता है । इस प्रकार इन मूतों मै उत्तरोत्तर अनेक अवस्थायें जब देखने में 
आती हैं, तत्र इनको भी लेकर तत्त्वों की गणना क्यों न की जाय १ ऐसी स्थिति में यह 
कहा गया है कि प्रात तत्व २४ ही हैं,यह संख्या नियम कैसे उपपन्न होगा ! उत्तर-पंचकरण 
होने के पूवं जो सृष्टि होती है, वह समष्टि सृष्टि कहलाती है, तथा पञ्चीकरण के पदचात जो 
सृष्टि होती है वह व्यष्टि सृष्टि कहलाती है । समष्टि सृष्टि में होने वाली चौत्रीस अवस्थाओं को 
लेकर प्राकृत तत्व २४ कहे गये हैं | व्यष्टि सृष्टि में होने वाली अवस्थायें अनन्त हैं, उनक 
गिनती नहीं हो सकती; अत एव उन सूर्यकान्त इत्यादि व्यश्यवस्थाओं को लेकर तत्तों की 
गणना नहीं की जाती | 

'एतेषुच तत्तेु! इत्यादि | इन त्यो में ४ 'पूर्व-पूर्व तत्वों के भाग से उत्तरोत्तर तत्वों की 


४३ यहाँ पर ये वचन प्रमाण रूप में विवक्षित हैं कि-- 


“प्रधानतत्त्वसुद्भूतं महान्तं तत्‌ समावणोत्‌ । 
यथा प्रधानेन महान्‌ महता स तथाऽऽब्ृतः ॥ 
आकाशं शात्रदमान्नं तु स्पशमात्र समाविशत्‌ ।” 
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तत्तदाकारेण च कार्यतः श्रतस्वात्‌ , अन्यथा प॒थिव्येकशेपप्रसङ्गात्‌, पूर्व 
पूवभूतानाशुपलम्भादिसिद्वत्वाच्च | 

तन्मात्राणां त्वावारकत्वाद्यनाश्रयणान्निःशेषपरिणाम इत्येके । शरीरादेः 
अतुर्विशतितत्वमयत्ववचनात्‌ तेषामप्येकदेशतः परिणाम इत्यपरे । पूर्व 
स्मिन्‌ पन्चे तन्मात्राकार्यभूतयुणपञ्चकेन सह शररीरादेश्रतर्विशतितत्वमय- 
सयोक्तिरिति वा, सर्वाचित्तचमयत्वमात्रप्रतिपादनपरतया वा निर्वाहः । 


ह पन्ने क्रचित्‌ केपाञ्चित्‌ सृषटचनु क्तिवरदविवच्षयाऽऽवरणाद्यचुक्तिरिति 
गात 

सृष्टि होती है, यह नहीं फि संपूर्ण कारणतत्व कार्यतत्त के रूप में परिणत होते हैं। कारण- 
तत्वों के भाग से कार्यतत्वों की सृष्टि मानने का कारण यह है कि झालं में पूव-पूर्व तत्त्वों 


से उत्तर उत्तर तस्रों का आवरण कहा गया है | किंच, उत्तरोत्तर तत्तों में पूर्वपूर्वं तत्त्वों की 


स्व-स्वरूप से अवस्थिति बतत्ायी गई है । ये दोनों अर्थ तभी संगत होंगे यदि उत्तर तचो की 
दृष्टि होने के बाद मी पूर्व-पूर्व तत्त्व स्वरूपतः बने रहें | अतः पू-पूर्व तत्वों के एकदेश से उत्त- 
रोत्तर तत्त्वों की सृष्टि मानना ही उचित है। यदि पूर्वपूर्वं तत्वों का पूर्ण रूप से उत्तरोत्तर 
तत्त्व के रूप में परिणाम होगा तो अन्तिम परिणाम के रूप में एक मात्र प्रथिवी ही बची रहेगी; 
पूर्-पू्व तत्त्वों का सद्भाव असंभव हो जायगा। पूर्वपूर्वं भूत प्रत्यक्ष प्रमाण से विदित हो रहे 
हैं, इससे एकदेश परिणाम ही सिद्ध होता दै । 

'तन्मात्राणाम्‌ ' इत्यादि | कुछ विद्वान्‌ यह मानते हैं कि तन्मात्रो के विषय में शाज्ों में 
इस प्रकार का वर्णन नहीं मिलता है कि वे अपने कार्यतरवों का आवरण करते हों। यदि तन्मात्र 


- आवारक होते तो उनके एकदेश से उत्तर तत्वों की सृष्टि मानना उचित होता है, परब्दु तन्मात्रों 


में आवारकत्व का बर्णन न होने से यही मानना उचित है कि तन्मात्र पूणेरूप से अपने कार्य- 
तत्त्व के रूप में परिणत होते हैं। कुछ अन्य विद्वान्‌ यह मानते हैं कि शाज्लों में शरीर आदि के 
विषय प्रें यह कहा गया है कि वे प्रकृति के चौबीस तत्तों से बने हैं, इसलिये पश्चमहाभूतों 
की सृष्टि के बाद मी तन्मात्रों का अवस्थान मानना पड़ता है। अतः यही मानना उचित 
है कि तम्मात्रों के एकदेश से ही उत्तर तत्वों की सृष्टि होती है। इस प्रकार तन्मात्रं के विषय 
में दो मत हैं | तन्मात्रों का पूरा परिणाम मानने वालों के प्रथम मत में इन वचनों का-- 
जो शरीरादि को चौत्रीस तत्वों से निर्मित बतलाते हैं-इस प्रकार निर्वाह होना 


अर्थ-प्रधान तत्त्व अर्थात्‌ प्रकृति तश्व अपने से उत्पन्न महत्तत्व पर आवरण 
डालता है। जिस प्रकार महत्तत्व प्रकृति तरव से आदृत है, उसी प्रकार अहंकार तस्व 
महत्तत्त से आदत है। शब्दतन्मात्र आकाश में प्रविष्ट हुआ, एवं स्पशेतन्मान्न 
वायु में प्रविष्ट हुआ, इत्यादि । इन वचनों से सिद्ध होता है कि उत्तरोत्तर तत्त्व पूवे-पूवै 
तरवो से ाब्रृत हैं, तथा पूर्व-पूर्व तूत उत्तर-उत्तर तों में अनुप्रविष्ट होकर रहते हैं। 
२२ 
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: १७० त्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेट: | 
( पञ्चीकरणत्रह्माण्डस्ृष्टयादिवणनम्‌ ) 
एतानि तत्तानि प्रथपमीधरः स्वसङ्करपादेव `` तत्तदव्यवहितपूवपूर् 
तत्वशरीरकः सृष्टा व्यष्टिनामरूपव्याक्रणं सङ्कल्प्य तेपां तस्वानां एथग्‌- 
एकादश इन्द्रिय, अहंकार, मदान्‌ और प्रकृति इन चौबीस तत्वों से शरीरादि बने 
है| अथवा यह तात्य है कि तन्मात्रों का पूरा परिणाम होने के वाद जितने अचेतन तत 
विद्यमान हों; चाहे वे चौबीस हों या उनसे कम, उन सबसे शरीरादि बने हैं । यह द्वितीय 
कल्प समीचीन है | प्रथम कल्प में उन गुणों को--जो तत्त्वों की गणना में नहीं लिये जाते 
लेकर चौबीस संख्या को पूर्ण करके शरीर आदि की चतुबिशति तत्त्वां से उत्पत्ति बतल्लाने वाले 
वचनों का निर्वाह करना पड़ता है, वह किश्रष्ट है। इस प्रकार प्रथम मत में विरुद्ध 
प्रतीत होने वाले वचनों का निर्वाह हो जाता है। दूसरे मत में--जिसमें तन्मात्रो 
के एक देश से ही उत्तर तत्वों की सृष्टि मानी जाती है-इस शांका का-कि तन्मात्रो 
का आवरण क्यों न कहा गया--समाधान यही है कि वास्तव में तन्मात्रो के द्वारा आवरण 
होने पर मी शास्रों में विवक्षा न न होने से उन आवरणों का उल्लेख उसी प्रकार नहीं किया 
गया है जिस प्रकार शाल्लो में विवक्षा न न होने के कारण कहीं कहीं उन कतिपय तस्वों की सृष्टि 
नहीं कही गई है, जिनकी सृष्टि को श्रन्यान्य वचनों के आधार पर सिद्धान्त में अवश्य मानना 
` पढ़ता है । इस विवचेन से सिद्ध होता है कि उपर्युक्त दोनों मत समीचीन हैं । 
( पंचीकरण और ब्रह्माण्ड की सृष्टि इत्यादि का वर्णन ) 
“एतानि? इति। ईश्वर प्रथमतः इन तत्वों की सृष्टि संकल्प से करता है, वह भी इस प्रकार कि 
५०उन अग्यवह्ित पूर्व-पू तत्वों को शरीररूप में धारण करता छुआ उनका अन्तर्यामी बनक 
उनके संकल्प से उत्तर-उत्तर तत्त्वों की सृष्टि करता है | इस प्रकार चौबीस तत्वों की सृष्टि कर 


५० ईश्वर पूर्व-पू्व तसतरों का शारीर होकर संकल्प से उत्तरोत्तर तत्वों की सृष्टि करता है, न 
में “तदैक्षत वहु स्यां प्रजायेयेति । तत्तेजोञ्सुजत । तत्तेज ऐक्तत बहु स्यां प्रजायेये 
तदापोञ्सजत । ता आप ऐचन्त बहुयः स्याम प्रजायेमहीति । ता अन्नमसजन्त ईर्म 
भ्रुतिवचन एवं “तदभिध्यानादेव तु तल्लिज्ञात्‌ सः” यह ब्रह्मसूत्र प्रमाणझप में अभिप्र 
है। इंडवर व्यव्टिनामरूपय्याकरण का संकल्प करता है, तथा उन तत्वों के परस्पर 
सम्मिश्रण का भी संकदप करता है । इस विषय में “सेयं देवतैक्षत । हन्ताहमिमास्तिल 

` देवता अनेन जीवेनात्मनाञ्नुप्रविश्य नामरूपे ष्याकरवाणि। तासां त्रितं त्रियृतमेबैकी 
करवाणि” यह श्रुतिबचन एवं “संज्ञामूर्तिक्लपिस्तु त्रिवृल्कुवंत उपदेशात्‌ ” यह है 
अमाणरूप में विवक्षित है । दस दस गुने बढ़े सात आवरणों से ब्रह्माण्ड वेष्टित दै । 

.. विषय में-- 

मद ` चारिवह्ृधनिछाकारीस्ततो भूतादिना वहिः । 
` दृतं दशगुणैरण्डं भूतादिमंहता ततः ॥ 
अव्यक्तेनाबृतो व्रह्मन्‌ तैः सवः सहितो महान्‌ । 
पूमिरावरणेरण्डं सप्षभिः प्राकृतेद तम ॥ 
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भूतानां व्यष्टिसुष्टयशक्तेः परस्परसंमिश्रणं च सङ्कणप्य “व्योम्नोष्धमाग- 


- श्रत्वारो वायुतेजःपयोुवाम्‌’ इत्यादिक्रमेण एकैक्कभूतेषु भूतान्तराणा- 


मष्टमांशचतुष्कैः पञ्चीकरणं कृत्वा तेषु स्वालुप्रविष्जीववर्गमलुप्रवेश्य तैरेव 
तस्वैदशशुणितोत्तरसावरणवेष्टितं हेमार्यपरिणामगतभूतमयं ब्रह्माण्डः 
सारभ्य तदन्तरे च स्वनाभिपङ्कजम्सृतिसप्स्थानेष्म्न्यतमेन सकलतदण्डा- 
इश्वर व्यष्टिरूप नाम-रूपों का व्याकरण करने के लिये संकल्प कर अलग अलग रहने वाले 
उन समष्टि तत्वों में व्यष्टिरूप से सृष्टि करने के लिये पर्याप्त शक्ति न होने के कारण उन 
तत्वों को मिश्रित करने के लिये संकल्प करता है | श्रनन्तर पाँचों महाभूतों को 
दो दो भागों में विभक्त कर एक भाग को वैसे ही रखकर दूसरे भाग को चार भागों 
में विभक्त करता है। इन चारों में से एक एक भाग सम्पूर्ण महाभूत का अश्टमांश 
बनता है | तत्र प्रत्येक भूत के अविभक्त अर्थांश से इतर भूतों के चार अष्टमांशों को मिला 
देता है । इस प्रकार मिलाने पर आकाश में आकाश का अरघाँश रहता है, इतर अघाँश 
अन्य चार भूतों के चार अष्टमांशों से बने हैं | यही अर्थ “व्योम्नोऽघभागश्चत्वारो वायुतेजः- 
पयोभुवाम्‌ इस वचन से बतलाया गया है। अर्थ--आकाश में आकाश का अर्धांश 
है, इतर अर्धांश वायु, तेज, जल तथा परथिवी के एक एक अष्टमांश ऐसे 
चार अष्टमांशों से बना है। ऐसे ही अम्य मूतों के विषय में भी समझना चाहिये। 
ऐसा करने पर प्रत्येक भूत पञ्चमूतात्मक बन'जाता है; यही पञ्चीकरण है। उन पञ्चीक्कत 
मूतों में ईश्वर ऐसे जीवों को--जो ईश्वर से अनुप्रविष्ट हैं--प्रवेश करा देता है और उन्हं 
- तत्वों से ब्रह्माण्ड की सृष्टि करता दै । यह ब्रह्माण्ड जल, अग्नि, वायु, आकाश, तामसाइंकार, ` 
महान्‌ और अव्यक्त ऐसे सात तत्वों के आवरण से आइत रहता है, जो उत्तरोत्तर पूव पूव से 
दस गुना बड़े है-(अर्थात्‌ जलावरण से अग्नि का आवरण दस गुना बड़ा दै, इस प्रकार सम- 
आना चाहिये, आबृत्त रहता है) । यह ब्रह्माण्ड स्वर्णाकार में परिणत मूतों का विकार है । इस 
प्रकार के ब्रह्माण्ड का निर्माण ईश्वर करता है। ईदवर उस ब्रह्माण्ड के न्द्र अपने नामिकमल . 
ये पुराणवचन प्रमाणरूप में अभिम्रेत हैं। श्रीभगवान्‌ के नाभिक्रमल इत्यादि 
सात स्थानों से ब्रह्मा की उप्पत्ति होती है,। इस अथं सें- 
अहं प्रसादजस्तुभ्यं छोकथाम्न स्वयंमुवे । 
स्वत्तो से मानसं जन्म प्रथमं ह्विजपूजितम्‌ ॥ 
चाक्षुषं चे द्वितीयं मे आसीजन्म पुरातनम्‌ । 
स्वप्रसादाञ्च मे जन्म तृतीयं वाचिकं महत्‌ ॥. 
त्वत्तो से श्रावण चापि चतुथं रावणं विभो । 
नासिक्यं चैव मे जन्म त्वत्तः पञ्चमसुच्यते ॥ 
अण्डजं चापि मे जन्म त्वत्तः षष्ठं विनिर्मितम्‌ । 
इदं च सप्तम॑ जन्म पजं सेऽमितप्रभ ॥ 
ये महाभारत के हृयशीप उपाख्यान के वचन प्रमाणरूप में अभिम्रेत हैं । 
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१७२ न्यायसिद्धाञ्जनमू [ जढद्रव्यपरिच्छद: 


[os 


्त्वतिचेतनभरितविग्रहं चतुरं प्रसादात्‌ सृजति, क्रोधाच्च रुद्रम्‌ । अन्न 
शरुतिः-“एको ह वै नारायण आसौन्न ब्रह्मा नेशानः” इत्यारभ्य “तत्र बरह्मा 
चतुमुखोञ्जायत । अ्यक्षः शूलपाणिः पुरुषोऽजायत ” इत्यादिका | 
“नारायणाद्‌ ब्रह्मा जायते, नारायणाडुद्रो जायते” इत्यादयश्च | उक्तं च 


महाभारते | हे दु 
ब्रह्माण शितिकण्ठ च याश्चान्या दवता; स्मृताः । 
प्रतिबुद्धा न सेवन्ते यस्मात्‌ परिमितं फलम्‌ ॥ 
~ ha जौ 
एतो द्रौ विबुधश्रेष्ठ प्रसादक्रोधजौ स्मृतौ । 
तदादशितपन्थानौ सृष्टिसंहारकारको ॥ इति | 
स च भगवान्‌ अनन्तरं स्ववि हितत्रह्मान्तर्यासिरूपेणावस्थितः स्व- 
प्रहितवेदोपज्ञबिज्ञानेन ्त्ापिताभ्यां विचित्रसृष्टिवेषयबुद्धिशक्तिम्या- 
आदि सात स्थानों में से किसी एक स्थान में प्रसन्न होकर प्रसाद गुण से युक्त ऐसे चतुर्मुख 
ब्रह्मा की सृष्टि करता है --जो उस ब्रह्माण्ड के अन्तर्गत सम्पूर्ण चेतनां से परिपूर्ण शरीर को 
धारण करने वाला होता है, तथा क्रुद्ध होकर क्रोध गुण से युक्त रुद्र की सृष्टि करता है | इसमें 
निम्न लिखित श्रुतिवचन प्रमाण हैं-“एको ह बै नारायण आसीद्‌ न ब्रह्मा नेशानः” ऐसा 
आरम्भ करके थुति में आगे कहा गया है “तत्र ब्रह्मा चतुमुलोऽजायत । त्यक्ष: झ्लपाणिः 
युरुषोऽजायत” इत्यादि | अथ-मद्दाप्रलय काल में एक नारायण ही थे । न ब्रह्मा थे, और न _ 
शिव | वहाँ उस नारायण से चार मुख बाले ब्रह्मा उसन्न हुए, तीन नेत्र वाले झूल्लधारो 
पुरुष अर्थात्‌ शिव की भी उन्हीं से उत्पत्ति हुई, इत्यादि । तथा अन्य उपनिषदों में यह 
वचन है कि “नारायणाद्‌ ब्रह्मा जायते, नारायणाद्रुद्रो जायते” इत्यादि । अर्थ - नारायण से 
i तया रुद्र अर्थात्‌ शिव उन्न होते हैं, इत्यादि। महाभारत में भी यह कहा गया 
ब्रह्माणं शितिकण्ठं च याश्चान्या देवताः स्मृताः । 
प्रतिबुद्धा न सेवन्ते यस्मात्‌ परिमितं फलम्‌ ॥ 
एतौ द्वौ बिन्ुधभरेष्ठौ ` प्रसादक्रोधजौ स्मृतौ | 
तदादर्शितपन्थानौ सष्टिसंहारकारकौ ॥ | 
श्रय-ब्र्ा, शिव, एवं अन्यान्य देवगण की ज्ञानी मनुष्य सेवा नहीं रे 
क्योंकि इनसे परिमित ही फल प्राप्त होता है। ब्रह्मा और शिव ये दोनों देवताओं में 
शष्ठ हैं, ये दोनों श्रीमगवान्‌ के प्रसाद एवं क्रोध से उसन्न हुए हैं | श्री भगवान्‌ के र 
दिखाये गये मार्ग पर ये दोनों चलने बाले हैं, तथा सृष्टि एवं संहार करते हैं । | 
. सि च भगवान! इत्यादि। श्रीभगवान्‌ ब्रह्मा की सृष्टि कर उसके अन्तर्यामी के . 


खूप में विराजमान होकर वेदों के द्वारा उसको विज्ञान सम्पच्च कर देते हैं 


` वथा ब्रह्मा को विचित्र सृष्टि के विषय में बुद्धि एवं शक्ति का प्रदान करते हैं। शरीमगवा 
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प्रथमः ] भाषानुवा दसहितम्‌, १७३ 


घुपच्ंहितेन स्वनिर्धृतमधुकैटभादिविविधापदा ब्रह्मणा ब्रह्माणडान्तश्तुर्दश- 

० पु ~ OQ NE NAN AE 
शुवनसस्थानतद्‌ धिकरणकदेवतियङभचुष्यस्थावरादिदिग्त्रिशेषा दिनि विधविचित्र- 
व्यट्टिसंज्ञामू्तिसृष्टिं कारयति, करोति च तच्छरीरकः | त॑था च हत्रम्‌-- 

° ® [a "यै Q ~ a |) [a ® [oS 
“संज्ञामूर्तिक्लृसतिस्तु त्रिवृत्छुबंत उपदेशात्‌” इति । संहारयति संहरति च 
हरशरीरकः । 
( दिशो निरूपणम्‌ ) 

नु नित्य विभोर्दिशः कारयस्व कथम्‌ १ न `` नित्य वि्चदिग्रव्यस्यासिद्धेः, 
से बुद्धि एवं शक्ति को प्राप्त कर ब्रह्मा सवं समर्थ हो जाते हैं। मधु एवं कैटभ आदि के 
द्वारा ब्रह्मा को उपस्थित आपदाओं को श्रीभगवान्‌ दूर कर देते हैं। अन्तर्यामी श्रीभगवान्‌, 
ब्रह्माण्ड के अन्दर चतुर्दश भुवनों का अत्रयव सन्निवेश तथा उनमें होने बाले देव, तिर्यक, 
मनुष्य, स्थावर तथा दिग्‌ विशेष इत्यादि विविध विचित्र व्यष्टि नामरूपं की सृष्टिको ब्रह्मा 
के द्वारा सम्पन्न कराते हैं, तथाच ब्रह्मा का अन्तर्यामी बनकर स्वयं उसे सम्पन्न 
करते हँ । इस अर्थ का प्रतिपादन यह ब्रह्मज्ञ करता है--“संज्ञामूरतिक्लुसिस्तु तरिद्वस्कुर्वत उप- 
देशात्‌? । अर्थ--व्यष्टि-नामरूप की सृष्टि परमास्मकतृकर ही है, क्योंकि “नामरूपे व्याकरवाणि, 
तासां त्रिद्॒तं त्रिद्वृतमेकैकां करवाणि? इत्यादि उपनिषदों से यह उपदेश दिया जाता है कि 
त्रिवृत्करण का कर्ता ही व्यष्टि नामव्याकरण का भी कर्ता है। त्रिवृत्तरण ब्रह्माण्डसृष्टि के 
पूर्व होता है, उसका कर्ता परमात्मा ही है। श्रतः मानना पड़ता है कि व्यष्टि-नामरूप 
व्याकरण का कर्ता भी परमात्मा ही है। श्रीमगवान्‌ शंकर के द्वारा जगत्‌ का संहार 
करा देते हैं, तथा च स्वयं शंकर के अन्तर्यामी बनकर जगत्‌ का संहार करते हैं । 

( दिशा का निरूपण ) 

प्रश्न-दिशा नित्य एवं विभु अर्थात्‌ व्यापक है, वह कार्य कैसे जन सकती है ? उत्तर- 

नित्य एवं विशु बनने वाला दिग्द्रव्य किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं होता, यद्यपि ५१ वैशेषिक एवं 


५१. यहाँ अतिरिक्त दिग्‌ द्रव्य को मानने वाले वेशेषिक इत्यादि दाशेनिकों के मत का यह 
स्पष्टीकरण है कि यहाँ से यह शरीर दूर में है, यहाँ से यह शरीर समीप में है; ऐसे 
समझे जाने वाले दोनों शरीरों के मध्य में प्रथम देइ में दैशिक परत्व गुण तथा दूसरे 
शरीर में दैशिक अपरत्व गुण उत्पन्न होता है | प्रथम शरीर के विषय में होने वाला यह 
ज्ञान--कि यह शारीर बहुतर संयोगों से विशिष्ट है--प्रथम शरीर सें परत्वोत्पत्ति का 
कारण है, क्योंकि इस देश और प्रथम शरीर के अध्य में अधिक संयुक्त संयोग होते हैं । 
द्वितीय शरीर के विषय में होने वाला यह ज्ञान-कि यह शरीर अल्पतर संयोगों से विशिष्ट 
है--द्वितीयशरीर में दैशिक अपरत्व की उत्पत्ति का कारण है, क्योकि इस देश और 
द्वितीय शरीर के मध्य में पढ़ने वाले संयुक्त संयोग उन संयुक्त संयोगों से--जो इस 
देश और प्रथम शरीर के मध्य में पड़ते हैं--स्वर्पतर है दैशिक परत्व को उत्पन्न करने 
चाला यह ज्ञान--जो बहुतर संयोगविशिष्ट शरीर के विषय में होता है--बहुतर संयोग 
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१७४ . न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 


प्राक प्रत्यकू-द्रासब्नादिव्यपदेशानां तूभयसंमतैर्तत्तदुपाध्युप हितत 

नैयायिको ने दिगद्रव्य को नित्य एवं विश्च माना है, परन्तु उसे वैसा सिद्ध करने के लिये कोई 
प्रमाण नहीं है। उन लोगों ने यह कहा है कि पूर्व पश्चिम, दक्षिण-उत्तर, दूर और समीप इत्यादि 
व्यवहारों से दिक तत्व सिद्ध होता है। उनके अनुसार उसको सिद्ध करने का प्रकार यह है कि 


उद्याचल एवं उद्याच सन्निहित पदाथ के मध्य में जितने देश होते हँ, वे उन देशों से-जो 


ओर शरीर में विद्यमान साचात्‌ सम्बन्ध को ऊेकर नहीं होता हे, क्योंकि वे वहुतर संयोग 
साक्षात्‌ समवाय सम्बन्ध से सूथ में रहते हँ, मयाँकि इस देश एवं प्रथम शरीर के मध्य 
में पड़ने वारे अधिक देशों के साथ सूये का ही सांयोग रहता हे। ऐसी स्थिति में 
उपर्युक्त ज्ञान के विषय में यह सानना होगा कि उपशुंक्त ज्ञान परम्परा सम्बन्ध को 
लेकर प्रदृत्त हे, तथा परम्परा सम्बन्ध घटक पदार्थं की अपेक्षा रखता हे; क्योंकि बह 
साक्षात सम्वन्ध न होने पर उत्पन्न होनेवाला विशिष्ट ज्ञान हे । जो विशिष्ट ज्ञान साक्षात 
सम्बन्ध के अभाब में उत्पन्न होता ए, वह परम्परा सम्बन्ध एवं परम्परा सम्बन्ध घटक की 
अपेत्ता रखता हे । उदाहरण--शुक्ल स्फटिक के विपथ में होने वाखा यह विशिष्ट ज्ञान-- 
कि स्फटिक लोहित अर्थात्‌ लाल हे--रालिमा जोर स्फटिक में साक्षात्‌ सम्बन्ध 
समवाय न होने पर उत्पन्न होता है । अत एव चह विशिष्ट ज्ञान परम्परा सम्बन्ध को लेकर 
होता है । वह परम्परा सम्बन्ध स्वसमवारप्राभिघुख्य अथवा स्वससवायिसंयुत्रतस्व है। 
स्वशब्दार्थ लौहित्य अर्थात्‌ लाछिप्रा है। उसका समवायी जपापुप्प है जिसमें समवायि- 
सम्बन्ध से लोहित्य रहता है। स्वसमव्रायिजपाकुसुम के अभिमप्ठुल में स्फटिक रहता 
है, अथवा उस पुष्प से स्फटिक संयुक्त रहता है। उसी प्रकार ग्रकृत में देशिक परत्व 
का उत्पादक यह विशिष्ट ज्ञान भी--क्रिं यह शरीर वहुत संयोगों से विशिष्ट हं--बहुतर 
संयोग एवं शरीर में साचात्‌ सम्बन्ध न होने पर उत्पन्न होता है। अत एवं परम्परा 
सम्बन्ध की अपेक्षा रखता है। परम्परा सम्बन्ध स्वसमवायिसँयुक्दसंयोग दै 
स्वशग्दार्थं बहुतर संयोग है, उसका समवायी सूय है, क्योंकि बहुतर संयोग समवा 
सम्बन्ध से सूर्य में रहते हैं। उस स्वसमवायि सूर्य से संयुक्त है दिकतत्व । उस दिग 
द्रव्य से संयोग है प्रथम शरीर का। इस परम्परा सम्बन्ध को लेकर जब उपयुक्त 
विशिष्ट ज्ञान होतो है, तव वह परम्परा सम्बन्ध घटक दिग द्रव्य की भी अपेक्षा रखता 
है। इस प्रकार परम्परासम्त्रन्घघटक रूप से दिगद्रव्य सिद्ध होता है। इस प्रकार दूसरे 
शरीर में दैशिक अपरत्व को उत्पन्न करनेवाला यह विशिष्ट ज्ञान भी--कि यह शरीर 
स्वल्प्रतर संयोगं से विशिष्ट है--साक्षात्‌ सम्ब्रन्व न होने पर होने वाळा विशिष्ट शान 
है, वह भी परम्परा सम्बन्ध की अपेक्षा रखता है। परम्परा सम्बन्ध स्वसमवायिसँदु 
संयोग है। स्वशब्दार्थ स्वलपतर संयोग है। उसका सभवायी सूर्य दै उससे दिशा 
संयुक्त है, उस दिशा से उपयुक्त शरीर का संयोग है; इस परम्परा सम्बन्ध 


लेकर होने वाला उपर्युक्त विशिष्ट ज्ञान परम्परा सम्बन्ध घटक दिगाद्रब्य की दको छ 


है। इस प्रकार अनुमान से दिगद्रब्य सिद्ध होता है। वह दिगद्रच्य एक है 


र ' तथा विसु है; यह वेशेषिक इत्यादि दाशैनिकों को का मत है। 
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त 
ड 


प्रथमः] ` | भाषानुवादसहितम्‌ १७५ 


स्तैराकाशादिद्रव्येरेव ` भूरतान्तरसंयुक्तसंयोगपरब्परास्यूतैस्तत्तस्राकत्वादि- 
अस्ताचल सन्निहित पदार्थ के मध्य रहते हैं-स्वल्प ही हैं । उन स्वल्प सभी देशों से आतप के 
द्वारा सूर्य का संयोग है, उदयाचल तथा अस्ताचल सन्निहित देश का नहीं । सूय में विद्यमान 
यह जो मध्यवताँ देशों के संयोगों का अल्पत्व है, इसी को सूयं का सन्निधान कहा जाता 
है। सूर्य में विद्यमान उपर्युक्त सन्निधान घटादि में भासित होता है, क्योंकि दिशा सूये 
में विद्यमान उस मध्यवती देश संयोगाल्पत्व को घटादि में ला कर रख देती दै । स्वसमवायि- 
संयुक्त संयोग सम्बन्ध से वह अल्प मध्यवताँ देशसंयोग घटादि में आ जाता है| इस स्वशब्द का 
अर्थ वह अल्प संयोग है, उसका समवायिकारण सूर्य है, उससे संयुक्त है दिशा, उसका 
संयोग घटादि में है | दिशा सूर्य में विद्यमान उन संयोगों को उपयुक्त सम्बन्ध से घरादि में 
ला देती है, इसलिये दिशा उपनायक कहलाती है। इस प्रकार लाने वाली दिशा ही पूव. 
पश्चिम, दूर और समीप इत्यादि व्यवहारों का कारण है, क्योकि सूर्य में विद्यमान जो मध्य- 
देश संयोगाल्पत्य है, उसे ही उदयाचल सन्निवान कहा जाता है, तथा बही पूर्वत्र भी है। 
ऐसे पूर्वत्व इत्यादि धर्मों को दिण्द्रव्य उपयुक्त सम्बन्ध के अनुसार घटादि में ला देता है; 
ऐसा लाने वाला दिग्द्रव्य को मानना चाहिये | यह अतिरिक्त दिग्द्रव्य को मानने वाले वेशेषिक 
एवं नैयायिकों का कथन है। इस विषय में वेदान्तियों का कथन .यद है कि सूर्य में विद्यमान 
अलय देशसंयोगरूपी उपाधि नेयायिक आदि के मत में प्राक्त्व एवं सन्निहितत्व इत्यादि की 
उपाधि मानी जाती है, वह अल्प देशसंयोगरूप उपाधि स्वसमवायिसंयुक्तातपसंयोगादिरूप 
परम्परा सम्त्रन्ध से घटादि में रहती है। उपर्युक्त संबन्ध का अर्थ यह है कि सूर्यगत अल्पदेश- 
संयोग स्वशब्द का अर्थ है, उनका समवायिकारण सूर्य है, सूर्य से संयुक्त है आतप, आतप 
का संयोग घटादि के साथ है । इस परम्परा सम्बन्ध से वह अल्प देशसंयोरा घरादि में आ 
जाता है । इनको घटादि में लाने के लिये दिगद्रव्य की कल्पना करने की आवश्यकता नहीं; 
यह एक प्रकार है| दूसरा प्रकार यह है कि जिस प्रकार नेयायिक आदि ने यह माना है कि 
घटादि पदार्थों में सूयंगत अल्प देशसंयोगरूपी उपाधि का उपनायक ( लाने वाला ) बनना 
दिग्द्रव्य का स्वभाव है, उसी प्रकार यह भी माना जा सकता है कि घरादि में सूयंगत अल्प- 
देशसंयोगरूपो उपाधि का उपनायक ( लाने वाला ) बनना आकाश आदि का ही स्वभाव है । 
इस प्रकार मानने पर आकाश आदि से ही पूर्व-पश्चिम, दूर और सन्निहित इत्यादि सम्पन्न हो 


५२. मूर्तान्तरसंयुक्तसंयोगपरम्परास्यूतैरित्यादि । वैशेषिक इत्यादि दाशनिकों ने जिन 
उपाधियों को दिशा में पूर्वत्व और पञ्चिमस्व इत्यादि भेदों का .निर्वाहक साना है, वे. 
उपाधियाँ ही अतिरिक्त दिग्द्रव्य को द्वार रूप में लिए बिना ही मूर्तान्तरसंयुक्तसंयोगादि 
परम्परा सम्बन्ध से उन वस्तुओं से--जो परत्व-अपरल्व, प्राव और पश्चिसत्व इत्यादि 
व्पवह्दारों का विषय है--संबह होकर उपयुक्त व्यवहारों की संपादक मानी जायेंगी । 
अतिरिक्त दिशूट्रव्य की करपना की आवश्यकता नहीं । किंच, दूसरे प्रकार से भी यहाँ 


निर्वाह किया जा सकता है । चह प्रकार यह है कि समझने वाले के शरीर की अपेक्षा जो 
घट उद्याचल का सचिंहिंत रहता है, वही घट का प्राक्त्व है। उद्याचल का सन्निहित 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


१७६ न्यायसिद्धुञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद: 
मेदनिर्वाहकत्वामिमतोपाषिविशेपैरेष वा यथायोगं निर्वाहात्‌ । सम्प्रति- 

पत्नाकाशादिपरित्यागेन सर्वत्र सर्वयुणघटनरुपातिम्रसङ्गपरिहारायाधिक- 

दिगुधर्मिकल्पनं पापच्चयवत्‌ पुण्यपरिक्षयोऽपि भवतीति भयान्मन्दाकिनी- 
मपहाय मरीचिकाबुधावनम्‌ । 

तावन्मात्रोपनेतृत्वस्वभावान्यप्रकर्पनात्‌ । 
सिद्वस्य धर्मिणः करप्या तावन्मात्रो पनेतृता ॥ 

यह सिद्धान्त स्थिर किया है कि सूर्यगत अल्पदेशसंयोग को लाकर इतर पदार्थों में रखने के 
लिये दिगू-नामक अतिरिक्त द्रव्य की ही कल्पना करना उचित है। यदि वादी और प्रतिवादी 
इन दोनों द्वारा स्वीकृत आकाश आदि पदार्थो में सूयंगत अल्प संयुक्तत्व इत्यादि को अन्यत्र 
जे जाकर रखने की क्षमता मान ली जाय, तो यह अतिप्रसङ्ग होगा कि प्रथिवी में रहने वाले 
गन्ध को जलादि में लाकर रखने में भी आकाश आदि समर्थ होंगे | इस अतिप्रसङ्ग का 
परिहार करने के लिये अतिरिक्त दिगद्रव्य को मानना चाहिये, तभी यह कहा जा सकता है कि 
दिरद्रव्य सूर्यात अल्मदेश संयोग इत्यादि को ही अन्यत्र ले जाने में समर्थ है, 
इसके अतिरिक्त इतर गन्ध आदि धर्मों को अन्यत्र ले जाकर रखने में नहीं । आकाश आदि 
के विषय में यह नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वे स्वतन्त्ररूप से सिद्ध हैं, सूयंगत अल्पदेश 
संयोग इत्यादि को अन्यत्र ले जाकर रखने के लिये उनकी सिद्धि नहीं हुई दै । अतः उनके 
बिषय में उपयुक्त अतिप्रसंग दोष होगा ही । उसको दूर करने के लिये अतिरिक्त दिग्द्रव्य की 
कल्पना ही श्रेयस्कर है । वैशेषिक इत्यादि वादियों का यह सिद्धान्त उसी प्रकार परिइसनीय 
है, जिस प्रकार यह समझ कर कि गंगा में स्नान करने पर पापनाझ के समान पुण्य का मी 
नाश होगा; गंगा को छोड़कर मरुमरीचिका के पीछे दौड़ने वाले की वह दौड़ परिइसनीय 
होती है, क्योंकि सूयंगत अल्पदेश संयोग इत्यादि को ही अन्यत्र लाकर रखने का स्वभाव रखने 
वाले दिशा नामक एक पृथक्‌ द्रव्य की कल्पना करने की अपेक्षा उभय वादियों द्वारा स्वीकृत 
आकाश इत्यादि पदार्थों में उतने मात्र को ले जाकर अन्यत्र रखने के स्वभाव को मानने म 
लाघव है । इस पक्ष में धर्ममात्र की कल्पना करनी पड़ती है, घमा आकाश इत्यादि पदाथ 
दूसरे प्रमाणों से भी सिद्ध होते हैं, उनकी कल्पना करने की आवश्यकता नहीं । नैयायिक आदि 
के पक्ष में दिशानामक धर्मों तथा उसमें उतने पदार्थ को अन्यन्न ले जाकर रखने की क्षमता” 
रूपी घम की भी कल्पना करनी पड़ती है। इससे सिद्ध होता है कि सिद्धान्त पच में लाघव 
गुण और नेयायिक आदि के पक्ष में गौरव दोष है। 
होने का अर्थ यह दै कि उदयाचलसंयुक्तसंयोग परम्परा में अञुप्रविष्ट देश अल्प है। 
उदयाचछ से दूर में रहने का भी भाव यही है कि उदयाचलसंयुक्तसंयोगपरग्परा में 
ओ पड़े हुए देश अधिक हैं । इन्हें ही उदयाचल सन्निहितत्व और उदयाचल वित्र 
- केरूपसें मानने पर निर्वाह हो जाता है; सूर्यगत संयोगों के अल्पीयस्त्व और 
' भियस्स्व को सन्निहितत्व और विप्रङष्ट्व के रूप में मानने की आवश्यकता नहीं, इस 
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श ॐ 


. नि A में दिशा और आकाश आदि की अपेक्षा होती ही नहीं । यह इसकी विशेषता है। 


is १७४ ३७५४१ 


प्रथम; ] भाषाचुवादसहितम्‌ १७७ 


अस्तु तहाकाशातिरिक्त॑ दिक्तस्वस्‌, “पङ्कचां भूमिर्दिशः ओत्रात्‌' 
“दिशं श्रोत्रस” इत्यादि एथकसृष्टिप्रलयश्रवणादिति चेन्न, अभिमानिदेवतो 
पाधिसृष्टचा वाहात्‌, तत्देकप्रकरणस्थान्तरिक्षस्रगेलोकाचवच्छेद- 
सृष्ट्यादिवत्‌, अन्यथा तत्रापि तस्वान्तरस्वीकारप्रसङ्गात्‌ । सत्रकारादिमिथ 
“न चागुक्रिये उथणुपदेशात” इत्यधिकरणे पथक्‌ सृश्याद्युपदेशवतो5पि 


ee 


प्राणस्य वायुविशेपस्वभेोक्तम्‌ | तद्‌ दियादीनासपि प्रदशनाथं मन्तव्यस्‌ | 
यदि च कायं किमपि दिकूतस्वम्‌ , तदा तत्सृष्ट पूव संहारात्‌ परतश्च प्रकृति 


(अस्तु तहि’ इत्यादि | प्रश्‍न-यद्यपि युक्ति से ञ्राकाशातिरिक्त दिक्तत्त्व सिद्ध नहीं हो 

सकता; तथापि श्रुतिप्रमाण से उसकी पुष्टि होती है। पुरुषसूक्त में यह कहा गया है कि-- 
पद्भथां भूमिर्दिशः श्रोत्रात्‌ ।? अर्थ-परम पुरुष के पादों से भूमि तथा श्रोत्र से दिशायें 
उत्पन्न हुई हैं । इस प्रकार दिक्तत्व की पृथक सृष्टि बतायी गई है। किंच, बृहदारण्यक 
उपनिषत्‌, (३।२।१३) में कदा गया है कि “दिशं श्रोत्रम्‌? । अथ--जीव के मरते समय 
श्रोत्रेन्द्रिय दिशा में लीन हो जाती है। इस प्रकार दिशा की पृथक्‌ सृष्टि एवं प्रलय का 
वर्णन होने से दिकतत््व पृथक सिद्ध होता है। उत्तर--दिशा की सृष्टि और प्रलय का 
जो वर्णन किया गया है, उसका ताये यह है कि दिशा के अभिमानी देवता एवं 
उपाधि की सृष्टि का प्रलय होता है। इस प्रकार उन वचनों का निर्वाह हो जाता है। 
यहाँ यह दृष्टान्त रूप में लिया जा सकता है कि पुरुषसूक्त के उसी प्रकरण में अन्तरिक्ष 


और स्वलोक इत्यादि की सृष्टि वर्णित है, उतने मात्र से अन्तरिक्ष और स्वर्ग प्रथक्‌ 


तत्व नहीं माने जाते । उन वचनां का तात्पयं यह माना जाता है कि जिन उपाधियों से 
अवच्छिन्न ब्रह्माण्ड प्रदेश अन्तरिक्ष एवं स्वर्गं कहलाता है, उन अवच्छेदक उपाधियों की 
सृष्टि होती है । यदि ऐसा न माना जाय तो प्रथक्‌ तत्त के रूप में अन्तरि और स्वर्ग 
को स्त्रोकार करना दोगा, जो प्रायः असम्भव है । अन्तरि आदि की सृष्टि बतलाने 
वाला पुरुषसूक्त का वचन यह है-“नाम्या आसीदन्तरिक्षं शीष्णो यौः समवंतत |? 
ञ्रर्थ-परम पुरुष की नाभि से अन्तरिक्ष तथा शिर से स्वगलोक उत्पन्न हुआ । ब्रह्मसून्ञकार 
आदि ने “न वायुक्रिये प॒थगुपदेशात” इस अधिकरण में यह सिद्ध किया गया है कि वह 
प्राण जिसकी-- 

एतस्माज्जायते प्राणी मनः सवेन्द्रियाणि च। 

लं वायुज्यांतिरापः पृथिवी विश्वस्य धारिणी ॥ 


इस वचन से समष्टि रूप में आकाशादि तत्त्वां के साथ अलग सृष्टि बतलाई गई है, 

कोई वायुविशेष ही है, वह अलग अन्य तत्त्व नहीं है । प्राण का वायुविशेषत्व जो ब्रह्मसून्नकार 

द्वारा सिद्ध किया गया है, वह इस तात्पयं से कि दिग इत्यादि भी अलग तत्व नहीं 

हैं. यही मानना ही उचित है । यदि दिकततत्व के रूप में उत्पन्न होने वाला कोई अन्य पदाथ 

मान लिया जाय तो अनेक दोघ उपस्थित हो सकते हैं वे ये हैं कि ब्रह्माण्ड के अन्दर 
२३ 
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१७८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ ` [ जडड्रवयपरिच््वेः 


महदादितस्वाना^ मावरणस्वावायंत्वदूरत्वासन्नस्वव्यवस्था न स्यात्‌ । व्यष्टि- 
दशायां हि दिक्खृष्टिः श्रयते, प्रकृतिकार्यंतया प्रादेशिकत्वे वा शुद्रसस्च- 
त्रिगुणादेरूध्वाधःप्रृतिव्यवस्था न स्यात्‌ । यदि तत्रोपाथिभिरुपहितैा 
तैस्तैनिवाहः, तदत्रापि सममिति सिद्धं, न दिकतस्तान्तरमिति । 

यत्त प्रमेयसंग्रहे प्रोक्तस्‌--“गगनस्य दिशां च त्रिवृत्करणेन 


होने वाली इस दिकसुष्टि के पूर्व ही प्रकृति और महत्‌ इत्यादि तत्त्व उत्पन्न हो जाते हैं, 
तथा दिकतत्व का संहार होने के बाद मी वे प्रकृत्यादि तत्व बने रहते हैँ। “उन प्रकृति 
इत्यादि तत्त्वों के विषय में शास्रों में यह कहा गया है कि कारण तत्तो से कार्थंतत्व आदृत 
रहते हैं, अर्थात्‌ कायतत्वों का आवरण -कारणतेत्व करते हैं, तथा च प्रकृत्यादि तत्तों 
में मी दूरी एवं सामीप्य इत्यादि व्यवस्था है। दिशा को लेकर दी आवरणत्व-आवायत्व, 
दूरत्व और सामीप्य इत्यादि व्यवहार होते हैं। यदि ग्रक्कत्यादि तत्वों की स्थिति के समय 
दिशा नहीं होती तो आवरणत्व-आवायत्व, दूरत्व और आसन्नत्व अर्थात्‌ सामीप्य इत्यादि 
की व्यवस्था नहीं हो सकती, क्योंकि पंचीकरण के बाद होने वाली व्यष्टि-सृष्टि के प्रकरण में 
दिशा को सृष्टि वर्णित है। किंच, व्यष्टि-सुष्टि के अन्तर्गत यह दिशा प्रकृति के प्रदेश विशेष 
में ही सष्ठ होकर रहेंगी । ऐसी स्थिति में यह व्यवस्था--कि शुद्ध सत्त्व प्रकृति के ऊपर है, 
तथा प्रकृति शुद्ध सत्त्व के नीचे है--नहीं हो सकेगी, क्योंकि प्रकृतिकाय दिक्तत्त्व, प्रकृति 
एवं शुद्ध सत्त में पहुँच ही नहीं सकता । दिकतत्व के बिना 'ऊपर-नीचे' ऐसी व्यवस्था 
नहीं हो सकेगी । यदि इन दोषों का परिहार करने के लिये यह कहा जाय कि प्रकृति और 
महत्त्व इत्यादि में आवरणत्व-आवायत्व, दूरत और सन्निहितस्व इत्यादि की व्यवस्था तथा 
प्रकृति एवं शुद्धसत्व में 'ऊपर और नीचे” की व्यवस्था दिकतृत्व के न दने पर 
भी वहाँ विद्यमान उपाधियों को लेकर अथवा उपहित उन पदार्थों को लेकर संपन्न हो जाती 
है, तब तो यही फलित होगा कि अन्यत्र भी उपाधि एवं उपहित आकाश आदि से 

वे सभी व्यवहार-जो दिक से होने वाले हैं-संपन्न हो सकते हैं, अतिरिक्त दिकृतत्व को 
मानने की कोई आवश्कता ही नहीं । 


~ अत्र 
“यततः इत्यादि। दिकतत्व के विषय में जो कहना था, वह कह दिया गया | 
उन वैष्णवाचार्यों के कथनों पर विचार किया जाता है जो उपर्युक्त सिद्धान्त के विरुद्ध 


५३, आवरणत्त, आवायंस्व, दूरत्व और आसचत्व का स्त्रूप यह दै कि प्रकृति इत्यादि डपादान 
कारण सहत्तत्व इत्यादि कार्यों का आवरण करते रहते हैं ॥ उसका भाव रण 
कारण तच्च सभी दिशाओं में काये तस्व में व्यापक रूप से रहते हैं । काय तत्व क स्व 
ततवा से आदर रहते हैं । इसका भाव यही है कि काये तत्व सभी दिशाओं में कार 

` का व्याप्य होकर रहते हैं । प्रकृति इत्यादि कारण तरवो में कार्य तस्व की अपेच्चा दिक 

दूरत्व रहता है, तथा महततत्व इत्यादि कार्य तत्वों में कारण तस्व की अपेत्ा 


-60-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


| 
| 
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प्रथमः ] ` दु भाषानुवादसहितम्‌ १७६ 


रुपम” अतश्चाक्षुषं सबै सबिशेषमेव शुह्यत इति, तेनापि 


` पश्चीकृतभृतारब्धल्वमात्र प्रतीयते, न पुनः स्थिरपरिगणित- 


चतुरबिशत्यतिरिक्ततच्तान्तरत्दस्‌  । वरदविष्णुमिभ्रेस्तु-- “द्रव्यञ्च 
पड्विंशतिविधं सत्वरअस्तमांसि” इत्यादिना दिव्य परथगेव संख्यातम्‌, 
“आकाशक्रालदिशश्चक्षुरिन्द्रियेण” इति तस्य चाक्षुषत्वमप्युक्तस्‌ | “दिक्कालो 
चाक्षुपौ प्रस्यचपरत्वापरस्वकारणसंयोगाश्रयस्वाद्‌ घरवदिस्य्ुमानेनावगम्यते” 
इति च तत्‌ साधितं च । अत्र एथक्स्वं भाष्यविरुद्वसत्त्ादिद्रव्यपरिगणनव- 
दन्यपरतया निर्वाद्यमिति । 


होते हैं । प्रमेयसंग्रह ग्रन्थ में यह कहा गया है कि आकाश और दिशा में त्रिवृत्करण से 
रूप हैं, अत एव वे चच्चुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होते हैं। इससे सिद्ध होता है कि चक्षुरिन्द्रिय से 
ग्रहीत होने वाले सभी पदार्थ सविशेष हो होते हैं; सविशेष पदार्थ ही चक्तुरिन्द्रिय से 
हीत होते हैं । प्रमेयसंग्रह के इस कथन से यही सिद्ध होता है दिक पदार्थ पञ्चीकृत पश्नभूतों 
से आरब्ध है, यह नहीं कि दिक पदार्थ अच्छी तरद से परिगणित प्राकृत चत॒विंशति तत्वों से 
अतिरिक्त कोई तत्व है । वरदविष्णु मिश्र ने अपने ग्रन्थ में यह कहा है कि द्रव्य २६ प्रकार 
के हैं, वे सत्त्व, रज और तम इत्यादि के रूप में परिणत हैं, इस प्रकार गिनते हुए उन्होंने दिक 
पदार्थ को भी अलग गिना है, तथा उन्होंने आकाश, काल और दिक्‌ चल्छरिर्द्रिय से ग्रहीत 
होते हैं, ऐसा कहकर दिकृतत्व को चक्षुरि्द्रिय वेद्य माना हैं। उन्होने दिशा और काल 
को चक्षुरन्द्रिय वेद्य सिद्ध करने के लिये एक अनुमान उपस्थित किया है। वह यह्‌ है कि दिशा 
और काल च्ुरिन्द्रिय से गीत होते हैं, क्योंकि प्रत्यक्ष होने बाले परत्व एवं अपस्ल का 
कारण बनने वाले काल पिण्डसंयोगः एवं दिक्‌ पिण्डसंयोग के वे आश्रय हैं। जिस प्रकार 
दूर एवं समीप में रहने वाला घट तथा ज्येष्ठ एवं कनिष्ठ पुरुष दिकृकुत परत्वापरत्व एवं 
कालकत परत्वापरत्व का जो प्रत्यक्ष है--कारण बनने वाले दिकूघठ-संयोग तथा काल पिण्ड- 
संयोग का आश्रय होने से प्रत्यक्ष हैं, उसी प्रकार दिक्‌ और काल भी प्रत्यक्ष हैं। इस प्रकार 
अनुमान के द्वारा उन्होंने दिक और काल को प्रत्यक्ष सिद्ध किया है। इससे प्रतीत होता है कि 
उन्होंने दिशा को प्रथक्‌ द्रव्य माना है। इस सम्बन्ध में हमें यह कहना है कि उन्होंने मतान्तर 


: के अनुसार दिक्तत् को अलग द्रव्य माना है; विशिष्टाद्वैत सिद्धान्त के अनुसार नहीं। 


उन्होंने सत्त, रज और तम को भी अलग अलग द्रव्य मानकर गणना की है । यह गणना 
श्रीमाष्य आदि ग्रन्थों से विरुद्ध है, क्योंकि श्रीमाष्य के रचनानुपपच्यधिकरण में सत्व, रज और 
तम के द्रव्यत्व का खण्डन कर गुणत्व को ही सिद्ध किया गया है । इसलिये यह मानना 
पड़ता है कि भ्ीवरदविष्णु मिश्र का वह कथन- जो सत्त्र, रज और तम को द्रव्य मानकर 


सामीप्य रहता है। यही आसन्नस्व है। दिशा के विना इन आवरणस्य, आवायैस्व, 
दूरस्व और आसन्नत्व की ध्यवस्था नहीं हो सकती । 
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१० ु न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः | 
( पञ्ीकरणादिबिषये विचारः ) 
eS 0 ५ 0 
तदेतद्‌ त्रह्माण्डप्रभृति स्तम्बपर्यन्त सर्वमपि पञ्चयूतास्सकम्‌, 
पश्चीकरणादिवचनात्‌ । “तासां त्रिवृतं त्रिवृतमेकैकां करवाणि? इत्युप- 
लक्षण समानग्रकरणेरुपइंहणेश्व तथाऽध्यवसायात्‌। भूयसा तु लौक्षिकपरीक्षका- 
गमव्यवहारा; । तथा च स्न्नस्‌--“वैशेष्यात्ं तढादस्तद्वादः” ति, 
“व्यात्मकत्वात्त भूयस्त्वात्‌ ' इति च । एवं पश्चीकरणसप्दुयलन्षणसेच, 
कहा गया है, मतान्तर के अनुसार ही कहा गया है। वैसे उन्होंने दिक को जो अलग द्रब्य 
मानकर गिना है, वह मी मतान्तर के ही अनुसार है। इससे दिक्‌ का पृथक्‌ द्रव्यत्व 
सिद्ध नहीं होगा । हि 
[ ( पञ्चीकरण आदि के बिपय में निर्णय ) 
“तदेतत्‌? इत्यादि । ब्रह्माण्ड से लेकर स्तम्बपयन्त ( स्तम्ब एक क्षुद्र तृण होता है ) यह 
सम्पूण प्रपञ्च पञ्चभूतों से उत्पन्न है, क्योंकि शास्त्र में पञ्चीकरण आदि का वर्णन किया 
) गया है। उपनिषद्‌ में “तासां त्रिद्वतं त्रित्रतमेकैका करबाणि” कह कर चिबृत्करण का वर्णन 
किया गया है । प्रथ्वी, जल और तेज इन तीनों तत्त्वों के परस्पर मिश्रण को त्रिद्वत्करण कहा 
जाता है | यह त्रिवृत्करण पञ्चीकरण का प्रद्शक है, क्योंकि पञ्च मद्दाभूतों में मिश्रण भी 
प्रामाणिक है । तैत्तिरीय में “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः? इस सृष्टि-प्रकरण के 
वचनों से पञ्चमूतों की सृष्टि कही गई है। सृष्टि प्रकरण का प्रतिपादन करने के लिये प्रवृत्त 
उपबृंहण अर्थात्‌ इतिहास और पुराणों में पञ्च महाभूतों की सृष्टि और उनका मिश्रण वर्णित 
है, वह मानने योग्य है | इससे सिद्ध होता है कि पञ्चीकरण भी प्रामाणिक है, उपनिषद | 
में वर्णित बरिद्वत्करण पञ्चीकरण का प्रदर्शक है | प्रश्‍न - यदि ब्रह्माण्ड से लेकर सभी पदार्थ 
पञ्चसूतात्मक हैं, तो “यह परथिवी है, यह जल है? ऐसा व्यवस्थित व्यवहार कैसे हो सकता 
है, परयिव्यादि तत्त पञ्चभूतात्मक होने पर भी क्यों जलादि नहीं कहे जाते ! उत्तर--जिसमें 
जो तत्त्व अधिक मात्रा में रहता है, उसका व्यवहार उसीको लेकर होता है । परथिवी में 
परथिवी का अर्घा है, इतर श्रर्धांश इतर भूतों के चार अष्टमाशों से सम्पन्न होते हैं। इस 
प्रकार इतर भूतांशों से प्रथिवी का अंश अधिक है; अतः वह प्रथिवी कहलाती है। इसी 
प्रकार जलादि के विषय में भी समझना चाहिये। यह अर्थ ब्रह्मज्ञ में विशेष्याउ 
तद्वादस्तद्वादः”, “त्यात्मकत्वातु भूयस्त्वात्‌? इन सूत्रों में वर्णित है। इनका श्र यह 
कि तत्तत्‌ भूता में परथिवी इत्यादि का अंश अधिक होने से उनका एथिवी इत्यादि के रूप 
व्यवहार होता है। जल शब्द से इतर भूतांशों से युक्त जल कहा जाता है, इस प्रकार | 
: पदार्थ परथिवी, जल और तेज इन तीनों भूतों से बनने के कारण च्यात्मक हैं। शरीर में सण | 
इत्यादि अधिक होने से उनके उत्पादकों में जलांश अधिक है, अतः जलशब्द से भूतान्य = 
संसृ जल ही कहा जाता है। यह पञ्चीकरण अन्यान्य तत्त्वों के संमिश्रण का उपलक्षण » 
अर्थात्‌ प्रदर्शक है । विष्णुपुराण में भगवान्‌ श्रीपराशर ने “नानावीर्याः? इत्यादि र क 
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नानावीर्याः प्रथण्भूतास्ततस्ते संहतिं विना । 
नाशक्युवन्‌ प्रजा; स्रष्टुमसमागश्य कृत्स्नशः ॥ 


सभेस्यान्योन्यसंयोणं परस्परसमाश्रयाः | 
एकसंघातरुचास्तु संग्राप्येक्यमशेपतः ॥ 


महदाद्या विशेषान्ता ह्यण्डश्चुत्पादयन्ति 
इति भगवत्पराशरवचनात्‌ । तथा श्रीसद्नीता माष्ये-“महाभूतान्यहङ्कारो 
वाद्रव्यक्तसंव चति च एरम्भकदरव्याणि' इर्यादकएुक्त्वा “्रकृत्यादि- 
एाथञ्यन्तदरव्यारव्याभान्त्र्पाभयसूतायच्छाइपलुखदःस्ावकारभतसघातरूप 
चेतनसुलदुःखोपभोगाधारत्वप्रयोजर्न धेत्रमित्युक्तं भवति” इत्युक्तम्‌ । 
तद्बसटत्र्व्यापादानान शरीराणि । इन्द्रयाण तु शरीराश्रतान द्रव्यान्त- 
राणि, “६ द्र्याण दशक च पश्च चान्द्रयशाचरा हात क्षेत्राश्रितानि 
तत्वानि” इति बिभजनाम्‌ , “इन्द्रियाश्रयभूतस्‌” इत्युपसंहाराच । एतेन 
तन्मात्राणां पूर्वोक्तो निःरोषपरिणामपक्षः परिणृद्दीत इव स्रच्यते । 
द्वारा यही व्यक्त किया है कि एथिवी से लेकर महत्तत्व पर्यन्त जितने तत्त्व हैं, वे विभिन्न 
स्वभाव वाले हैं, जल का स्वभाव द्रवत्व है, प्रथिवी का स्वभाव काठिच्य है, इत्यादि। इस 
प्रकार विभिन्न शक्तिसंपन्न ये तत्व परस्पर में पूणरूप से ऐक्य के चिना प्रजा की सृष्टि 
करने में असमर्थ रहते हैं। महत्तत्त्व से लेकर प्रथिवी तत्त्व पयन्‍त ये सभी तत्व एक संघात 
अर्थात्‌ ब्रह्माण्ड के निर्माण को लक्ष्य में रखते हुए परस्पर संयोग को प्राप्त हुए, एक दूसरे के 
आश्रित हो, पूर्ण रूप से ऐक्य को प्रासकर उपयुक्त तत्व ब्रह्माण्ड का निर्माण करते हैं। इस 
वचन से महत्तत्व, अहंकारतत्व और पञ्चमदाभूत इन सात तत्वों का परस्पर संमिश्रण सिद्ध 
होता है। श्रीमद्भगवद्गीता के वचन से प्रकृति, महत्तत्त, अहंकार, पञ्चमहाभृत इन आठ तत्त्वो 
का परस्पर संमिश्रण सिद्ध होता है। गीतामाष्य में “मह्ाभतान्यहङ्कारो बुद्धिरव्यक्तमेव” 
इस त्रयोदशअध्याय के उल्लोक के व्याख्या में यह कहा गया है कि पञ्चमहामत, अहंकार, 
महत्तत्व ओर प्रकृति ये शरीर के उत्पादक द्रव्य हैं। इस प्रकार प्रारम्भ करके आगे यह 
कहा गया है कि शरीरप्रक्कति से लेकर प्रथिवीपयन्त आठ तस्ों से उत्पन्न है. तथा इन्द्रियों 


का आश्रय है | शरीर इच्छा-द्रेष, सुख और दुःख इन विकारों का कारण है, तथा भतों के | 


संघात से बना है। चेतन के सुख और दुःख का आधार बनकर यह शरीर ही काम में 
आता है, यही शरीर का प्रयोजन है, ऐसा गीताभाष्य में कहा गया है। इससे 
सिद्ध होता है कि प्रकृति, मदान्‌, अहंकार और पश्चमहाभूत इन आठ उपादान कारणों से 
शरीर उत्पन्न होता है, तथा ये ही आठ उपादान कारण शरीर के रूपम परिणत होते हैं । 
इन्द्रियां शरीर का आश्रय लेकर रहने वाले अन्य द्रव्य हैं, वे शरीर नहीं मानी जातीं, क्योंकि 
गीताभाष्य में इस प्रकार विभाग किया गया है कि ग्यारह और पाँच इन्द्रियों आहय 
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( जातिसङ्करदोषस्य निराकरणमवयबिखण्डनब्च ) 


नन्वेकस्यानेकद्रव्योपादानकत्वे जातिसङ्करः स्यात्‌, न स्यात्‌, 


अवयविनोऽस्माभिरनभ्युपगसात्‌ । वुद्धिशब्दसंख्यापरिमाणदेशकाल- 


विषय शरीर का आश्रय लेकर रहने वाले तत्त्व हैं। वहीं पर उपसंहार में यह भी कहा गया 

है कि शरीर इन्द्रियों का आश्रय है। अतः गीतामाष्य में तन्मात्रों को शरीर का 

उपादान कारण नहीं माना गया है। इससे प्रतीत होता है कि स्वामी रामानुज ने 
भी इसी पक्ष को माना दै कि तन्मात्र पूर्णरूप से भूतों के रूपमें परिणत होते हैं । 
( जाति संकर दोप का निराकरण एवं अवयचित्राढ का खण्डन ) 

“ननु? इत्यादि । यहाँ पर नेयायिक इत्यादि वादी गण यह पूर्व पक्ष रखते हैं कि शरीर 

इत्यादि द्रव्य यदि पञ्चभूतों से उत्पन्न हैं, तथा पञ्चभूत इनके उपादान कारण हैं, तो पृथिव्यादि 

रूपी उपादान कारणों से उत्पन्न होने के कारण शरीर इत्यादि में प्रथिवीत्व इत्यादि जातियोँ 


अवश्य रहँगी; किंच उनको लेकर संकर दोष भी उपस्थित होगा । संकर दोष उन जातियों में ` 


माना जाता है, जो जाति एक दूसरे को छोड़कर विभिन्न व्यक्तियों में रहती है, तथा कहीं-कहीं पर 
एक व्यक्ति में भी रहने लगती है । पृथिवीत्व इत्यादि जातियों प्रथिवी इत्यादि पदार्थों में एक 
दूसरे को छोड़कर रहती हैं, तथा शरीर इत्यादि पाञ्चंमौतिक पदार्थों में प्रथिवीत्व इत्यादि 
पाँचों जातियाँ रहती हैं । अतः इनमें संकर दोष आ जाता है, संकर दोष का परिहार करे के 
लिये यही मानना होगा कि इनमें एक ही जाति है, अन्य चारों जातियाँ नहीं। ऐसा 
मानना भी उचित नहीं प्रतीत होता; क्योकि ये पाचों जातियाँ मानी जाती हैं | इस पूवपक्ष का 
समाधान यह है कि इन जातियों को लेकर संकर दोष नहीं होता है। यदि हम यह मानें कि 
पञ्चभूतों से शरीरनामक एक अवयविद्रव्य उत्पन्न होता है, तब उस एक अवयवी द्रव्य में इन 
पाँचों जातियों का समावेश होने से संकर दोष अवश्य होगा । परन्तु हम अवयवी द्रव्य को 
नहीं मानते, न तो यही मानते हैं कि अनेक अवयव द्रव्यो से अवयवी नामक एक नूतन द्व्य 
उसन्न होता है | हम यह मानते हैं; अवयव ही विलक्षण अवस्था को प्राप्त कर अवयवी कहलाते 
हैं; अवयवों से अतिरिक्त अवयवी नहीं होता । इस सिद्धान्त के अनुसार यही मानना पड़ता 
है कि विलक्षण अवस्था को प्राप्त करके ही पंचमूत शरीर बन जाते हैं। पंचभूतों का समुदा 
ही शरीर है | उन उन भूतांशों में वही जातियाँ रहती हैं, उनका किसी एक वस्व॒ म॑ समावेश ु 
नहीं होता | जिस अवयवी में समाविष्ट होने की कल्पना की जाती है, वह है-ही नहीं | अतः 
'प्रथिवीत्वादि जातियों में संकर दोष नहीं होता । प्रशन--अवयव द्रव्य इत्यादि कारण 
वाले पदार्थ ही विलक्षण अवस्था को प्राप्तकर कार्य बन जाते हैं, अवयवी नामक वू 
-की उत्पत्ति नहों होती है; यह उक्ति समीचीन नहीं, क्योकि अबयवों से व्यति 
अवयवी द्रव्य को मानना ही होगा। कारण और कार्य के विषय में बुद्धि, 
` संख्या, परिमाण, देश, काल और कार्य इत्यादि को लेकर भेद रहता है, तथा कारण 
और कार्य अवयवी में मेद सिद्ध होता है। भाव यह है कि कारण बनने वाल 


 तन्तु,तथा कार्य बनने वाला वस्त्र बस्त्र समका जाता है। इस प्रकार इनमें बुडि 
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कार्यादिभेदस्यावयव्यारम्भकतया भवदभिमतावस्थान्तरमात्रेण निर्वाहात्‌, 
अन्यथा राश्यादिष्वपि द्रव्यान्तरकस्पनाप्रसङ्कात्‌ । 


हैं। तन्तु का तन्तु शब्द से व्यवहार होता है, तथा वस्त्र वस्त्र शब्द से व्यवहृत होता 
है, इस प्रकार इनके वाचक शब्द भिन्न-भिन्न होते हैं। तन्तु अनेक हैं, वस्त्र एक है। 
इस प्रकार इनमें संख्या भेद है। तन्तु और वस्न का परिमाण भी भिन्न-भिन्न है। तन्तु 
अल्प देश में रहता है, वस्र अधिक देश में है, इस प्रकार इनमें देश भेद भी है । तन्तु 
पूर्वकाल में रहता दै, और वस्न उत्तरकाल में | इस प्रकार इनमें काल मेद्‌ भी है | तन्तु से 
जो काम होता है, वह वस्त्र से नहीं होता, तथा च वस्र से आवरणादि जो काय होते 
हैं, चे तन्त से नहीं होते, इस प्रकार इनमें कार्यभेद है । तन्तु वठुलाकार होता है, तो 
वसत्र चतरखाकार होता है। इस प्रकार इनमें आकार भेद है। इन विभिन्न भेदों से 
तन्त॒ और वस्न में भेद सिद्ध होता है। इससे मानना पडता है कि तन्तश्रों से वस्न नामक 
नूतन अवयवी द्रव्य उत्पन्न होता है। यदि कारण और काय एक ही पदाथ हों, तो इन 
भेदों का निर्वाह कैसे होगा ! उत्तर-तन्तु ही वल्ल है, परस्पर में ्रातान-वितानरूपी विलक्षण 
संयोग को प्राप्त कर तन्तु ही वस्र कहलाता है, अतः उपर्थुक्त संयोग ही तन्तुओं की विलक्षण 
अवस्था है| नेयायिकों ने इस तन्तु संयोग को पट का उत्पादक असमवायिकारण माना 
है | हम वेदान्ती उसे ञ्रसमवायिकारण नहीं मानते, किन्तु उस विलश्नण संयोग से युक्त 
तन्त॒ओं को पट मानते हैं । तन्तओं में प्रारम्म में एक अवस्था रहती है, बाद में संयोग रूपी 
दूसरी अवस्था होती है, जिसे नेयायिकों ने परोत्पादक असमवायिकारण माना है | इस प्रकार 
दूसरी अवस्था प्राप्त होने के कारण ही तत्तुशरो में बुद्धिमेद और शब्दभेद इत्यादि उपयुक्त 
सभी भेद हुआ करते हैं। इस प्रकार बुद्धिमेद इत्यादि का निर्वाह हो जाता है । भाव यह है 
कि नेयायिकों द्वारा असमवायिकारण के रूप में स्वीकृत संयोग से युक्त तन्तओं में बुद्धि 
भेद इत्यादि उत्पन्न हो जाते हैं, इसलिये अवयवातिरिक्त अवयवी की कल्पना प्रमाणिक है । 
उभयवादिसिद्ध संयोग से निर्वाह होने पर अतिरिक्त पदार्थ की कल्पना करना अनुचित है। 
यदि इसे--विल्लक्षण अवस्था के कारण विलक्षण व्यवहार होते हैं-यह न मानकर नेयायिक 
अवयवन्यतिरिक्त अवयवी द्रव्य की कल्पना करें, तो धान्य-राशि,बन-सेना और पत्र-ताटङ्क इत्यादि 
स्थल में दूसरे द्रव्य की भी कल्पना करनी होगी । अनेक घान्य के एकत्र होने पर घान्य-राशि 
होती है, वहाँ नैयायिकों को यह मानना होगा कि धान्परूप अनेक अवयबों से दूसरा 


` राशिनामक अवयवी द्रव्य उत्पन्न होता है । परन्तु नेयायिक वहाँ अवयवी द्रव्य की उत्पत्ति 


नहीं मानते हैं, ऐसा क्यों ! जैसे अनेक बक्षों के एकत्र होने पर वन कहा जाता है। उसी प्रकार 
यहाँ भी वृक्ष और वन ऐसा बुद्धिमिद है। अतः यहाँ पर भी नेयायिकों को यही मानना 
उचित होगा कि वृक्षों से वन नामक अवयवी द्रव्य उसन्न होता है । जैसे अनेक सैनिकों के एकत्र 
होने पर सेना" ऐसा व्यवहार किया है, वैसे ही यहाँ पर मी नेयायिकों को यही मानना होगा 
कि सैनिकों से सेनानामक अवयवी द्रव्य उत्पन्न होता है । किंच, एक ही तालपत्र को विलक्षण 
रूप से मोड्ने पर वह तालपत्र ताटङ्क भूषण बन जाता है। जिस प्रकार मोड्ने के पूव 


(0-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


१८४ न्‍्यायसिद्धाउजनम्‌ [ जडद्रव्यपरिर्छेद्‌; 


गुरुत्वादिकार्याद्शना दिनिर्वाहपरिक्लेशात्‌, = पथण्दशापतनदर्शनेनाबयव- 
गुरुत्वस्याप्रतिवन्धात्‌, अवयविशुरुत्वम्रतियन्थे तु इयजुकप्रभृतेः सबैस्यापतन- 


प्ङ्गात्‌, परमाणुगुरुत्वैरेव सवत्र पतने घटादेः खाचात्‌ परमाण्वारब्धत्वाभावेन 


तालपत्र तथा मोड्ने के पश्चात्‌ वह ताटङ्क कहा जाता है, बेसे ही वहाँ शब्दभेद और बुद्धि 
भेंद इत्यादि के कारण नेयायिकों को. तालपत्र से ताटङ्कनामक दूसरे द्रव्य की उत्पत्ति 
अवश्य माननी होगी । परन्तु इन स्थलों में वे अवयवि द्रव्य की उत्पत्ति नहीं मानते | यदि 
उनसे यह पूछा जाय कि वे ऐसा क्‍यों मानते हैं, तो वे इसका समुचित उत्तर नहीं दे सकते। 
इस प्रकार अवयव-द्वयसंयोगरूपी असमवायिकारण के न होने से पत्रताटङ्क में अवयवी की 
उत्पत्ति नहीं मानी जा सकती । 

किं च, यदि अवयवों से व्यतिरिक्त अवयवी द्रव्य माना जाय, तो वक्ष्यमाण दोष 
उपस्थित होते हैं । नेयागरिकों ने यह माना है कि अवथवों से अवत्रबी उसन्न होता है, एवं 
अवयवों में विद्यमान गुणों से अवयवी में वैसे गुण भी उसन्न होते हैं। जहाँ अनेक अवयवों से 
सुदीर्घ कनकश्रङ्कला निर्मित होती है, वहाँ नैयायिकों को यह अवश्य मानना होगा कि उन 
अवयवों में विद्यमान गुरुत्वो से अवयवी कनकश्चङ्कला में गुरुत्व उत्पन्न होता है । कनकशङ्चला 
बन जाने के बाद यह मानना होगा कि वहाँ अवयवों में भी गुरुत्व है, तथा कनकश्रङ्कला 
) । में भी गुरुत्व है; अतः यह मानना होगा कि सम्पूर्ण अवयवों में जितना गुरुत्व दै, उतना 
ह गुरुत्व कनकश्वङ्गला में भी है। कनकश्शज्ञला बनने के पूर्व सम्पूर्ण अवयवों को तौलने पर 
जितना गुरुत्व निश्चित होता है, उतना ही अथयवों से कनकश्रञ्चला का निर्माण करने पर 
भी गुरुत्व विदित होता है। नेयायिकों के मतानुसार कनकश्रङ्खला को तौलने पर द्विगुण 
गुरुत्व का अनुभव होना चाहिये । क्योंकि वहाँ अवयवों में मी गुरुत्व है, तथा कनकश्टङ्कला 
में भी वैसा ही गुरुत्व दै । वहाँ अवयव और कनककश्चङ्कला दोनों विद्यमान हैं, अतः 
द्विगुण गुरुत्व होना चाहिये, तथा उस द्विगुण गुरुत्व से सम्पन्न होने वाली पतन क्रिया 
में भी आधिक्य होना चाहिये, परन्तु वैसा होता नहीं। अवयवों से जितनी पतन 
क्रिया होती है, उतनी ही पतन क्रिया कनकश््द्कला के गुरुत्व से भी होती है। ऐसा क्यों! 
नेयायिकों के अनुसार कनकश्ङ्कला के बन जाने पर वहाँ कनकश्टङ्खला-द्रव्य तथा उसका 
अवयव-द्रव्य दोनों विद्यमान हैं, तथा दोनों का गुरुत्व भी विद्यमान है । ऐसी स्थिति में दोनों 
गुरुत्ों से अधिक पतनक्रिया भी होनी चाहिये, परन्तु वहाँ अधिक पतनक्रिया हो ती हुई दिखाई 

नहीं देती, ऐसा क्यों ! इस प्रकार का प्रइन॒ उपस्थित होने पर नेयायिक समाधान के 
के लिये तथा अधिक पतनक्रिया के अभाव का निर्वाह करने के लिये उद्यत होते ६ 
तो भी निर्वाह नहीं होता। वे कहते हैं कि अवयवगुरुत्त और अवयविगुरुत्व इन दोनों 
कोई एक प्रतिबद्ध हो जाता है, इसलिये वह पतनक्रिया को उत्पन्न नहीं करता है; अतः 
. अधिक पतनक्रिया एवं अधिक गुणत्व का अनुभव नहीं होता है। यहाँ पर यह प्रश्न उपस्थित 
। होता है, कि क्या अवयव गुरुत्व प्रतिबद्ध होने से पतनक्रिया को उत्पन्न नहीं करता ! * ल 
र  अवर्यवगुरुत्व प्रतिबद्ध होने के कारण पतनक्रिया को उत्पन्न नहीं करता ! ये दोनों ही प 
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प्रथमः ] भाषानुवादसहितम्‌ १८५ 


तत्पतने ठड्शुरुत्वस्यासभवायिस्वायोगात्‌। संयोगाभावाच दीर्घेक- 
e_ 0 ~ ~ ~ 
तन्तुसंवतनजनितेषु तन्स्वतिरिक्तव्यवदारभङ्भम्रसङ्गात्‌ , द्वितीय- 


असमीचीन हैं; यदि अवयव गुरस्व प्रतिबद्ध होता, तो इक्ष इत्यादि अवयवी के निश्चल 
रहने पर मी शाखा और फल इत्यादि का जो पतन होता है, वह नहीं होना चाहिये । 
शाखा एवं फल इत्यादि में गुरुत्व होने के कारण ही उनका पतन होता है; यदि अवयव . - 
शुरुत्व प्रतिवद्ध होता, तो उनका पतन नहीं हो सकता, परन्तु होता है। इससे सिद्ध होता है 
कि अवयव गुरुत्व प्रतिबद्ध नहीं है। यदि अवयविगुरुत्व प्रतित्रद्ध हो, तो दृथणुक इत्यादि 
सभी अवयवियों का पतन नहीं होना चाहिये, क्योंकि उनका गुरुत्व प्रतिबद्ध है, अत एव वह 
पतनक्रिया को उत्पन्न नहीं कर सकता; परन्तु दृथणुक इत्यादि सभी अवयवियों का पतन 
होता है। इससे सिद्ध होता है कि अवयविगुरुत्व प्रतिबद्ध नहीं है | यहाँ पर यदि नेयायिक 
यह समाधान करें कि परमाणुग्रो में विद्यमान गुरुत्व से इथणुक इत्यादि सभी अवयवियों का 
पतन होता है, तो उनका यदद कथन ठीक नहीं; क्योंकि उनके अनुसार यदि परमाणु गुरुत्व के 
असमवायिकारण बनने पर ही उससे उन दृथणुक अवयवियों का पतन हो सकता है, अन्यथा 
घट आदि में होने बाली पतनक्रिया का असमवायिकारण परमाणु-गुरुत्व नहीं हो सकता; क्योंकि 
घट आदि साक्षात्‌ परमाणु से उत्पन्न नहीं हैं। नेयायिकों के अनुसार घट इत्यादि में होने 
वाली पतनक्रिया असमवायिकारण घट इत्यादि में रहने वाले गुरुत्व अथवा घट के अवयवों में 
विद्यमान गुरुत्व से ही हो सकती है, परमाणुगत गुरुत्व से नहीं; क्योंकि परमाणुओ्रों से साक्षात्‌ 
घट आदि उसन्न नहीं होते हैं। इससे सिद्ध होता है कि परमाणुगुरुत्तों से घट आदि का 
पतन नहीं हो सकता है, घटादिगत गुरुत्व से ही घटादि का पतन हो सकता है; एतदर्थ मानना 
पड़ता है कि अवयविगत गुरुत्व प्रतित्रद्ध नहीं होता है । इस विवेचन से स्पष्ट हो जाता है कि 
अवयवगुरुत्त और अवयविगुरुत्व दोनों में से कोई भी प्रतिबद्ध नहीं है, ऐसी 
स्थिति में नेयायिकों के सामने यह विकट प्रइन उपस्थित होता है कि घट आदि को 
तौलते समय अवयवगुरुत्त और अवयविगुरुत्व से अधिक पतनक्रिया क्यों नहीं 
होती, तथा च अधिक गुरुत्व का अनुभव क्‍यों नहीं होता! इसका उत्तर असंभव है। 
किंच, दीघ एक तन्तु के आतान-वितानों से (बुनने से) वस्न बनता है। वहाँ 
अनेक तन्तुओं का संयोग नहीं है, जिसे नेयायिकों ने पट का असमवायिकारण माना है। 
नेयायिकों के अनुसार वहाँ असमवायिकारण के न होने से वस्न उत्पन्न नहीं होगा, परंतु वहाँ 
वस्न का व्यवहार होता है; यह व्यवहार नेयायिकमत में नहीं हो सकेगा । वेदान्ती के मत में 
विल्कक्षण संयोग बो पाने वाले तन्तु ही वस्त्र हैं | अतः वहाँ बल्नव्यबहार वेदान्तिमत में उपपन्न 
है। किंच, दीर्घ वस्न का निर्माण जहाँ होता है, वहाँ पर यह प्रश्न उपस्थित होता 
है कि वहाँ एक तन्तु से दूसरे तन्तु का संयोग होने पर दो तन्तु वाला वस्न, एवं तीसरे 
तन्तु का संयोग होने पर तीन तन्तु .वाला वस्न, तथा अन्त्य तन्तु के पहले काम 
में आने बाले उपान्त्य तन्तु के संयोग तक एक-एक उतना तन्तु वाला वस्न 
उत्पन्न होता है या नहं? दोनों ही पच समीचीन हैं। यदि द्वितीय तन्तु संयोग से 
२४ 
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१८६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छ्ेद; 


~ 


तन्तुग्रभृत्युपान्त्यतन्तुपर्यन्तपटधियो विभज्यमानतन्हुव्य तेरिक्ततन्तुगतपर- 
धियश्ाविशेषात्‌, आरभ्यारम्भवादेऽपि प्रथयद्ितीयतन्त्वपगमे 
द्वितन्तुकादिद्रव्यावस्थानम्युपगमात्‌ । घटादिषु चारम्धकमागाजुपलम्मेन 


लेकर प्रत्येक तन्तु का संयोग होने पर उतने-उतने तन्तु वाले वस्न उत्पन्न हों, तो 
अनेक सह्दख वस्रौं की उपलब्धि होनी चाहिए, परन्तु ऐसा होता नहीं है; इसमें क्या 
कारण है! यदि नैयायिक यह कहें कि तीन तन्तु वाले वस्न के उत्पन्न होने पर दो 
तन्तु वाल्ला वस्न नष्ट हो जाता है, तथा चार तन्तु वाले वस्न फे उत्पन्न होने पर तीन तन्तु 
वाला वल्न नष्ट हो जाता है, इत्यादि । इससे सिद्ध होता है कि अनेक सहस्त वस्चों की उपलब्धि 
नहीं होती । अतः नेयायिकों का यह उत्तर ठीक नहीं है, क्योंकि नाश का कारण न होने पर 
भी नाश मानना उचित नहीं, निहेतुक नाश नहीं हों सकता ¦ इसलिये उपर्युक्त यह 
दोष--कि दीघं वस्न के निर्माण के समय द्वितीय तन्तु संयोग से लेकर आगे-आगे 
प्रत्येक तन्तु संयोग होते समय यदि दो तन्तु वाला और तीन तन्तु बाला बस्न ऐसे अनेक 
व्र उत्पन्न होते रहें, तो अनेक वख्रों की उपलब्धि होनी ही चाहिए, क्यों नहीं होती-यह 
असमाधेय है | यदि इस दोष से बचने के लिये यह द्वितीय पक्ष -कि वहाँ दो तन्तु बाला 
वस्न इत्यादि उत्पन्न नहीं होते-मान लिया जाय, तो यह दोष उपस्थित होता है कि 
अन्तिम तन्तु संयोग के पूवं इतर तन्तुओं का संयोग हो जाने पर जो वस्न-बुद्धि प्रतीत होती 
रही वह भ्रम मात्र सिद्ध होगी । भ्रमत्व को स्वीकार कर इष्टापत्ति मानना उचित नहीं, क्योंकि 
लम्बे वत्र में एक अथवा दो तन्तुश्रों को हटाने पर नेयायिकों के अनुसार तन्तुरुपी 
समवायिकारण का नाश होने पर वह लम्बा वस्न भी नष्ट हो जायगा । ऐसी स्थिति 
में एक दो तन्तुओं के नष्ट होने पर भी होने वाली वस्र-बुद्धि को भ्रम ही मानना दोगा । यहाँ 
पर भी इष्टापत्ति मानना उचित नहीं; नैयायिको ने एक दो तम्तुग्रों के हटाने पर भी होगे 
वाली वस्रबुद्धि को यथार्थ सिद्ध करने के लिए वहाँ खण्ड वस्न की उत्मत्ति मानी 
है। ऐसी स्थिति में प्रत्येक तन्तु का संयोग हो जाने के बाद होने वाली वल्लाबुदि को 
भी यथार्थं सिद्ध करने के लिये यहाँ दो तन्तु वाले अनेक वल्नों की उतत्ति माननी 
होगी। प्रत्येक तन्तु का संयोग हो जाने पर होने वाली चल्न बुदि, तथा दीष 
बल्न में एक दो तन्तु को हराने के बाद भी होने वाली वल्ल-बुद्धि में कोई अन्तर नही । 
- उत्तर बुद्धि को यथार्थ सिद्ध करने के लिये खण्ड वञ्च की उत्पत्ति मानने 4 
नेयायिकों को अन्तिम तन्तु-संयोग के पूरये इतर तन्तुओं का संयोग होते समय होने 
वाली वल्लप्रतीति को भी यथार्थ सिद्ध करने के लिये वहाँ भी दो तन्तु वाले एवं तीन तन 
वाले इत्यादि वनों की उत्पत्ति माननी चाहिए । इस प्रकार अनेक वस्रो की उत्ति म॑ 

` होगी। ऐसी परिस्थिति में यह प्रश्न उठता है कि उन अनेक वस्त्रों का दर्शन क्यों नहीं होता ! 
यदि इस प्रश्न का उत्तर देने के लिये नैयायिक यह समाधान उपस्थित करें 
दो तन्तुग्रौं से दो तन्तु बाला वस्त्र उत्पन्न होता है, नन्तर यह दो वन्त वाला वल 
वन्तु से मिज़कर उस बल्न को उन्न करता है, जिसे हम तीन तन्तु वाला वस्न कह 


पुना ए 
सकते हँ 


:] भाषानुवादसहितमं, १८७ 


यथेहभागानहत्वात्‌, उपलम्मश्रतिस्याँ बाधितत्वाच्च । अतोज्वयव्य- 
नभ्युगमान्न जातिसङ्करः | 


परन्तु उस वल्न का ग्रवयव दो तन्तु वाला वस्र और एक तन्तु है। पश्चात्‌ वह वस्न एक तन्तु 
से मिलकर एक वस्न को उत्पन्न करता है, जिसका पूवोक्त वस्न और तन्तु अवयव हैं। इस 
प्रकार एक एक वस्न अन्याय तन्तुऔं से मिलकर आगे ऐसे वस्न को उत्पन्न करते हैं, जिसका 
वह तन्तु और पूर्व वज्ज अवयव होते हैं। इस प्रकार उत्तरोत्तर वस्न का पूर्व-पूर्व वस्त्र अवयव 
बन जाता दै, उत्तरोत्तर वस्रो में पूव-पूवै वस्र का अवयव रूप में समावेश हो जाता है। 
अन्त सं एक ही दीघं वस्न रह जाता है, जिसमें पू्व-पूव वज्ज अवयवत्वेन अन्तर्भूत हो जाते 
ह। अत एवं अनेक वस्रो का दर्शन नहीं होता, क्योंकि पूर्ब-पूर्व वस्त्र स्वतन्त्र रूप से 
नहीं रहते हैं, किन्तु उत्तरोत्तर बल्नों में अ्रवयव रूप से अन्तर्भूत हो जाते हैं--तो यह 
समाधान भी समीचीन नहीं होगा, क्योकि उस अन्तिम दीं वस्न में से--जिसमें पूर्व-पूर्व वस्न 
साक्षात्‌ परम्परा सम्बन्ध से ञ्रवयवं बन कर ग्रन्तभूत हैं--प्रथम एवं द्वितीय तन्तु के 
नष्ट होने पर समवायिकारण के नष्ट होने के कारण दो तन्तु वाला वस्न नष्ट हो जायेगा | 
अनन्तर वह भी वस्न नप्ठ हदो जायेगा जो दो तन्तु वाले वस्न एवं एक तन्तु से उत्पन्न हुआ 
था। इस पकार पूव-पूव वस्ररूपी समवाथिकारण के नष्ट होने पर उत्तरोत्तर सभी वस्न 
नेयायिकसतानुसार नष्ट हो जायेंगे। ऐसी स्थिति में यह प्रश्न उठता है कि वस्त्र के प्रथम 
एवं द्वितीय तन्तु के नष्ट होने पर भी वस्तु का जो सद्भाव प्रतीत होता है, वह कैसे संगत 
होगा १ यद्‌ प्रश्न भी असमाधेय है। वेदान्ती के सिद्धान्त में कोई दोष नहीं है, क्योंकि उनके 
मत में विलक्षण संयोग को प्राप्त किये हुए जितने तन्तु हैं; वे ही वस्न कहलाते हैं, तन्त और 
वस्न एक ही द्रव्य हैं। अत एवं अधिक गुरुत्व होने की शंका ही नहीं उठती । जैते जैसे 
अधिकाधिक तन्तु मिलते जाते हैं, वैसे वैसे वस्र लम्बा होता जाता है, वहाँ अनेक वल्न- 
द्रव्या की उत्पत्ति नहीं मानी जाती, वैसे ही एक दो तन्तुओ को निकालने पर भी अवशिष्ट 
तन्तु वस्न के रूप में बने रहते हैं, वहाँ मद्दावस्र नाश तथा खण्डोत्पत्ति मानने की आव- 
श्यकता नहीं होती । इससे सिद्ध होता है कि वेदान्ती का पक्ष निदुष्ट है। 

किं च, बस्र आदि में उत्पादक तन्तु इत्यादि भाग उपलब्ध होते हैं, जिनके संयोग 
से नेयायिक वख्रूपी अवयवी की उत्पत्ति मानते हैं | किन्तु घट एवं मृलिण्ड इत्यादि एक 
पदाथ से उत्पन्न होते हैं, उनकी उत्पत्ति में विविध अवयवों का कारणत्व नहीं दिखाई देता 
हैं । नेयायिकों के अनुसार एक मृत्पिण्ड से घट की उत्पत्ति असम्भव है, क्योंकि वहाँ अवयवो 
का संयोगरूपी अ्समवायिकारण नहीं दै । यदि नेयायिक यह कहें कि मृत्पिण्ड में भी अनेक 
भाग हैं, जो कपाल इत्यादि के नाम से व्यवद्दत होते हैं, और उन्हीं भागों के संयोग से घट 
उत्पन्न होता है, इत्यादि; तो उनका यह कथन भी समीचीन नहीं है, क्योंकि वहाँ पर यह विदित - 
नहीं होता है कि एक मृत्पिण्ड में कपालरूपी कौन-कौन माग हैं, उन कपालों के उत्पादक भाग 
कौन कौन हैं । ऐसी स्थिति में यदी कहना होगा कि परमाणुगण ही घट के उत्पादक हैं | 
परमाणु अइदय हैं, यह नेयायिकों का मत है; परन्तु अहस्य परमाणुओं से उत्पन्न घट दृश्य कैसे 
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कर जातिसंकर दोष नहीं होता, क्योंकि पञ्चभूतारब्ध शरीर इत्यादि में आने वाली थि 
` इत्यादि जातियाँ पृथिवी इत्यादि के उन-उन अवयवो में व्यवस्थित रहती हैं, एकदेश 


र्ट न्यायसिद्धाञ्जनमू [ जडद्रव्यपरिच्छैद! 


~ 


अम्युपगच्छतामपि गतिनियतकनकरजताधंशनिर्थितविश्यादिषद्धेर- 
म्बादिवच्च नियोंढं शक्यस्वात्‌ , अस्मन्मते तु सङ्घातविशेषरूेषु तततदू- 
भूतांशानां प्रतिनियतत्वात्‌ । 


हो सकता है। ऐसी स्थिति में यह निर्विवाद सिद्ध होगा कि मृत्पिण्ड ही अवस्था विशेष को 
प्राप्त कर घट बन जाता है । इस वेदान्तिमत में दोष नहीं है । 

किं च, प्रातः काल में जो मृत्पिण्ड रहा, वही घट और शाराव इत्यादि बन गया | 
ऐसा सभो का अनुभव है । इससे अवयवी नामक नूतन द्रव्य की उत्पत्ति खण्डित हो जाती 
है। उपनिषत्‌ में “वाचारम्भणं विकारोनामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” इस वाक्य के अनुसार 
यही फलित होता है कि वाक्‌ से होने वाले विविध व्यवद्दारों को सम्पन्न करने के लिये 
मृत्तिका घटत्व और शरावत्व इत्यादि विविध प्रकार के विकारों को प्रा करती है, नन्तर 
घट, शराव इत्यादि नामों से उसका व्यवहार होता है। घट ओर शराव इत्यादि मृत्तिका के 
रूप में ही प्रामाणिक हैं, उससे अतिरिक्त रूप में नहीं । इस श्रुति से भी अवयविवाद बाधित 
हो जाता है। सिद्धान्त में अवयवी नहीं माना जाता, अतः जातिसंकर होने की सम्भावना ही 
नहीं है । यदि अवयविद्रव्य--जो अवयव द्रव्यो से उत्पन्न होता है--माना जाता तो जाति- 
संकर दोष अवश्य होता, क्योंकि एक दूसरे को छोड़कर केबल एृथिवी आदि में रहने वाली 
पृथिवीत्व इत्यादि जातियों को उन प्रथिवी इत्यादि अवयवो से उत्पन्न पाञ्चभौतिक शरीर 
इत्यादि अवयवी द्रव्यो में समावेश होने से संकर दोष की सम्भावना है, परन्तु वेदान्ति- 
सिद्धान्त में शरीर इत्यादि अवयविद्रव्य नहीं माने जाते, अपितु पाचों भूतावयवों के समुदाय 
माने जाते हैं | इस समुदाय के अन्तर्गत प्रत्येक प्रथिवी इत्यादि अवयवों सें प्रथिवीत्व इत्यादि 


नातियाँ रहती हैं, इन जातियों का किसी एक में समावेश नहीं होता है। अतः वेदान्ति 
सिद्धान्त में संकर दोश की संभावना नहीं रह जाती । 


. _ 'अम्युपगच्छुतामपिः इत्यादि । अवयविद्रव्य को अवयवो से व्यतिरिक्त मानने वाले 
के सें उन संकर कक किया जा सकता 
नयायिकों के सिद्धान्त में भी उन्हों के मतानुसार संकर दोष का निराकरण किया 


है | मान लिया जाय कि एक प्रतिमा का इस प्रकार निर्माण किया गया है कि रजत से उसके 
चरणों का, सुवणं से हाथोंका तथा ताम्र आदि से अन्यान्य अवयवों का निर्माण हुआ है 
उस एक प्रतिमारूपी अवयवी में आने वाली रजतत्व इत्यादि जातियों में रजतस्व जाति च॑ 

में, सुवर्णत्व जाति हाथों में और ताम्रत्व इत्यादि जाति श्रन्याम्य अवयवों में रहती है, एक हद 
अवयवा में वे जातियाँ विभिन्न अवयवों में रहती हैं, परन्तु एकदेशावच्छेद से नहीं रहती: 
अतः उस प्रतिमा में जातिसंकर नहीं होता है। इसी प्रकार गणेश के कण्ठ से लेकर नीचे कै 
अवयर्वो में पुरुषत्व जाति तथा मुख में गजत्व जाति रहती है, किन्तु एकदेश में दोनों जातिय 
का समावेश न होने के कारण जातिसंकर दोष नहीं होता है । ऐसे ही शरीर आदि में भी 


में समी _ 
जातियाँ नहीं रहती | हमारे अर्थात्‌ वेदान्ती के मत में शरीर परथिवी इत्यादि अवयो र मय 
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RAE.” 


प्रथमः ] भाषानुवादसहितम्‌ १८६. 


अव्य विवादिनासपि यथास्वं निसित्ततयोपादानतया चानेकशूताना- 
मेकसक्ञाताजुप्रवेशोज्वजतीय/ । न च तत्र मिथो जातिसङ्करस्तादात्स्यं वा 
जायत इति नास्माकं कथ्रिद्विशेष। | 

न च जातिसङ्करो दोषः, उपाधिसङ्करवत्‌ । न च मिथो धर्सिपरिहारेण . 
बतमानयोर्पाथ्यो; कार्यत््रूतैस्वादिरूपयोरेकत्र समावेशो नातिम्रसङ्गाबहः, 


समुदाय है, उसमें पार्थिव इत्यादि अंशों में पूथिवीत्व इत्यादि जातियाँ व्यवस्थित रहती हैं, 
एक देश में उनका समावेश नहीं होता, अतः संकर दोष की संभावना वहाँ नहीं रहती । 
“अवयविवादिनामपिः इत्यादि । अवयबो से व्यतिरिक्त अवयवी को मानने वाले 
नेयायिकों ने जातिसंकर दोष का परिहार करने कें लिये यह स्वीकार किया है कि 
शरीर इत्यादि अवश्रविद्रव्य पाँचों भूतों से उत्पन्न होते हैं; तथापि उन भूतों में एक ही भूत 
उपादानकारण अर्थात्‌ समवायिकारण है, अन्य भूत निमित्तकारण हैं । समवायिकारण 
में विद्यमान जाति दी कार्य में आ सकती है, निमित्त कारणों में विद्यमान जाति नहीं | 
इम लोगों के इस शरीर का उपादानकारण प्रथिवी है, और जल इत्यादि निमित्तकारण 
हैं; इसलिये इस शरीर में पृथिवीत्व जाति हो रहती है, जलत्व इत्यादि जाति नहीं; क्योंकि 
एक ही शरीररूपी अवयवी में अनेक जातियों का समावेश नहीं हः सकता, अतः 
संकर दोष नहीं होता; यह नेयायिकों का कथन है। इससे यह सिद्ध होता है कि 
निमित्त एवं उपादान के रूप में अनेक भूत संघात रूप से शरीर को उत्पन्न करते 
हैं। एक संघात में अनुप्रवेश प्राप्त करने मात्र से उन भूतों में अभेद नहीं होता, 
तथा जातिसँकर भी नहीं होता । यह अर्थ नैयायिकों को भी मान्य है। हमारे सिद्धान्त 
में इतना ही अन्तर दै कि जहाँ नैयायिकों के मत में निमित्त एवं उपादान के रूप में एक 
संत्रात में अनुप्रविष्ट पृथिवी इत्यादि भूतों से शरीर इत्यादि अवयवियों का निर्माण होता है, 
वहाँ हमारे मत में एक संघात में अनुप्रविष्ट होने वाले वे पथिवी इत्यादि भूत ही शरीर 
बन जाते हैं, उन-उन भूतों में प्रथिवीत्व इत्यादि जातियाँ व्यवस्थित रहती हैं। ऐसी स्थिति में 
हमारे मत में भी जाति संकर नहीं होगा । नैयायिकों से इतना अन्तर होने पर भी इस 
बात में साम्य है कि अनेक भूतों का एक संघात में अनुप्रवेश होने पर भी जातिसंकर 
,/ नहीं होगा, तथा उन भूतों में अभेद भी नहीं होगा । 
“न च जातिसङ्कर” इत्यादि। इसके पूर्व जातिसंकर को दोष मानकर उसके 
निराकरण करने की पद्धति पर विचार किया गया है । अब यह विचार किया जाता है कि 
' जातिसंकर दोष होगा या नहीं । यहाँ पर वेदान्तियों का यह कथन है कि जातिसंकर दोष 
नहीं है । जिस प्रकार नैयायिको ने यह माना है कि उपाधिसंकर दोष नहीं है, उसी प्रकार यह 
भी मानना उचित है । उपाधिसंकर का उदाहरण यह है कि कार्यत्व और मृतत्व नेयायिकों के 
अनुसार उपाधि है। नेयायिकों ने यह माना है कि जो ध्म नित्य एक एवं अनेकों में 
समवाय सम्बन्ध से रहे, वह जाति है। जो धर्म नित्य न हो, अनेक हो, अथवा 
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१६० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छद: 
जात्योस्तु तथेति नियासकमस्त्यन्यत्राभिमामात्‌ । परावरभावरहितयोजीत्यो- 


रसमावेशनियसोपलम्भो नियामक इति चेच, उपाध्योरपि नीरस्वपीतस्वादि- 
रूपयोस्तत्सम्भवात्‌ , केषुचिइशनस्य जातावपि समत्वात्‌ , कनकत्वकुण्डल- 
अनेक में समवाय सम्बन्ध से न रहे, वह उपाधि है। प्रागभाव का प्रतियोगी होना 
( अर्थात्‌ जिसका प्रागमाव हो वह होना) कार्यत्प हे, परिच्छिन्न परिमाण वाला होना अथवा 
क्रिया वाला दोना यह मूतत्व है। ये दोनों उपाधि हैं, ये दोनों एक दूसरे को छोड़कर 
विभिन्न पदार्थों में रहती हैं, क्योंकि मूर्तत्व कार्य्य को छोड़कर मन सें रहता है, तथा कार्यत्व 
मृतत्व को छोड़ कर रूप इत्यादि में रहता है। इस प्रकार एक दूसरे को छोड़कर रहने वाले 
इन धर्मों का घट इत्यादि में समावेश हौता है। अतः इन उपाधियों में संकर दोष आ 
जाता है । परन्तु इस उपाधिसंकर को नेयायिकों ने दोष नहीं माना है । उन्होंने एक दूसरे 
को छोड़कर विभिन्न पदार्थों में रहने वाली जातियों का एक पदार्थ में समावेश होने पर 
आने वाले जातिसंकर को दोष माना है । उपाधिसंकर दोष न बने, परन्छ जातिसंकर दोष हो, 
इसमें नेयायिकों के पक्षपातरुपी अभिमान को छोड़ कर दूसरा कोई नियामक नहीं है । हम 
वेदान्ती यही मानते हैं कि उपाधिसंकर के समान जातिसंकर भी दोप नहीं है| यहाँ पर 
नैयायिक यह हते हैँ कि जातियाँ दो प्रकार की हैं, कुछ जाति छोटी एवं बड़ी होती है, 
कुछ इसके विपरीत जातियाँ होती हैं। उदाहरण --प्ररत्ब जाति छोटी है, क्योंकि वह घट- 
व्यक्तियों में ही रहती है। प्रथिवी जाति घटत्व जाति से बड़ी है, क्योंकि वह सभी घटों के 
अतिरिक्त अन्य पट इत्यादि में भी रहती है। छोटी बड़ी बनने वाली जातियों में परस्पर 
समावेश होता है, क्योंकि जहाँ छोटी जाति होगी, वहाँ त्रडी जाति मी अवश्य रहेगी। पर जो 
जातियाँ एक दूसरे की अपेक्षा छोटी-बड़ी नहीं होती हैं उनका एकत्र समावेश नहीं होता। 
उदाइरण--घटत्व और पटल ये दोनों जातियाँ एक दूसरे की दृष्टि में छोटी-बड़ी नहीं हैं, क्योंकि 
जहाँ घटत्व है, वहाँ पटत्व नहीं, जहाँ परत्व है, वहाँ घटत्व नहीं; छोटी-बड़ी बनने पर 
अवश्य एक आश्रय में दूसरी होती है। छोटी-बड़ी न बनने वाली इन जातियों का कई भी 
समावेश नहीं होता दै । इस प्रकार इनमें असमावेश का नियम ही देखा गया है। इस 
नियम के परिपालन ,के लिये जातिसंकर को दोष मानना पड़ता है। उदाहर 
पृथिवीत्व और जलत्व इत्यादि जातियाँ छोटी-बड़ी नहीं हैं, क्योंकि इन जातियों में एक के 
आश्रय में दूसरी नहीं रहती है, प्रथिवीत्व जाति प्रथिबी में तथा जलत्व जाति जल में ही रहती 
है। इस प्रकार छोटी-बड़ी न बनने वाली इन जातियों का एकर समावेश वहीं पर होता 
` हे, जहाँ पश्चभूतों से शरीर इत्यादि अवयवी की उत्पत्ति होने पर उसमें कारणस्वेन ये जाति 
` उपस्थित रहती हैं। अत एब वहाँ जातिसंकर दोष आ जाता है। वह दोष इस 


. माना जाता है कि छोटी-बड़ी न बनने वाली जातियों का एकत्र समावेश नहीं होना चा सर ? 


उनका असमावेश ही देखा गया है। इस नियम से विरोध होने के कारण जाति 
` दोष माना जाता है, यह नेयायिकों का कथन है | इसके विषय में हमें यह कहना कि भ ; 
प्रकार कतिपय जातियाँ छोटीजड़ी होती हैं, उसी प्रकार कुछ उपाधियाँ मी छोटी बडी होती प | F रे 
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त्ययो! क्चमकटककलथोतङुण्डलादिषु एशगेव तरतेसानयोः काञ्चनः 
बुणडले संमावेशदर्शनात्‌, गत्वतीबस्बादीनाँ च तीत्रगकारादौ, तेषाँ च 
जातित्वास्युपणमात्‌ ! 

तत्रान्यतरजातिभिङ्ञो वा, सहशसस्थानाभिव्यङ्ञयजातदयकल्पना 
वा इत्याहि तु स्वसिद्वान्तस्तनन्धयविपयधारसस्यस््‌ | तच्च स्वापत्य 


उदाहरण--कार्यत्व उपाधि छोटी है, तथा शेयत्व उपाधि बड़ी है । जिस प्रकार कुछ जातिया 
ऐसी हैं जो छोटी-बड़ी नहीं हैं । उसी प्रकार कई उपाधियाँ ऐसी मी हैं, जो छोटी-बड़ी नहीं 
होती हैं । उदाइरण--नीलस् अर्थात्‌ नीलरूप वाला होना तथा पीतत्व अर्थात्‌ पीत रूप वाल्ला 
होना इत्पादि उपाधियाँ ऐसी हैं, जिनका एकत्र समावेश नहीं होता है, अत एव वे छोटी- 
बड़ी नहीं हैं । इस प्रकार छोटी बड़ी न बनने वाली उपाधियों में नियम से ञ्रपमावेश देखा 
गया है| ऐसी स्थिति में एक दसरे को छोड़ कर विभिन्न पदार्थों में रहने के कारण छोटी 
बड़ी न बनने वाली कायत्व और मतंत्वरुप उपाधियों का घरादि पदार्थो ४ समावेश दान पर 
उपाधिसंकर को भी दोष ही मानना चाहिये, क्योंकि वह मी उपयुक्त नियम से विरोध रखता है। 
यदि कहा जाय कि कार्य, और मर्तत्वरूप उपाधियों का एकत्र समावेश देखा गया है, अतः 
उपाधिसंकर दोष नहीं है । उपयुक्त यह नियम कि छोट-त्रड़ी न बनने वाली उपाधियों 
का समावेश होता ही नहीं- त्याज्य है, तब जातिसंकर के विषय में भी यदद कहा जा सकता | 
है कि छोटी-बड़ी बनने वाली एथिबीत्व और जलत्व इत्यादि जातियों का शरीर इत्यादि 
एक पदार्थ में समावेश देखा गया है, अतः जातिसंकर दोष नहीं है, उपयुक्त यह नियम ही-- 
कि छोटी-बड़ी न बनने वाली जातियों का समावेश होता ही नहीं -त्याज्य है । नयायिकों को 
भी कई स्थलों में जातिसंकर मानना ही होगा । उनके मतानुसार स्वर्णत्व ओर ङुण्डलत्व 
जाति है। ये दोनों जातियाँ एक दूसरे को छोड़कर विभिन्न पदार्थों में रहती हैं | स्वर्णमय कटक 
भूषण में सभर्णत्व जाति है, वहाँ कुण्डलत्व जाति नहीं है, तथा रजतमय कुण्डल में कुण्डलत्व 
जाति है, वहाँ स्वर्णत्व जाति-नहीं है । अत एब ये दोनों जातियाँ छोटी-बड़ी नहीं हैं । इन 
दोनों जातियों का स्वर्णमय कुण्डल में समावेश अर्थात्‌ संक्रर होता है। नेयायिकों ने 
गत्व और तीब्रत्व इत्यादि को जाति माना है। ये जातियाँ एक दूसरे को छोड़कर विभिन्न 
पदार्थों में रहती हैं । गत्व को छोड़ कर तीव्रत्व तीब्र ककार में, तथा तीत्रत्व को छोड़कर गत्व 
मन्द गकार में रहता है | अत एव ये जातिग्राँ छोटी-बड़ी नहीं हैं, इनका समावेश तीब्र गकार 
होता है । इस प्रकार इन जातियों में संकर दोघ आ जाता है, इन संकर दोषों को नेयायिकों 
को मानना ही पड़ेगा, तथा माना भी है | 
'तत्रान्यतर? इत्यादि । यहाँ पर नैयायिक कहते हैं कि स्वर्णत्व और कुण्डलल से 
एक को जाति नही माना जायगा, इससे संकर दोष दूर हो जायगा, अथवा सुवण कुण्डलगत 
कुण्डलत्व जाति से रजतकुण्डलगत कुण्डलस्व जाति भिन्न मानी जायगी । ऐसी स्थिति में एक 
कुण्डलत्व जाति का दोनों में समावेश न होने से संकर दोष दूर हो जायगा । दोनों कुण्डलत्व 
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१६२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ | [ जडद्रव्यपरिच्देद 
मार्जीरादिवद्‌ जिघत्सति, 3 अत्यन्तसजातीयेणप्येकजातीयस्वेनावाधित 
प्रत्यभिज्ञाने जातेरेव भङ्गअसङ्गाव्‌ | तदेद सिद्धमनेकतलात्मक बल्माण्डादि 
व्यश्विश्वमिति । 
( ब्रह्माण्डनिरूपणम्‌ ) 

एवंविधत्रह्लाण्डानन्त्यतदन्तर्वतिलोक विशेपसंस्थान तत्प्रिमाण लोक पाल- 
निवासादिमेदतत्तदवस्थानकालादयो ज्योदिघपुरागाढिघु . प्रपञ्चिता 
द्रव्याः । कचित्‌ क्वचिद्‌ विरोधिनोऽपि तात्पयमेदाडिनिर्वाक्ख । एषा 
च प्रतिनियतदेशकारुस्ःरूपफरुभोगतारतब्यनिन्मोनतवक्लादिस्तस्बः 
पर्यन्ता विषमसृष्टिः स्वरूपानादेजीवस्य रवाहानादिकम तारतव्य निवन्धनेति 


जातियों के परस्पर भिन्न होने पर दोनों में कुण्डल-कुण्डल ऐसा अनुगत व्यवहार इसलिये होता 
है कि दोनों जातियाँ समान आकृति से व्यङ्गथ हं। यह जो नैयायिको का कथन है, उससे 
यहीं व्यक्त होता है कि उनको अपने सिद्धान्त रूपी बच्चे में कितना वात्सल्य है। 
परन्तु यह वात्सल्य उसी प्रकार उनके जात्यस्तित्व सिद्धान्त को . खा जायगा जिस प्रकार 
बिल्ली अपने बच्चे को खा जाती है| इसमें सन्देह नहीं, क्योंकि अत्यन्त सजातीय कुण्डलो 
` में भी एक कुण्डलत्व जाति को न मानकर यदि दो कुण्डलत्व जातियाँ मान ली जाक 
तथा कुण्डल-कुण्डल ऐसा अनुगत व्यबहार उन दोनों जातियों के व्यञ्जक सदृश आति 
के बलसे माना जाय तो सर्वत्र सहश आक्कति अर्थात्‌ सन्निवेश विशेष से ही सभी अनुगत 
'व्यवहारों का निर्वाह हो जायेगा, जाति की कल्पना की आवश्यकता ही नहीं रहेंगी। 
इस सम्पूण विवेचन का यही तात्य है कि ब्रह्माण्ड इत्यादि परिपूर्ण व्यष्टि प्रपञ्च अनेक 
तत्त्वों का परिणाम होने के कारण अनेक तत्त्वात्मक हैं । 


( ब्रह्माण्ड का निरूपण ) 


एवंविध’ इत्यादि । एवंविध ब्रह्माण्डों की अनन्तता, उन ब्रझाण्डौं के अन्दर रहने बाले 
लोक विशेषों का सन्निवेश, उनका परिमाण और लोकपालों का निवास इत्यादि अवाब्तः वि 
तथा उनके रहने का समय इत्यादि बहुत से ग्रर्थ ज्योतिष और पुराण इत्यादि ति 
से वर्णित हैं, तथा वहीं द्रव्य हैं। कहीं कही जो विरुद्ध बातें मिलती हैं, तालयमेद ईरण द्‌ 
के अनुसार उनका निर्वाह करना चाहिये। इस ब्रह्माण्ड के अन्दर जो खुडि हो 
विषम सृष्टि है। इस सृष्टि की यह विशेषता है कि इसमें फलभोग के निमित्त देश, काल 
स्वरूप इस प्रकार व्यवस्थित रहते हैं कि अमुक देश और काल में अमुक रूप से त 
होना चाहिये। इस फलभोग में तारतम्य मी होता है, किसी जीव को अधिक फल भोगन 


कई . पड़ता है, किसी को कम । इस फलभोग में तारतम्य के कारण ही ब्रह्मा लेकर स्व” 


प्रथम; ] भाषानुवादसहितम, १६३ 


नाकृतास्यामसकृतविग्रणाशवैषस्यनैष्टण्यादिग्रसङ्गः । जीवानामा- 
प्रजयावस्थायिस्वादिपल्षे त्वेते दोषाः स्फुटाः । तदेवं पुण्यपापतारतम्यात्‌ 
केचिद्‌ घुप्रश्ृतिलोकेषूरृष्टशरीरेन्द्रियज्ञानशक्त्यादिसन्त, केचिच 
नरकादिजु घोरदुःखकारणाञ्निकृष्टशरीरादिसन्तः, केचिच्च भिश्रकर्माणः 
पृथिव्यादिषु सिश्रसध्यससुखादिमन्त; । 


जीव वर्ग के उन कर्मों का तारतम्य ही है जो प्रवाह से अनादि है । इन कर्मों में तारतम्य होने 
के कारण ही यह विषम सुष्ट दोती है। जीव स्वरूप अनादि अर्थात्‌ नित्य है, उसका कमे 
उसके द्वारा साध्य होने से यद्यपि नित्य नहीं है, तथापिं जिस प्रकार नदी में एक प्रवाह के 
बाद दूसरा, उसके बाद तीसरा प्रवाहक्रम आता है; यह परम्परा सदा बनी रहती है। 
अत एब प्रवाह अनादि माना जाता है। उसी प्रकार जीव अनादि काल से एक कमे के 
बाद दूसरा कर्म उसके वाद तीसरा कर्म करते रहते हैं। अत एव कमं का प्रवाह 
अनादि माना जाता है। इन कर्मों में तारतम्य है, इससे जीवों के कर्ममोग में तारतम्य होता 
है, इससे जीवों में नीचोच्च भाव आ जाता है। यह वैदिक सिद्धान्त निष्ट है। यदि जीवों 
का स्वरूप अनादि माना जाय, तथा कम का प्रवाह अनादि न माना जाय, तो ऐसे बहुत 
से दोष आते हैं, जनका समाधान असम्भव है । यदि जीवों को अनित्य माना जाय, अर्थात्‌ 
काल विशेष में उत्पन्न एवं काल विशेष में नष्ट होने वाला माना जाय, तो अक्कताम्यागम और 
कृतविप्रगाश दोष दोगा । नूतन उसन्न होने वाले जीवों कें विषय में यह मानना होगा कि 
चे अफ़त अर्थात्‌ नहीं किये गये कर्मों का फल भोगते हैं, तथा विविध कमं करके नष्ट होने 
वाले जीवों के विषय में भी यह मानना होगा कि वे किये गये कर्मों का फल भोगे विना ही नष्ट 
हो गये । यदि जीवों का स्वरूप अनादि तथा कर्मों का प्रवाह अनादि न माना जाय तो ईइवर 
में वैधम्य और नैश्व॑ण्य अर्थात्‌ निर्दयत्व इत्यादि दोष होंगे । इश्वर विना किसी हेतु के किसी 
जीव को सुख एबं दूसरे जीव को दुःख देने के कारण विषम हो जायगा, तथा जिन जीवों को 
. दुश्ख दिया जाता है, उनके विषय में निर्दय हो जायेगा । उपयुक्त समी दोष जीवों के स्वरूप 
को अनादि तथा कमों के प्रवाह को अनादि मानने पर नहीं होते है । श्रत एव वैदिक सिद्धान्त 
समीचीन सिद्ध. होता है। वादियों में कुछ वादी जीवों को क्षणिक मानते हैं, दूसरे वादी 
जीवों को देह तक रहने वाले मानते हैं, अन्य वादी जीवों को प्रलयकाल तक रहने बाले 
माभते हैं, इतर वादी जीवों को मोक्ष तक रहने वाले मानते हैं; इन सब मतों में उपयुक्त 
दोष स्पष्ट है । अत एब वे मत त्याज्य हैं। इस प्रकार पुण्य एवं पापों में तारतम्य के कारण 
हो कतिपय जीव स्वर्गलोक इत्यादि में उतकृष्ट शरीर, इन्द्रिय, ज्ञान एवं शक्ति इत्यादि से 
सम्पन्न होकर रहते हैं, कुछ जीव नरक इत्यादि लोकों में घोर दुःख भोगने के लिए निकृष्ट 
शरीर इत्यादि को प्राप्त करते हैं, तथा कुछ जीव पुण्य और पाप इन दोनों कर्मों को समान . 
रूप से अपनाने के कारण प्रूथिवी - इत्यादि लोकों में दुःख मिश्रित मध्यम सुख इत्यादि से 
युक्त रहते हैँ । | 
२५ दु 
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१६४ २. न्यायसिदाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिर्दनेदः 
( शरीरलक्षणनिरूपणम्‌ ) 
इह प्रसङ्गात्‌ सामान्यतः शरीरलक्षणमुच्यते--“यस्य चेतनस्य यद्‌ द्रव्य 
सर्वात्मना स्वार्थे नियन्तुं धारयितुं च शक्यं तच्छेषतैकस्वरूपं च तत्‌ तस्य 
शरीरम्‌” इति भाष्यस्‌। गोघटादिवत्‌ संस्थानादिभिरनियतवृत्तः शरीर- 
शब्दस्य कचिहिशेषे नियामकाभावात्‌ सर्वग्रयोगाचुयुणमिदमेव श्रुतिसिद्ध 
व्यापक लक्षणमिति भाष्यकाराभिंप्रायः । [ 
“एतच्चैकलक्षगमिति केचिद्‌ व्याचख्युः, सक्षणत्रयमित्यपरे | 


( शरीर के लक्षण का निरूपण ) 


इह प्रसङ्गात्‌? इत्यादि शरीर का प्रसङ्ग होने से प्रसङ्ग संगति के अनुसार यहाँ पर 
शरीर का वह सामान्य लक्षण बतलाया जाता है,जो सब तरह के शरीरों में संगत है। 
श्रीमाष्यकार ने “न तु दष्टान्तमावात्‌? इस ब्रह्मसूत्र को व्याख्या में शरीर का लक्षण इस 
प्रकार कहा है--“यस्य चेतनस्य यदू द्रव्यं सर्वात्मना स्वार्थे नियन्तुँ धारयितुं च शक्यं 
तच्छेषतैकस्वरूपं च तत्‌ तस्य शरीरम्‌? | अर्थ--जिस चेतन के द्वारा जो द्रव्य सर्वात्मना 
अर्थात्‌ रहने के सभी समयों में स्वशक्य कायो में नियमन एवं घारण करने योग्य है, तथा उस 
चेतन के लिये होकर रहना ही जिसका स्वरूप है; उस चेतन का वह द्रव्य शरीर दै । यह 
लक्षण सब तरह के शरीरों में--जो लोक एवं वेद में शरीर कहे जाते हैं--संगत होने बाला 
लक्षण है। गो, घर इत्यादि शब्द तथा शरीर शब्द में यह महान्‌ अन्तर है कि गो, घट इत्यादि 
सन्निवेश विशेष अर्थात्‌ अवयत्र रचना विशेष से युक्त वस्तुओं में ही नियतरूप से प्रयुक्त होते 
रहते हैं, परन्तु शरीर शब्द देव, तिर्यक्‌, मनुष्य और स्थावर इत्यादि विभिन्न सन्निवेश वाले 
पदार्थों में प्रयुक्त होता रहता है । यह किसी एक अवयव सन्निवेश विशेष के विषय में प्रयुक्त 
नहीं होता है । ऐसी स्थिति में किसी एक सन्निवेश विशेष में शरीर शब्द को नियत करना 
उचित नहीं है, क्योंकि ऐसा कोई नियामक नहीं मिलता है, जिसके अनुसार शरीर शब्द को 
सन्निवेश विशेष में नियत किया जा सके | लोक एवं वेद में जो-जो शरीर कहें जाते हैं, ठा 
सब में जो शरीर लक्षण संगत हो सके, वही लक्षण उपयुक्त माना जायगा । उपयुक्त 
शरीर लक्षण ही सर्व प्रयोगानुगत लक्षण है, अत एव यह व्यापक है, क्योंकि सब शरीरँ मे 
समन्वित होता है, यह लक्षण श्रुति द्वारा फलित होने के कारण श्रुति सिद्ध है, क्योंकि 
“यस्य प्रथिवी शारीरम्‌? इत्यादि श्रुतियों से यही लक्षण फलित होता है। यद भीमाध्यकी: 
स्वामी जी का अभिप्राय है। 
` 'एतच्चेकल्क्षणम! इत्यादि | ५<इस शरीर लक्षण के विषय में विद्वानों में मतमँद 


- ५७. नयधुमणि' नामक अन्य के निर्ाता श्रीमेघनादारिसूरि इत्यादि विद्वानों ने श्रीमा 
. द्वारा वर्णित “यस्य चेतनस्य-यदू दरव्यं सर्वात्मना स्वार्थ नियन्छ त 
= शयं तच्छेषतेकस्वरूपं च तत्‌ तस्य शरीरम्‌? इस शरीर लक्षण को एक लचण सात 
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प्रंथमः ] भाषानुवादसहितम्‌ १६४, 


एकत्वपक्षे व्यवच्छेद्रपरिक्लेश।, अन्ये त्वेकलक्षणत्वेऽपि जन्मादित्रयस्य 
ब्रह्मलक्षणत्व इवात्रापि न व्यवच्छेद्यं सिद्धसस्ति; शङ्कितं तु सममित्याहु; । 


है । कतिपय विद्वानों का मत है कि उपर्युक्त आधेयत्व, विधेयत्व अर्थात्‌ नियम्यत्व और शेषत्व 
मिलकर एक लक्षण हैं। दूसरे विद्वानों का कहना है, कि उपयुक्त तीनों अलग-अलग लक्षण 
हैं, इस प्रकार शरीर के तीन लक्षण होते हैं | प्रथम पन्च में आधेयत्व और विधेयत्व विशेषण 
बन कर तथा शेषत्व विशेष्य बन कर विशिष्ट होकर एक लक्षण बनेंगे । इसमें शेषत्व मात्र 
कहने पर यदि किसी आलक्ष्य में अर्थात्‌ शरीर से भिन्न पदार्थ में अतिव्याप्ति होती तो उसका 


व्यवच्छेद करने के लिये विधेयत्व को भी मिलाना दोगा। यदि दोंनों को कहने पर भी 


श्रीमेघनादारिसूरि ने 'नयद्यमणि' ग्रन्थ में “शरीरळक्षणनिरूपणस्‌” इस प्रकरण में इस 
शरीरलक्षण का उल्लेख कर के जो कहा है, उसका सारांश--शरीर का लक्षण यह हे - 
कि जो द्रष्य जिस चेतन के द्वारा सदा अपना अयोजन सिद्ध करने के लिये नियमन एवं 
घारण किया जा सकता हे, ओर साथ ही जिस चेतन का शेप बनना ही जिस 
द्रव्य का स्वरूप है, वह द्रव्य उस चेतन का शरीर है । इस शरीर लक्षण का शरीरा- 
वयव हस्त ओर पाद इत्यादि में अतिव्याप्ति नहीं दै, क्‍योंकि हस्त ओर पाद इत्यादि 
अंग भी लक्ष्य ही है, क्योंकि एथिवी के अवस्थाविशेष हस्त और पाद इत्यादि का 
समुदाय ही शरीर है । परस्पर मिलित अनेक अवयव ही समुदाय हैं । इन अवयवों के 
समुदाय से व्यतिरिक्त अवयवी नामक अतिरिक्त द्रव्य देखने में नहीं आता है। अतः 
अवयवीद्रव्य को शरीर मानना उचित नहीं है । यदि “यस्य चेतनस्य यद्‌ द्रव्यं तत्‌ 
तस्य शरीरस्‌? (अर्थात्‌ जो द्रव्य जिस चेतन का है, वह द्रब्य उस चेतन का शरीर है) 
इतना ही शरीर का लक्षण माना जाय, तो जीव के नियमन में न रहने वाले तथा जीव 
संबन्धी गृह इत्यादि द्रव्यो में अतिव्याप्ति अवश्य होगी। उसे दूर करने के लिये “नियन्तुं 
शकक्‍्यम?? (अर्थात्‌ जिसका नियमन किया ज सकता हो) ऐसा कहा गया है। गृह इत्यादि 
द्रव्यो का गृहस्थ जीवों द्वारा नियमन नहीं किया जा सकता, अतः अतिव्याप्ति दूर हो जाती 
है । अपनी इच्छा के अनुसार प्रेरणा करने वाला नियन्ता तथा उसकी इच्छा के अनुसार 
प्रेरित “होने वाला पदार्थ नियम्य कहलाता है। “नियन्तुं शक्यम्‌” ऐसा कहने पर भी 
उन राजा इत्यादि में अतिव्याप्ति होती है, जो पुरोहित इत्यादि का शरीर नहीं है; किन्तु 
अन्यान्य प्रजा के कल्याण के लिये पुरोहित इत्यादि से प्रेरित होते हैं। इस 
अतिव्यास्ति को दूर करने के लिये “स्वाथे? ऐसा कहा गया है, जिससे यह सिद्ध होता है 
कि जिस चेतन के द्वारा अपने प्रयोजन को सिद्ध करने के लिये जो पदाथ प्रेरित होने योग्य 
हैं, उस चेतन का वह शरीर है। ऐसा कहने पर भी उन गमंदास इत्यादि में अति- 
ध्याप्ति होती है, जो स्वामी का शरीर नहीं है; किंतु स्वामी की स्वार्थेसिद्धि के लिये 
स्वामी द्वारा प्रेरित होता है। गभेदास उसे कहा जाता है, जो दास प्रथा के अनुसार 
गभे स्थिति के समय से ही दूसरों का दास बन जाता है । इस अतिव्याप्ति को दूर करने 
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~ 


यौक्तिकग्रन्ये तथानिर्वाहस्याबुचितत्वात्‌ त्रिस्वपक्षं एव मुख्य; । ष 
प्राशरपादैरप्यध्यात्मखण्डद्यवियरणे स एव पचः छूचितः---“चेतना- 


अतिव्यात्ति होती तो उसका व्यवच्छेद करने के लिये आधेयत्व को भी लेना होगा; परन्तु 
ऐसा अलक्ष्य कोई नहीं मिलता, जिसमें अतिव्यासि होने पर उसका व्यवच्छेद करने के लिये 
इन विशेषणों की आवश्यकता हो; इस प्रकार व्यवच्छेद्य न मिलने से इन विशेषणो 
को सार्थक बनाने में महान्‌ क्लेश होता है। यह प्रथम पक्ष में दोष है। इस पर कुछ 
विद्वान, यह समाधान करते हैं कि ब्रह्मसत्रों में सुष्टिकारणत्व स्थितिकारणत्व और लय- 
कारणत्व तीनों को मित्रकर ब्रह्म का लक्षण कहा गया है। एक-एक ही पर्याप्त है। जभ्म- 


के लिये ““घारयितुं शक्यस” कहा गया है । शरीर चेतन के द्वारा धाये होता है। अतः 

व . उसमें लक्षणससन्बय हो जाता है। परन्तु गर्भदास इत्यादि स्वाभी के द्वारा घाय नहीं 

” है। परमात्मा के स्वस्वरूप अतिव्याप्ति को दूर करने के छिय्रे “शोपपेकस्वरूप ही कहा 

गया है। परमात्मा का स्वरूप परमात्मा का शेष नहीं है। अतः अतिव्याप्ति 

दूर हो जाती है। पिशाच इत्यादि.के द्वारा आक्रान्त दूसरों का शरीर पिशाच का 

शरीर नहीं हे, परन्तु चह शरीर पिशाच इत्यादि के द्वारा प्रेरित एवं एत होता है, 

तथा पिशाच का शेप है । अतः उन दूसरों के शरीर सें--जो पिशाच इत्यादि का शरीर 

नहीं है--अतिव्याप्ति होती है। इसे दूर करने के लिये “तय्छेषतैकस्व रूपस्‌” ऐसा 

कहा गया है। पिशाच का शेप होकर ही रहना उन पिझाचाक्रान्त शारीरों का 

स्वरूप नहीं है, क्योंकि वह शरीर पिशाच से व्यतिरिक्त दूसरे जीवों का सी- जो उस 

शरीर में पहले से दी रहते आये हैं--शेष हैं । 'सर्वात्मचा? यह पढ उन द्रव्यो मे 

जो किसी समय जीव के द्वारा धाय एवं नियाम्य हैं, तथा उस जीव का शेष & 

-साथ ही दूसरे समय में उस जीव के द्वारा धाय॑ एवं नियाम्य नहीं हैं तथा उस 

ee जीव का शेप भी नहीं हैं-अतिब्याष्ति को दूर करने के लिये कहा गया ह। 

दन “सर्वाच्मना' का अर्थ है सर्वदा । इससे यह सिद्ध होता है कि जो द्रब्य जिस अवध 
में रहते समय सवेदा जिस चेतन के द्वारा स्वार्थसिदछि के लिये नियम्य एवं धार 

तथा उस चेतन का शेष भी हो, उस अवस्था में रहने वाला वह द्रव्य उस चेतन की 
शरीर है। 'सबंदा? कहने से काळ विशेष सें धार्यं इत्यादि बनने वाले तथा रे 

विशेष में अधाये इत्यादि बनने वाले उपयुक्त द्वव्यों में अतिव्याप्ति दूर हो जाती :. 

शरीररूपी द्रव्य शरारत्वावस्था में रहते समय सदा जीव का धायर निया 

शेप बनकर ही रहता है । मरण के समय शरीरत्वावस्था नष्ट हो जाती है, शबा 

'आ जाती है । उस अवस्था में चेतन धार्य॑त्व इत्यादि अरे न हों, उससे ५ 

ओ- नहीं होगा, क्योंकि शरीरस्वरूपी अवस्था विशेष में ही उस द्रव्य में धार्यत्व a 

. रहता है। इस प्रकार नयद्युमणि' ग्रन्थ में सेघनादसूरि ने श्रीभाष्यकारोक्त इस एक 

लक्षण को एक लक्षण मान कर दुल प्रयोजन का वर्णन किया है। परत 3 Fe 
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चेतनयोरद्रिशिष्टं तं प्रति शरीरत्वथ्‌ , स्वेच्छया नियच्छता भगवता व्याप्यः 
त्वाविशेषात्‌ । “इदसेच भोतिकस्य शरीरस्यापि शरीरत्वस्‌' इत्येकस्य 
लक्षणतयोपपादनात्‌ । 


कारणत्वमात्र को लक्षण कहने पर यदि अतिव्याप्ति होती तो उसका व्यवच्छेद करने के लिये 
स्थितिकारणत् को मिलाकर कहना उपयुक्त होता, दोनों को कहने पर भी अतिव्याप्ति 
होने पर व्यवच्छेद करने के लिये लयकारणत्व को भो कहना उपयुक्त होता । परन्तु व्यवच्छेद्य 
अलक्ष्य वैसा है ही नहीं जिसमें अतिव्याप्ति हो । व्यवच्छेद्य न होने में शंका को हटाने 
के लिये वहाँ तीनों को मिलाकर लक्षण कहा गया है। जन्मकारणत्व मात्र को लक्षण कहने 
में यह शंका होती है कि स्थितिकारण तथा लयकारण दूसरा क्या होगा १ इस प्रकार दूसरी 
शंका को हटाने के लिए तीनों को मिला कर तथा लक्षण कह कर यह सिद्ध किया गया है कि 
एक ही पदार्थ जन्म स्थिति और लय का कारण है। उसी प्रकार प्रक्रत में भी यह समना 
चाहिये कि यहाँ पर भी आधेयत्यमात्र लक्षण कहने पर यह शंका होती है कि यह शरीर 
दूसरे किसी चेतन का नियम्य या अन्य कोई चेतन इसका नियामक एवं किसी चेतन 
का शेष होगा ? या बह चेतन इस शरीर का शेषी होगा। ऐसी स्थिति में यह सिद्ध 
करने के लिए कि यह शरीर एक ही चेतन का षेय विधेय, एवं शेष है, एक ही चेतन 
इसका आधार, नियामक एवं शेषी है, इस प्रकार तीनों को मिलाकर लक्षण कहा गया है। 


~ he 


लक्षण पक्ष में यह महान्‌ दोप है कि इसमें दळ प्रयोजन समुचित रीति से सिद्ध नहीं 
होता है। तथाहि--नयद्युमणिकार ने यह कहा है कि “यस्य चेतनस्य यदू दरव्यं 
सर्वात्मना स्वार्थे नियन्छुं शक्यम” इतना कहने पर भी गर्भदास इत्यादि में अतिव्याप्ति 
होती है, उसे दूर करने के लिये “धारयितुं शक्यम्‌” ऐसा कहा गया है। परन्तु यह 
निर्वाह समीचीन नहीं है, क्योंकि गर्भदास इत्यादि 'सर्वात्मना' अर्थात्‌ स्वेदा 
नियाम्य नहीं है, क्योंकि जव गर्मदास बेंच दिये जाते हैं, तब वे पूवं स्वामी के 
नियम्य नहीं होते हें। अत एव वहाँ अतिव्याप्ति नहीं होती है। एक लक्षण पक्ष 
में इस दक्षण में “धारयितुं शक्यम्‌? यह कहने की आवश्यकता नहीं । किं च 
नयद्युमणिकार ने यह कहा है कि “यस्य चेतनस्य यदू द्रव्यं सर्वात्मना स्वार्थ नियन्तुं 
धारयितुं च शक्यम” ऐसा कहने पर भी परमात्मा के स्वरूप में अतिव्याप्ति होती है, 
उसे दूर करने के लिये “शेषतैकस्वरूपस्‌” यह कहा गया है। परन्तु यह निर्वाह भी 
समीचीन नहीं है, क्योंकि परमात्मा का चैंतन्यविशिष्ट स्वरूप परमात्मा के चैतन्य- 
विशिष्ट स्वरूप का नियम्य एवं धायं नहीं है । ऐसा मानने पर एक में ही एकक्रिया- 
निरूपित कर्मकारकत्व एवं कतृंकारकत्व मानना होगा, जो अनुचित है । अतः एक 
लक्षण पच्च में “तच्छेपतेकस्वरूपस्‌” इस दल का भी साथक्य नहीं होता है। यही 
विचार कर अन्य आचायों ने इस भाष्यकार के वचन का तीन शरीर लक्षणों को बतळाने 
सें तात्पयै साना है । यह द्वितीय पत्त ही समीचीन है । 
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तत्रैवं लबणत्रयनिष्कर्ष--यस्य चेतनस्य यदवस्थं दरव्यं यावत्सत्तम- 
सम्बन्धानह स्वशक्ये नियन्तव्यस्वभावस्‌ , तदबस्थ तस्य शरीरमित्येक 
लक्षणम्‌ । चेतनस्य चेतन्यविशिष्टस्येत्यथः। तेन चैतन्यस्य तत्तदाश्रय॑ 


परन्तु विद्वानों का यह समाधान समीचीन नहीं है, क्योंकि युक्ति को प्रधानरूप से लेकर प्रवृत्त 
ग्रन्थों में से ऐसा निर्वाह करना उचित नहीं है, किन्तु लक्षण में निविष्ट विशेषणों का इतर 
व्यवच्छेद द्वारा साफल्य कहना ही उचित है। अतः यहाँ साफल्य नहीं कहा जा सक्ता। 
ऐसी स्थिति में यहाँ तीन लक्षण मानकर निर्वाह करना ही उचित है। तीन लक्षण वाला 
पक्ष ही मुख्य है, यही श्रेष्ठ है। किंच श्रीमट्टपराशरपाद ने अध्यात्मखण्डद्वयविवरण में 
इसी पक्ष को सूचित किया है। उन्होंने वहाँ पर यह कहा है कि चेतन और अचेतन 
दोनों एक खूप से श्रीमावान्‌ के शरीर हैं, क्योंकि “श्रीभगवान्‌ के द्वारा स्वेच्छा से 
नियमन करने के कारण ये दोनों एकरूप से व्याप्य होते हैं, और भौतिक शरीर का शरीरत 
यही है कि नियमन करने वाले चेतन के द्वारा वह व्याप्य होता है। अतः उन्होंने 
नियम्यत्व को लक्षण मानकर ही उपपादन किया है। इससे सिद्ध होता है कि आघेयल, 
विधेयत्व और शेषत्व अन्तर्गत शरीर का लक्षण है। 


'तरेवम्‌? इत्यादि । यहाँ पर तीनों लक्षणों का निष्कर्ष इस प्रकार है कि जिस अवस्था में 
विद्यमान जो द्रव्य अपने संपूर्ण स्थिति समय में जिस चेतन से सम्बद्ध ही रहता है, असम्बन्ध 
के योग्य नहीं होता है, तथा अपने शक्य कार्यों में स्वभावतः नियन्तव्य अर्थात्‌ नियमनाई होकर 
रहता है, उस अवस्था में विद्यमान बह द्रव्य उस चेतन का शरीर है| इस प्रकार का यह एक 
लक्षण है । यह लक्षण नियन्तव्यत्व लेकर प्रदत्त है । एवं इस लक्षण का समन्वय इस री 
है कि जो द्रव्य विलक्षण अवस्था को प्रास करके मनुष्य शरीर बना है, वह द्रव्य इस अवस 
में जब तक विद्यमान रहता है, तत्र तक चेतन अर्थात्‌ जीव से संबद्ध रहता है, उस अवस्था में 
कमी मी असंत्रन्ध का अह नहीं होता है, असंबन्ध होने पर हो शवत्व इत्यादि अवस्था को भार 
करता है, यह द्रव्य अपने शक्य कायां में स्वभावतः जीव का नियम्य होकर उसकी इच्छा 2 
प्रयत्न के अनुसार नियन्तव्य होकर रहता है, इसलिये उस वस्था में विद्यमान नई द्रव्य 
उस नियामक चेतन का शरीर कहा जाता है। इस लक्षण में चेतन का जो उल्लेख रि 
गया है, उसका अर्थ यह है कि चैतन्य अर्थात्‌ ज्ञानविशिष्ट होकर जो नियमन ल 
है, वह आत्मा है, एवं जो ज्ञानविशिष्ट के द्वारा नियम्य होता है, वह शरीर है। प्र 
फलित है कि चैतन्य अर्थात्‌ धर्मभूतज्ञान के आश्रय वाले आत्मख्स्य मे था 
ओ- शरीर नहीं होता। क्योंकि वह चैतन्यविशिष्ट आत्मस्वरूप से नियम्य नहीं है |. 
में दोधर्मभूतज्ञान नहों है। वैसा होने पर कहा जा सकता है कि एक पर 

` से विशिष्ट होकर आत्मा दूसरे धमभूतज्ञान का नियमन करता है। दो चि हु 
होने से यही कहा जा सकता है कि आत्मा स्वरूप से धर्ममृतश्ञान का आश्रय होता 23 
किन्तु घरममूतञ्ञान के द्वारा धर्ममृतज्ञान का नियमन नहीं करता है। अतः धममूतशान F ई 


३ 


प्रथमः ] भाषानुवाद्सहितम्‌ १६६ 


प्रति शरीरत्वव्यवच्छेद! | यदवस्थमित्यव्याप्तिपरिह्ारः, तस्येव द्रव्यस्या- 
वस्थान्तरे वियोगात्‌ । द्रव्यमिति क्रियादिव्यवच्छेद! । यावत्सत्तमि- 
त्यादिना जीत प्रति परकायप्राणेन्द्रियङठारादिव्यवच्छेइ।, ग्राणादीनां हि 


का शरीर नहीं है । एवँ उसमें शरीरत्व का व्यवच्छेद भी सिद्धान्त में संमत दै । वह व्यवच्छेद 
चेतन-शब्द्‌ से चेतन्यविशिष्ट अर्थ की विवक्षा करने से फलित होता है। इस लक्षण में “जिस 
अवस्था में रहने वाला द्रष्य” ऐसा कहा गया है। उसका प्रयोजन अव्याप्ति का परिहार 
है। जिस द्रव्य को हम शरीर मानते हैं, वही द्रव्य शवत्व इत्यादि दूसरी अवस्था को प्रास 
होने पर आत्मा से संबद्ध नहीं रहता है। दूसरी अवस्था को प्रास हुए उस द्रव्य में 
यह बात नहीं है कि आत्मा से असंबन्ध का अनह हो। असंबन्धानहंत्व न होने से 
शरीर माने जाने वाले पदार्थ में यह लक्षण न होने से अव्याप्ति दोष आ जाता 
है। इस दोष को दूर करने के लिये “जिस अवस्था में रहने वाला द्रव्य” ऐसा कहा 
गया है। शरीरत्त्रावस्था में वह द्रव्य आत्मा से अवश्य संत्रन्थ रखता है, असंबन्ध 
का अनह है। उस अवस्था में रहते समय ही उसे शरीर कहा जाता है, दूसरी अवस्था 
में पहुँचने पर नहीं । इसी प्रकार “जिस अवस्था में रहने वाला” द्रव्य कहने से दूसरी 
अवस्था को लेकर आया हुआ अव्याप्ति दोष दूर हो जाता है। द्रव्य कहने से क्रिया 
इत्यादि का व्यवच्छेदक हो जाता है। यदि इस लक्षण में द्रव्य का उल्लेख न हो तो क्रिया 
इत्यादि को लेकर श्रतिव्याप्ति दोष अवश्य हो जायेगा, क्योंकि आत्मा में होने वाली क्रिया 
रहते समय आत्मा से असंत्रन्ध नहीं रखती, वह आत्मा के द्वारा नियम्य है| इस प्रकार लक्षण 
उस क्रिया आदि में भी रहता है जो वस्तुतः शरीर नहीं है, अतः क्रियादि को लेकर अतिव्याप्त 
दोष दूर करने के लिये लक्षण में द्रव्य का उल्लेख किया गया है, जिससे यह सिद्ध होता है 
कि द्रव्य ही शरीर है, क्रियादि नहीं। उससे अतिग्याप्ति दोष दूर हो जाता है। इस 
लक्षण में जो “यावत्सत्तम कहा गया है, उसका भाव यह है कि जिस अवस्था में विद्यमान 
जो द्रव्य अपने संपूर्ण स्थिति समय में आत्मा से संग्रन्ध रखता है, कभी असंत्रद्ध नहीं 
होता, वह शरीर है। “यावत्सत्तम” कहने से उन पर शरीर, प्राण, इन्द्रिय आदि का 
व्यवच्छेद होता है, जिनमें अतिव्याप्ति संभावित थी । “यावस्सत्तम्‌” न कहने पर 
अतिव्याप्ति दोष इसमे अवश्य आ जाता । भाव यह है कि योगी जीव दूसरे के शरीर में 
प्रविष्ट होकर दूसरे के शरीर, इन्द्रिय और प्राण आदि का अपनी इच्छानुसार नियमन 
करते हैं। परन्तु दूसरे का शरीर, प्राण और इन्द्रिय योगी का शरीर नहीं माने जाते। जैसे 
कुठार इत्यादि से काम करने वाला पुरुष उसका नियमन करता है, परन्तु कुठार इत्यादि 
उस पुरुष का शरीर नहीं माना जाता है। अत एव अलक्ष्य वने हुए दूसरे के शरीर, 
प्राण, इन्द्रिय और कुठार इत्यादि में भी अतिव्यास्ति अवश्य होती, यदि “यावस्सत्त॑ न कहा 
जाता, क्योंकि वे परशरीर इत्यादि पदार्थं कुछ समय तक योगी से संत्रन्ध रखते है, 
असंबन्ध का अनह है, तथा उनका नियाम्य भी है, अतः इस अतिम्यासि को दूर करने 
के सिये ही “यावत्सत्तम” कहा गया है। पर शरीर, प्राण, इन्द्रिय और कुठार इत्यादि पदार्थ 
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२०० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडड्रव्यपरि चर 


पृथगेव सृष्टानां शरीरनिसाणात्‌ पूर्णभावात्‌, तथा भोच्चात्‌ पश्चादपि 
तेषामाप्रसयावस्थानात्‌ । 

स्वशक्ये. इत्यसंभवपरिहारः। नहि विहङ्गमशरीरसाध्यं 
विहायोगमन॑ मातुषश्गसरीसृपादिशरीरस्य शक्यस्‌। न च ताबता 
तेपामशरीरत््रमिति भावः । स्पशक्यं चान्ययव्यतिरेकादिसमघिगतं 
यथासंभवं ` भाव्यम्‌ । अतः शिाकाएषटपटादिषु जीबशरीरेः 


जब तक उसी अवस्था में बने रहते हों, या उन संपूर्ण समयो में योगी इत्यादि जीवों से संबन्ध 
रखते हों, यहाँ ऐसी बात नहीं, किन्तु उन अवस्थाओं में विद्यमान वे पदार्थ योगी इत्यादि जीवों 
के द्वारा अधिष्ठित होने के पूवं एवं पश्चात्‌ योगी इत्यादि जीवों से असंबद्ध रहते हैं । क्योकि 
प्राण इत्यादि पदार्थों की अलग-अलग सुटि की गई है, वे शरीर निर्माण के पूर्व भी बने रहते 
हैं, तथा मोक्ष के पश्चात्‌ भी प्रलयकाल तक बने रहते हैं | अतः उस अवस्था में रहते समय 
वे सदा योगी इत्यादि जीवों से सं्रम्थ रखते हों, ऐसी बात नहीं, तथा कुठार इत्यादि भी 
अपने रूप में रहते समय में उस पुरुष से असंबद्ध रहते हैं। आतः “यावत्सत्तम्‌? कहने 
से इनके विषय में प्राप्त अतिव्याप्ति दोष दूर हो जाता है। 
श्व॒शक्ये’ इत्यादि लक्षण का भाव यह है कि अपने शक्य कार्य में जो द्रव्य 

नियन्तव्य होता है, वह शरीर है। यह असंभव दोष का परिहार करने के लिये 
कहा गया है। यदि यह नहीं कहा जाता तो असंभव दोष होता, क्योंकि इसे न कहने 
पर यह अर्थ होता है कि जो द्रव्य किसी भी कार्य को करने के लिये स्वभावतः नियन्तब्य 
रहता है, वह शरीर है। इस अर्थ में असंभव दोष होता है, क्योकि शरीर सत्र तरह के 
कार्यों को करने के लिये नियन्तव्य नहीं रहता है, पक्षी के शरीर के द्वारा आकाश गमन 
साध्य है, किन्तु मनुष्य, मृग और सर्प इत्यादि शरीरों से साध्य नहीं है, एवं वह काय भी इन 
शरीरों से शक्य नहीं है | अतः इस असंभव दोष को दूर करने के लिये अपने शक्य काय मे 
नियन्तव्य होने को बात कही गई है।. सभी शरीर अपने-अपने शक्य काय में नियन्तत्य 
होते दी हैं। अतः असंभव दोष दूर हो जाता है।. पक्षिशरीरसाध्य आकाशगमनं 
मनुष्यादि शरीरों से असाध्य होने के कारण मनुष्यादि शरीर अशरीर नहीं माने जा सकते, 
जत्र कि उनसे शक्य कार्य होता रहता है। इस शरीर से कौन-कौन से काय साध्य 
और कौन-कौन नहीं ! यह अर्थ अन्वयसहचार और व्यतिरिकसहचार इत्यादि 
जानने पर ही निर्णीत होता है । यहाँ पर किसी ने शिला, काष्ठ, घट और पट इत्यादि 
शरीरों में जीव के द्वारा नियमन न होने से अव्याप्ति दोष का आपादन किया हैं) 
वह दोष भी “स्वशक्ये? ऐसा कहने से परिहत होता है कि उन शरीरों में हम गो 
जानने में अशक्य एवं सूक्ष्म नियमन विशेष इस प्रकार है, जिस प्रकार स्थावर इत्यादि में होता 
है। इस प्रकार शक्य कार्यों में सूच्म नियमन होने से अव्यासि दूर हो जाती है। कहीँ ; 
स्थावरों में यद्यपि उन्मेष और निमेष इत्यादि दिखाई देते हैं, जिनसे उन शरीरो में जीव रः 
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ष्वपि तदधीमत्याभावेनाव्याह्तिचोद्यं परिहृतं भवति, स्थावरादिवदति 
सूक्मस्य नियमनविशेषस्यास्मदादिभिहुग्रइत्वात्‌ । यधपि क्कचित्‌ स्थावरेषूः 
न्सेपनिसेपादिकं दशयते, तथापि च तत्‌ साइत्रिकब्र । स्गरन्ति च शिला- 
काष्ठादिष्धपि स्त्र्पतरं चेतन्यस्‌ “अग्राणिमत्सु स्वर्या सा स्थावरेषु 
ततोऽधिका” इत्यादि । वक््यमाणचतुथलक्षणपल्ले तु नास्य चोद्यस्या- 
चक्ाशोऽपि । न चात्न शक्ये सर्वत्र नियम विवद्षितस्‌, अनिच्छादिः 
वशेन तस्यापि छचिदसंसवात्‌, सहकायनागमनमात्रेण कार्यलुत्पत्ति- 


नियमन जाना जा सकता है, परन्त यह सभी स्थावरों में नहीं होता है। महर्षिगण शिला 
और काष्ठ इत्यादि में अत्यन्त स्वल्प ज्ञान के सदभाव का अपने ग्रन्थों में उल्लेख करते 
हैं। विष्णुपुराण सें कद्दा गया है कि “अग्राणिमस्यु स्वल्पा सा स्थावरेषु ततोऽधिका’ | 
प्राणप्रसरण रहित जीवों से युक्त शरीरां में स्वरूप चतम्य का विकास है, स्थावरों में उससे 
अधिक ज्ञान है । आगे जो चतुर्थ छक्षुण कहा जाने वाला है, उसमें यह अव्याप्ति शंका 
हीं हो सकती। चतुर्थ लक्षण यह है कि जो द्रव्य चेतन से घनिष्ठ संत्रन्ध रखता 
है, वह द्रव्य उस चेतन का शरीर है। इस लचण में नियमन का उल्लेख न होने 
से ग्रव्याति की यह शांका-कि शिला और काष्ठ आदि में जीव के द्वारा नियमन न 
होने से अव्याति होती है--नहीं उठती । परन्तु यहाँ यह विवक्षित नहीं है कि शक्य : 
सभी कार्यों को संपन्न करने के लिये ही शरीर में जीव का नियमन होता रहे, क्योंकि 
अनिच्छा इत्पादि के कारण कहीं-कहीं जीव शरीर का नियमन नहीं करे, यह भी 
संभावित है। अनिच्छा स्थल में कायं की अनुत्पत्ति को देखकर यह कहना कि उस कार्य 
को संपन्न करने के लिये शरीर का नियमन करने में जीव की शक्ति ही नहीं है--यह उचित 
नहीं, क्योंकि शक्ति होने पर भी सहकारिकारण न होने से कायं की अनुस्पत्ति लोक में 
देखी जाती है । जो वीज अङ्कर को उत्पन्न किये विना ही नष्ट हो जाते हैं, उनके विषय 
में यह नहीं कहा जा सकता है कि उन बीजों में अंकुरोत्पादन का सामथ्य नहीं है । अतः 
लक्षण में नियन्तव्यः शब्द से यही कहा गया है कि जो द्रव्य जीव के द्वारा नियमन करने 
योग्य हो वही शरीर है । इस नियन्तव्य पद से उन व्याधि आदि का ब्यवच्छेद हो जाता है 
जो जीव के नियमन में नहीं रहते है । 'नियन्तव्यः न कहने पर व्याधि आदि को लेकर 
अञ्यास्ति दोष अवश्य आ जाता है, क्योंकि व्याधि इत्यादि भी द्रव्य ही है और चेतन से संबन्ध 
रखते हैं, परन्तु उसके विद्यमान में चेतन से उनका असंबन्ध नहीं होता है। तथा वे अपने 
शक्य कार्य में प्रवृत्त होते रहते हैं । परन्तु वे शरीर नहीं हैं | यदि “नियन्तव्य' न कहा जाय तो 
उन व्याधि आदि को लेकर अतिव्याप्ति दोष अवश्य आजाता । नियन्तव्य कहने से अतिव्याप्ति 
नहीं होती, क्‍योंकि व्याधि आदि जीव के द्वारा नियन्तव्य नहीं हैं, और वे जीव के नियमन में 
भी नहीं रहते हैं। ऐसे ही पुत्र शरीर इत्यादि का व्यवच्छेद मो नियन्तव्य शब्द से स्पष्ट होता 
२६ ५ 
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सिद्धेः । नहृृङ्कुरमबुत्पाध विनष्टस्य बीजवर्णस्याहुरोत्पादनसामश्य 


नास्तीति शक्यते वक्तुम्‌ । नियन्तव्येत्यनियल्तव्यव्याध्यादिव्यबच्छेद! 
व्याध्यादीनां द्रव्यात्मकस्वात्तदीयत्वात्‌ स्वशाक्ये प्रवतसानत्वाच्च | एव 
पुत्रशरीरादीनामपि । स्वभात्रशब्देनाव्यासिपरिहार; । व्याध्यादिदशायां 
स्वशक्येञप्यशक्यनियमनाना माबुषशरीरादीनामपि शरीरत्वात्तदानी- 
सेतस्याशक्यनियमनत्वस्योपाधिकत्वादिति ध्येयम्‌ । 


यस्य चेतनस्य यदवस्थ द्रव्यं यावत्सत्तं धायं तदवस्थं तश्य शरीरमिति 
द्वितीयं लक्षणस्‌। पुत्रशरीरादिकं न यावस्सक्तं धार्थभिति व्यवच्छि 
द्यते । शेषं प्राग्वत्‌ | 


है। पुत्रशरीर पुत्र का शरीर होने पर भी पिता का शरीर नहीं है। नियन्तव्य न कहने पर 
श पिताका शरीर न होने के कारण अलक्ष्य बने हुए उस पुत्रशरीर में अतिव्याप्ति इस प्रकार 
होती है कि पुत्रशरीर रूपी द्रव्य जत्र तक रहता है तब तक पिता जीव के साथ पितापुत्रभाव 
संबन्ध को लेकर ही रहता है, इस संबन्ध का अभाव उसमें नहीं होता है, तथा वह पुत्र- 
शरीर अपने शक्य कार्य में प्रदत्त होता रहता है, अतः अतिव्याप्ति आती है, नियन्तव्य 
कहने से उसकी व्याइत्ति हो जाती है क्योंकि पुत्रशरीर पिता का नियन्तब्य नहीं हैं। तथा 
नियन्तव्यत्वघरितलच्षण पुत्रशरीर में न होने से अतिव्याप्ति दूर हो जाती है। “नियः 
न्तव्यस्वभावम्‌? इसमें स्वभाव शब्द प्रयुक्त है । इससे अव्या दोष दूर हो जाता है। 
व्याधि आदि के समय मनुष्य इत्यादि शरीर उन जीवों के--जिनके ये शरीर हैं नियमन 
में नहीं रहते, एवं उनकी प्रेरणा के अनुसार कार्य भी नहीं करते हैं | उन जीवों का नियत्तव्य 
न होने से तथा उन शरीरों में उपर्थुक्त लक्षण न रहने के कारण अव्याप्ति दोष आजाता है| 
यह दोष “स्वमावम्‌? कहने से दूर हो जाता है, क्योंकि उन शरीरों में मी यह स्वभाव है कि वे 
जीव के नियमन में रहें, व्याधि आदि के समय में जो जीव के नियमन में नहीं रहते हैं 
औपाधिक हैं, स्वाभाविक नहीं, क्योंकि वे व्याधि आदि के कारण जीव के नियमन 
नहीं रहते हैं। यह सर्वसम्मत है। 

। विस्य चेतनस्य’ इत्यादि | शरीर का दूसरा लक्षण यह है कि जिस अवस्था में रहने 
वाला जो द्रव्य विद्यमान रहते समय में सदा जिस चेतन के द्वारा धार्य अर्थात्‌ धारण | 
योग्य होकर रहता है, उस अवस्था में विद्यमान वह द्रव्य उस चेतन का शरीर है। 37 र 
is जन तक बना रहता है, तब तक सदा पुत्र जीव से धृत रहता है, वह पिता जीव के ४ 

. सदा धार्य नहीं है | अतः वह पिता का शरीर नहीं बनता | इस प्रकार इस लक्षण से झुर जज 
` भे पितृशरीर रीर बनने की बात कट जाती है। चायम्‌ः न कहने पर उस ुत्रशरीर नि | 
का शरीर न बनने से लक्ष्य दै- लेकर अतिव्याप्ति दोष इस प्रकार . 
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प्रथसः ] भाषानुवादसहितम्‌ ३०३ 
तथा यस्य चेतनस्य यदवस्थं द्रव्य यावत्सत्तमशेषतानह तदवस्थं तस्य 

शरीरमिति तृतीयं लन्षणस्‌ । अशेषतानईमिति पूर्ववदेव पुत्रादिव्यवच्छेद 

दानादिमः तेषां स्वशेषत्वनिवतनस्य शक्यत्वात्‌, शरीरस्य हु दासत्वाद्या- 


पादनेन परशेपरवेऽपि स्वस्वशेषत्वस्य सांसिद्विकस्य निवतयितुमशक्य- 
त्वादिति । 


अत्रेदं चतुर्थभपि लक्षणत्रयफलितं श्रीभाष्यकाराभिम्रेत लच्षण- 
घुच्यते-यस्य चेतनस्य यद्वस्थमपथक्सिद्धबिशेपणं द्रव्यं तत्‌ तस्य शरीर- 


है कि उस अवस्था में विद्यमान वह पुत्र-शरीर सदा पिता जीव के साथ पिता-पुत्रभाव 
सम्बन्ध को लेकर ही रहता है। इस अतिव्याप्ति का निराकरण "धायम्‌? कहने मात्र 
से हो जाता है, क्योंकि वह पुत्र शरीर पिता के द्वारा धार्य नहीं है। अवशिष्ट अर्थ पूर्ववत्‌ है । 
“तथा यस्य' इत्यादि । शरीर का तीसरा लक्षण यह है कि जिस अवस्था में विद्यमान जो 
द्रव्य सदा जिस चेतन के प्रति शेष बनकर रहता है, तथा अशेष बनने की योग्यता नहीं रखता, 
उस अवस्था में बिद्यमान वह द्रव्य उस चेतन का शरीर है । शरीर आत्मा के लिये होता है, 
इसलिये वह आत्मा का शेष है। जो वस्तु दूसरे के लिये होती है, वह दूसरे का शेष है । यह 
सिद्धान्त दै । इस लक्षण में “अशेषतानहंम! कहने से पुत्रादि का शरीर पिता इत्यादि के 
शरीर बनने से प्रथक्‌ हैं। यदि 'अशेषतानहंम न कहा जाय, तो पिता का शरीर न 
बनने के कारण अलक्ष्य बने हुए पुत्रादि शरीरों को लेकर अतिव्याप्ति इस प्रकार आ जाती 
कि उस अवस्था में विद्यमान पुत्रादि शरीर सदा पितादि जीवों से पिता-पुत्र भाव इत्यादि 
सम्बन्धो को लेकर ही रहते हैं, उन सम्बन्धों का अमाव उनमें नहीं होता। 
“अशेषतानहंम्‌' कहने से उपयुक्त अतिव्याप्ति इट जाती है, क्योकि जबर पिता 
इत्यादि सशरीर पुत्रादि जीवों को दूसरों के हाथ में वेच देते या दान रूप में दे देते हैं, तब 
पुत्रादि शरीरों में पिता आदि के प्रति शेषत्व नहीं रहता है, वे उस समय पिता आदि के प्रति 
अशेष होकर रहते हैं, अत एब वे अशेषता के अई हैं, अनई नहीं। 'अशेषतानहंम्‌? 
कहने से पुत्रादि शरीर में अशेषानइत्व घटित लक्षण नहीं रहता है, अत एव अतिव्याप्ति भी 
दूर हो जाती है। बेचने इत्यादि के बाद भी पुत्र का शरीर, पुत्र का शरीर ही बनकर रहता 
है, क्योंकि उस समय में भी वह पुत्र जीव का शेष बन कर ही रहता है, एवं अपने शरीर को 
यदि जीव दूसरों का दास इत्यादि बनाने के द्वारा दूसरों का शेष बना दे तो मी स्वाभाविक 
अपना शेषत्व उसमें बना ही रहता है, वह प्रथक नहीं किया जा सकता । भाव यह है कि कोई 
भी जीव दूसरों का दास मले ही बन जाय, किन्तु उसका शरीर उसीका होकर रहेगा । 
अत्रेदम्‌? इत्यादि । उपयुक्त तीन लक्षणों से एक चतुर्थ लक्षण फलित अर्थात्‌ सिद्ध 
होता है, यह लक्षण भी श्रीमाध्यकार श्रीस्वामी जी को अभिप्रेत ही है। उसकी व्याख्या इस 
प्रकार की जाती है कि जिस अवस्था में रहने वाला जो द्रव्य जिस चेतन के प्रति अप्रथकूः 
सिद्ध विशेषण बन कर रहता है, उस अवस्था में विद्यमान वह द्रव्य उस चेतन का शरीर 
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२०४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्चेद 


मिति | यावत्सतमसम्धन्धानहस्वमएथकूसिदत्वस्‌ । आधेयस्वविश्वेयत्- 
शेषत्वान्यप्थकसिद्धेरवान्तरमेदा इह विष्॥शषिताः । व्यबच्छेद तु 
स्पष्टमेव । 

एतेनेदमपि ` परिहतं बहुत. श्रीरइब्दस्पा 
त्रीण्यपि वा १ त्रिकं बा प्रशृ्तिनिसिचस्‌ ? न ऽथः, “आधेयत्वविधे- 


है। वह पदार्थ अप्रथक्सिद्ध कहा जाता है। जो विद्यमान समय में सदा दूसरे से सम्बन्ध 
बनाये रक्खे, असम्बन्ध का अहं न हो, वह शरीर जब तक शरीर रूप में वना रहता है, 
तब तक आत्मा से सम्बन्ध बनाये रखता है, श्रात्मा के असम्बन्ध का वह अई अर्थात्‌ 
योग्य नहीं होता है | प्रथक्‌ सिद्धि के रूप में कहे जाने वासे सम्बन्ध का अवान्तर भेद ही 
आधेयत्व, विधेयत्व और शेषत्व है, दूसरा नहीं । अपृथक्‌ सिद्धि का अवान्तर सेद मानकर ही 
वह उपथुक्त लक्षणों में कहा गया हैं। इस लक्षण से वे दण्ड इत्यादि द्रव्य-जो “दण्डी देवदत्त! 
अर्थात्‌ देवदत्त दण्डवाला है, इस प्रतीति के अनुसार देवदत का विशेषण बनने पर भी 
देवद्त्त से प्रथक्‌ सिद्ध है, देवदत्त से असम्बन्ध भी रखता है-- देवदत्त इत्यादि के शरीर 
बनने से प्रथक्‌ किये जाते हैं। उनका व्यवच्छेद करना यही “अप्रथकूसिद्धविशेषणम” 
कहने का फल है । 
“एतेन? इत्यादि । चतुर्थ लक्षण से इस रांका का परिहार हो जाता है कि शरीर 
शब्द का प्रवृत्तिनिमित्त कया है, जिस निमित्त को लेकर शरीर शब्द शरीरों में प्रयुक्त होता 
है । आगे के उत्तर में यही कहना होगा कि श्रीभाष्यकर स्वामी जी ने शरीर का जो लक्षण 
बताया है, वह लक्षण शरीर शब्द का प्रइतिनिमित्त है, एबं उसी लक्षण के अनुसार ही शरीर 
शब्द शरीों में प्रयुक्त होता है। परन्तु यहाँ पर यह शंका उठती है कि यहद अर्थ पहले ही 
निर्णीत हो गया है कि भीभाप्यकार स्वामीजी ने शरीर के तीन लक्षण बताये हैं या तीनों में 
कोई एक शारीर शब्द का प्रवृत्तिनिमित है! अथवा तीनों अलग-अलग शरीर शब्द 
के प्रइत्तिनिमि्त हैं। अथवा तीनों का समुदाय प्रदृततिनिमित्त है! प्रथम पक्ष समीचीन 
नदी है, क्योंकि “विवच्षितगुणोपपतेश्च” इस ब्रह्मसूत्र के श्रीभाष्य में यह कहा गया है कि 
“आधेयत्वविधेयत्वशेषत्वानि शरीरशब्दप्रदत्तनिमितानि” । आधेयत्व, विधेयत्व और 
शेषत्व शरीर शब्द के प्रदृत्तिनिमित्त हैं। इस भाष्य से सिद्ध होता है कियेतीनी | 
 पइतिनिमित्त हैं। इससे इनमें किसी एक को प्रवृत्तिनिमित्त मानना अरवुचित होने हि FS 
. प्रथमपक्ष खण्डित हो जाता है| दूसरा पक्ष भी समीचीन नहीं हैं, क्योंकि जं एक 
 ्रबृतिनिमित्त मानने से ही निर्वाह हो जाता है, वहाँ तीनों को प्रद्रचिनिमिच मानते 

` गौर दोष हो जाता है। किन तीनों को प्रदचिनिमिच्त मानने पर शरीर शब्द अनेकाय क 

हो जायगा । इन दोनों दोषों से द्वितीयपक्ष भी खण्डित हो जाता है। पर्द 
जिसमें तीनों के समुदाय को प्रवतिनिमित माना जाता है--वढ समी 
कि एक को ही प्रतरत्तिनिमित्त मानने से निर्वाह हो जाता है, तीनों के मुदा 
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प्रथमः | भाषानुवादसहितम २०५ 


यत्वशेषत्वानि शरीरशब्दग्रवृत्ति निमिचानीति भाष्यविरोधात्‌ । न द्वितीयः, 
गौरवादनेकार्थत्वप्रसज्ञाज्व । न तृतीयः, गौरवाद्‌ भिन्नलक्षणपत्ते 
चास्वारस्यादिति । त्रिमिरुपलक्षितस्येत चेतनाएथकसिद्धत्वस्य 
प्रदत्तिनिमित्तत्वान्न कश्चिद्दोषः | 

ईश्वरतज्ज्ञानव्यतिरिक्त द्रव्यं शरीरमिति वा तटस्थलक्षणम्‌। भाष्ये 
शरीरस्वस्य पिठृत्वादिवत्‌ सप्रतियोगिकत्वश्नाचनाय देवत्वसञुष्यस्व- 


को प्रदृत्तिनिमित्त मानने में गौरव दोष अवश्य होगा। किंतु तीनों के समुदाय को प्रब्वत्ति- 
निमित्त मानमा तभी उचित होगा कि यदि तीनों के समुदाय को शरीर लक्षण माना जाय्र। 
यह सिद्ध किया गया है कि ये तीनों अलग-अलग शरीर के लक्षण हैं, ऐसी स्थिति में तीनों को 
अलग-अलग प्रबृत्तिनिमित्त मानना उचित ही प्रतीत होता है, तीनों के समुदाय को प्रबृत्ति- 
निमित्त मानने पर अस्वारस्य दोष हो जाता है। इस प्रकार तीनों पक्ष खण्डित हो जाते हैं। 
ऐसी स्थिति में यह शंका उठना स्वाभाविक ही है कि शरीर शब्द का प्रवृत्तिनिमित्त क्या 
है? इस शंका का यही समाधान है कि ये तीनों प्रबृत्तिनिमित्त नहीं हैं, किन्तु इन तीनों के 
द्वारा शाखाचन्द्रन्याय से उपलक्षित अर्थात्‌ सूचित दोनेवाला चेतनाप्रथक सिदद्वव्यत्व ही 
शरीर शब्द का प्रवृत्तिनिमित्त है । ऐसा मानने में कोई दोष नहीं होता, उपयुक्त सभी 
दोष दूर हो जाते हैं । 

“इश्वर? इत्यादि। शरीर शब्द प्रतिसंबन्धियुक्त अथ का वाचक है, क्योंकि 
शरीर कहने पर “किसका शरीर है? इस प्रकार प्रतिसंबन्धी अर्थात्‌ शरीर से संबन्ध 
रखने वाले आत्मा के विषय में आकांक्षा होती है। इस बात पर ध्यान रख करके ही 
शरीर के ऐसे लक्षण-जो प्रतिसंबन्धि से युक्त हैं - इस प्रकार बताये गये हैं, जिस 
चेतन का जो द्रव्य आधेय, विवेय एवं शेष हो, उस चेतन का वह द्रव्य शरीर है। शरीर 
के दूसरे प्रकार के लक्षण भी होते हैं, जिसमें प्रतिसंबन्धी का उल्लेख नहीं होता है। 
ऐसे लक्षण तटस्थ लक्षण कहे जाते है। शरीर का तटस्थ लक्षण यह है कि ईश्वर एवं उनके 
घममभूतज्ञान को छोड़कर जितने द्रव्य हैं वे शरीर हैं। यह लक्षण समीचीन है, क्योंकि 
ईश्वर और उसका धमभतज्ञान द्रव्य है, ये दोनों द्रव्य किसी के भी शरीर नहीं हैं, इनको 
छोड़कर जितने भी द्रव्य हैं, वे किसी न किसी चेतन का--चाहे वह जीव हो या परमात्मा 
अवश्य शरीर होते हें। भाष्य में “जिस चेतन का जो द्रव्य” इस प्रकार प्रारम्भ 
करके ही प्रतिसंबन्धियुक्त लक्षण वर्णित हैं। शरीरत्व धर्म उसी प्रकार प्रतियोगी चेतन 
की अपेच्चा रखता है जिस प्रकार पितृत्व इत्यादि धर्म पुत्र इत्यादि प्रतियोगियों की अपेक्षा 
रखते हैं, अत एव शरीरत्व पितृत्वादि के समान सप्रतियोगिक होता है। यह एक अर्थ 
है। शरीरत्व के लिये देवत्व, मनुष्यत्व, द्विपात्व अर्थात्‌ दो चरण वाला होना 


इत्यादि धर्म अप्रयोजक है, क्‍योंकि देव इत्यादि ही शरीर नहीं होते 'हैं, उनसे: 
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२०६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्चैदः 
डिपाच्वाद्यवान्तरमेदानामप्रयोजकत्वसचनाय च “यस्थ चेतनस्य 
यद्‌ द्रव्यमित्यादिनिर्देशः। प्रतियोगिमिदेशरहिते लक्षणे यथाप्रमाणं 
ग्रतियोगिविशेषच्यवस्था । यथा वैशेषिकादीनां सचणेषु सप्रति- 
सम्बन्धिकगुणसामान्यविशेषसमबायाभावादीनां प्रतिसं- 
बन्धिनिर्देशरहितेषु च लक्षणेष्‌ “कर्मान्यत्वे सति जातिमात्राश्रयो गुणा, 


NOS 


नित्यमेकमनेकसमवायि सामान्यम्‌, अञातिरेकद्वत्तिविशेषः, नित्यः 
सम्बन्ध! समवायः” इत्यादिषु । 


व्यतिरिक अनेक पदार्थ अवश्य शरीर हैं, शरीरस्य में प्रयोजक चेतन के प्रति 
आधेय, विषेय एवं शेष होना ही है। यह दूसरा अर्थ है। इन दोंनों अथों को सूचित 
करने के लिये श्रीमाप्यकांरस्वामी जी ने “यस्य चेतनस्य यदू द्रव्यम्‌? इत्यादि 
वाक्यों से प्रतिसंत्रन्भिवटित लक्षणां का वर्णन किया है | प्रतियोगि के निर्देश 
से रहित तटस्थ लक्षण का वर्णन करने पर भी उन-उन प्रमाणों के अनुसार प्रतियोगिविशेष 
की व्यवस्था माननी होगी। प्रकृत में यह मानना होगा कि शरीरत्व चेतन रूपी प्रति- 
सम्बन्धी से अपेक्षा रखने वाला धर्म है। वैशेषिक इत्यादि दार्शनिको ने इस अर्थको 
स्वीकार किया है कि प्रतिसम्बन्धिविशेषयुक्त पदार्थों का प्रतिसम्बन्धिनिदेंश रहित लक्षण 
रहने पर मी प्रमाणानुसार प्रतिसम्बन्धिविशेष की व्यवस्था माननी होगी । उदाइरण- 
गुण, सामान्य, विशेष, समवाय और अभाव ये पदार्थ--जो वैशेषिकों द्वारा स्वीकृत हैं- 
ग्रतिसःबन्धी की अपेक्षा रखने वाले पदार्थ हैं। क्योंकि गुण इत्यादि कहने पर अवश्य यह 
आकांक्षा होती है कि यह किसका गुण है, किसकी जाति है, किसका विशेष है और किसका 
समवाय है, एवं किसका अमाव है, इत्यादि | इन सप्रतिसम्बन्धिक पदार्थों के विषय सं 
वैशेषिकों ने ऐसे लक्षणों का--जिनमें प्रतिसम्बन्धी का निर्देश नहीं है--उनका इस अशर 
वर्णन किया है कि जो पदार्थ कार्य से भिन्न हों, तथा जाति मात्र का आश्रय हों वे गुण है र 
पदार्थ नित्य हों एक हों तथा अनेकों में समवाय सम्बन्ध से स्थित हों वे सामान्य हैं; ज 
पदार्थ जाति रहित हों, तथा एक बस्तु में ही विद्यमान हों, वे विशेष हैं | तथा जो पदाथ ह 
एवं सम्बन्ध युक्त हैं, वे समवाय हैं, जो पदार्थ भाव से भिन्न हैं, वे अभाव हैं इत्या ना 
` इस प्रकार ग्रतिसम्बन्धि साकांक्ष पदार्थों के विषय में प्रतिसम्बन्धि निर्देश रहित खक्षणों क 
वर्णन करने वाले वैशेषिक इत्यादि दार्शनिकों ने यह स्वीकार किया है कि प्रमाणावर 

` प॒दार्थों के विषय में प्रतियोगि ( प्रतिसम्बन्धि ) विशेष की व्यवस्था माननी होगी | कट 
हौ शरीर का उपयुक्त तटस्थलक्षण--जिसमें प्रतिसम्बन्धी चेतन का उल्लेख नहीं किया थत 
` है-करने पर भी प्रमाणानुसार मानना ही होगा कि शरीर का प्रतियोगी * सक 
` अ्रतिसम्बन्धी चेतन है, ऐसे तरस्थलच्षणों को दार्शनिक सम्मति प्राप्त है, अत एव शा. गौर 1 पसी 


प्रथमः ] भषानुवादसहितम्‌ : २०७ 


( अक्षपादवर्णितशरीरलक्षणघण्डनमू ) 
~ ¢ nN ©, ११ ~ ~ य्‌ 
` अन्यस्तु “वेष्टन्द्रियाथाश्रयः शरीरम्‌? इति सूत्रितस्‌ । तत्रान्त्यावय- 
वित्वे सति चेष्ाश्रयत्वमेकं लक्षणम्‌ । तद्विशोषितेन्द्रियाश्रयत्वभोगायतनत्वे 
हे। तत्र चेष्टाशब्देन क्रियामात्रविवक्ञायाम तिव्याप्तिव्यक्ता | प्रयत्नवदात्म- 
संयोगासमवायिकारणकक्रियाविवक्षायां.. प्रयत्नवदीश्वरसंयोगासमवायि- 


( अक्षपाद वर्णित शरीर लक्षण का खण्डन ) 


“अन्येस्त इत्यादि । आगे सिद्धान्त के अनुसार शरीर का लक्षण बताया गया है। 
जिसमें इतर वादियों द्वारा वर्णित शरीर लक्षणों पर विचार किया गया है। न्यायदर्शनकार 
अक्षपादमहर्षि ने “चेश्रन्द्रियार्थाअयः शरीरम्‌? इस सूत्र से शरीर लक्षण का ही प्रतिपादन 
किया है। इस सूत्र में शरीर के तीन लक्षणों का वर्णन है | उसमें प्रथम लक्षण यह है कि जो 
द्रव्य अन्तिम अवयवी हो तथा चेष्टा का आश्रय हो वह शरीर है। अन्तिम अवयवी उसे 
कहते हैं, जो अवयवी दूसरे किसी अवयवी का उत्पादक न हो । हाथ और पाद इत्यादि द्रव्य 
अवयवों से बनने के कारण अवयवी होने पर भी वे शरीर रूप श्रवथवी के उत्पादक हैं, अतः 
वे अन्तिम अवयवी नहीं माने जा सकते । शरीर अन्तिम अवयवी है, क्योंकि वह दूसरे 
किसी अवयवी का उत्पादक नहीं है । शरीर कहा जाने वाला द्रव्य चेष्टा का आश्रय है । इस 
प्रकार इस लक्षण का शरीर में समन्वय होता है। हाथ इत्यादि में अतिव्यासि को दूर करने 
के लिये इस लक्षण में अन्त्यावयवित्व विशेषण, तथा घरादि में अतिव्याप्ति दूर करने के लिये 
चेष्टाश्रयत्व रूपी विशेष्य कहा गया है। दूसरा लक्षण यह है कि जो द्रव्य अन्तिम अवयवी 
हो तथा इन्द्रियों का आश्रय हो, वह शरीर है। तीसरा लक्षण यह है कि जो द्रव्य अन्तिम 
अवयवी हो तथा भोग का स्थान हो, वह शरीर है । अतः आगे इन तीनों लक्षणों पर विचार 
किया जाता है । प्रथम लक्षण में चेश शब्द से सब तरह को क्रिया यदि विवक्षित है तो घट 
इत्यादि को लेकर अतिव्यासि अवश्य होगी, क्योंकि घट अन्तिम अवयवी है तथा चेष्टा अर्थात्‌ 
चलन इत्यादि क्रिया का आश्रय है, परन्तु शरीर नहीं । यह अतिव्यासि व्यक्त है । शंका-- 
चेष्टा शब्द्‌ से सब तरह की क्रिया विवक्षित नहीं है, किन्तु वे समी क्रियाये विवक्षित हैं, जो 
प्रयत्न वाले श्रात्मा के संयोग से उत्पन्न होती हैं । शरीर में होने वाली क्रियायें ही इस प्रकार 
की हैं, क्योंकि प्रयत्न वाले आत्मा का शरीर के साथ संयोग होने से ही ये क्रियायें उत्पन्न 
होती हैं । इन क्रियाओं के प्रति प्रयत्न वाले आत्मा का संयोग असमवायिकारण है, क्योंकि 
बह संयोग समवायिकारण शरीर में रहता हुआ इन क्रियाओं को उत्पन्न करता है। प्रयत्न 
वाले आत्मा का संग्रोग जिन क्रियाओं का असमवायिकारण हो, वे क्रियाय ही चेष्टा शब्द से 
बित्रक्षित हैं। ऐसा मानने पर घटादि को लेकर कही गई अतिव्यासि दूर हो जायगी, 
क्योंकि घटादि में होने वाली क्रियाओं के लिये प्रयत्न वाले आत्मा का संयोग असमवायिः 
कारण नहीं, किन्तु वायु आदि का संयोग ही असमवायिकारण है। ऐसी स्थिति में घटादि 
में होने वाली क्रिया चेष्टा नहीं मानी जा सकती, घटादि में चेष्टाभयत्व रूप अंश न होने से 
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२०८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्चेद! 
कारणकक्रियाश्रयेषु तच्छरीरतया तैरनभ्युपशतेषु थूभूधरा दिष्वतिव्याति;। 
प्रयत्नवज्जीवेतिविशेषणे आणादिष्वतिव्यात्तिः । बुद्धिपूवकग्रयस्नेतिविशेर 
पणेडपि बुद्धिपूर्वकाङुञ्चनप्रसारणादिदशायाँ तेप्वेबातिव्यात्तिः । बास्बादे- 
रन्त्यावयवित्व॑ नास्तीति चेत्‌, कस्य तह्यर्ति ? घटादेशिति चेन्न, तत्राप्य- 
नेकघटपटादिभिभित्तिकन्थादिनिर्माण तदसिद्धेः । पत्र तदारम्मो 


अतिव्यासि नहीं होती | इस शंका का समाधान यह है कि नेयायिकों ने भूमि और पर्वत 
इत्यादि को ईश्वर का शरीर नहीं माना दै। हम उनको ईश्वर का शरीर मानते हैं। उनके 
उपयुक्त मत के श्रनुसार वे आलक्ष्य हैं, तथा उपयुक्त लक्षण विद्यमान होने से उनमें अतिव्याप्ति 
होती है, क्योंकि उनके द्वारा किसी दूसरे अवयवी के उत्पन्न न होने से वे अन्तिम अवयवी हैं, 
तथा प्रयत्न युक्त इश्वर के संयोग रूपी असमवायिकारण से होने वाली कम्प इत्यादि क्रियाओं 
का वे आश्रय हैं। इस प्रकार लक्षण समन्वय होने से उनमें उपयुक्त लक्षण की अतिव्याप्ति 
होती है| शंका--उपयुक्त अतिव्याप्ति को दूर करने के लिये उस हक्षण में परयत्नबज्जीब' 
` का विशेषण रूप में निवेश करते हैं। तब यह लक्षण होता है कि जो द्रव्य अन्तिम 
अवयवी हो तथा प्रयत्न वाले जीव फे संयोग रूपी असमवायिकारण से उत्पन्न होने वाली 
क्रिया का आश्रय हो वह शरीर है। ऐसे लक्षण का परिष्कार करने पर उपयुक्त अतिव्याप्ति 
दुर हो जाती है । क्योंकि भूमि और पव॑त इत्यादि में होने वाली कम्प इत्यादि क्रियाओं का 
असमवायिकारण प्रयत्न युक्त जीव का संयोग नहीं है, किन्तु प्रयत्नयुक्त ईश्वर का संयोग है । 
इस परिष्कार के अनुसार अतिव्याप्ति दूर होने से उपयुक्त लक्षण निढुट्ट हैं । समाधान 
'रयत्नवजीव? ऐसा विशेषण देने पर भी प्राण आदि में अतिव्याप्ति होती है। नेयायिक 
और वेदान्ती प्राण आदि को जीव का शरीर नहीं मानते हैं | अत एव वे लक्षय हैं। उनमें 
उपयुक्त लक्षण हैं | प्राण के द्वारा किसी अवयवी की उत्पत्ति न होने से वह अन्तिम अवयवी 
है, प्रयत्न वाले जीव के संयोग रूपी असमवाविक्रारण से उसमें उच्छवास इत्यादि 
क्रिया होती है, इस प्रकार प्राण आदि में उपयुक्त लक्षण विद्यमान होने से. अतिव्याप्ति 
होती है। शंका-- उपर्युक्त लक्षण में बुद्धि पूर्वक प्रयत्न ऐसा विशेषण दिया जाता है। 
श्रतिव्याप्ति इससे दूर हो जाती है, क्‍योंकि यद्यपि प्राण आदि अन्त्यावयबी ह, तथा 
प्रयत्न वाले जीव के संयोग रूपी असमवायिकारण से होने वाली उच्छुबास आदि क्रिया 
के आश्रय हैं, तथापि जीव का बह प्रयत्न--जिसके कारण निःश्वास इत्यादि क्रिया ई होती 
है--बुद्धि पूवक नहीं है, क्‍योंकि जीव निःश्वास आदि को उत्पन्न करने के लिये द 
समझ कर प्रयत्न नहीं करता । बुद्धि पूर्वक प्रयत्न करने वाले जीव के संयोगर्पी अप 
मवायिकारण से उत्पन्न होने वाली क्रिया का आश्रय न होने से प्राण्रादि में अतिव्याति 
होती । समाधान--ऐसा निवेश करने पर भी बुद्धि पूर्वक जीव प्रयत्न से होने ब ति 
ओ। आकुच्चन और प्रसारण इत्यादि क्रियाओं का आश्रय होने से प्राणादि में का 
अवश्य होगी। शंका-प्राण वायु इत्यादि अन्तिम अवयवी नहीं हैं, क्योंकि उण" ' 
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नास्तीति चेत्‌, अन्यत्रापि तथैव नास्तीत्येव तु सत्यस्‌। तहि अस्तु घटादयो 
मध्यावयविन इति चेन्न, सर्वत्रापि तथाप्रसङ्गात्‌, अन्त्यावयवित्वमाकाश- 
कोरकायितमिति साधु तद्विशिषितं लक्षणम्‌ । 

इन्द्रियाश्रयर्वं तत्समवायित्वं तत्संयोगित्वं वा स्यात्‌ । न प्रथम), 
अनभ्युपगमात्‌ , इन्द्रियावयवानां तन्मते शरीरत्वग्नसङ्गाच्च | न 


अवयवी वायु उत्पन्न हो सकता है, तथा प्राणवायु बाहर निकलने पर बाह्मवायु से मिलकर 
अवयवी को उत्पन्न करता है। प्राणादि में अन्त्यावयवित्व न होने से उपयुक्त लक्षण की 
अतिव्याति दूर हो जाती है। समाधान--तब अन्त्यावयवी कौन माने जा सकते हैं। 
शंका - घट आदि अन्त्यावयवी माने जा सकते हैं, क्योंकि इनसे दूसरा अवयवी उतत्न नहीं 
होता है। समाधान-अनेक घट आदि से बड़ी भित्ति निर्मित हो सकती है, तथा अनेक 
बस्त्रों से बड़ी कन्था निर्मित हो सकती है, ऐसी स्थिति में घट पट इत्यादि मी-जिनको 
अन्त्यावयवी माना जाता है,-अन्त्यावयवी नहीं हो सकते हैं। शंका--अनेक घट और 
पर आदि से भित्ति और कन्था इत्यादि का आरम्भ नहों होता है। अतः वे अन्त्यावयवी 
माने जा सकते हैं। समाघान-प्राण आदि से भी दूसरे अवयवी का आरम्भ न होने 
से प्राण आदि भी अन्त्यावयबी हैं, अतः उनमें उपयुक्त अतिव्यासि होगी ही। शंका-- 
घट आदि मध्यावयवी हैं, अन्त्याबयबी नहीं। क्योंकि उनसे भित्ति आदि अवयवी 
उत्पन्न होते हैं। इसी प्रकार प्राण भी मध्यावयवी न होने से उसमें अतिव्यात्ति नहीं 
होती है। समाधान--ऐसी स्थिति में सभी पदार्थों को मध्यावयवी मानना होगा। 
कोई भी पदार्थ अन्त्यावयबी नहीं माने जा सकते। अन्त्यावयवित्व आकाशकुसुम 
के समान है। उसको विशेषण मानकर लक्षण करना कितना सुन्दर है, इस पर विद्वानों 
को ध्यान देना चाहिये। भाव यह है कि ऐसी स्थिति मै कोई भी पदार्थ अन्त्यावयवी 
न होने से उपयुक्त लक्षण में असंभव दोष होगा । 

८इन्द्रियाअयत्वम! इत्यादि । नैयायिकों ने शरीर का दूसरा लक्षण यह माना है कि जो 
द्रव्य इन्द्रियों का आश्रय हो वह शरीर है। आगे इस लक्षण पर विचार किया जाता है कि 
इन्द्रियों का आश्रय किसे मानना चाहिये। जिसमें इन्द्रियों का समवाय हो उसे या जिसमें 
इन्द्रियों का संयोग हो, वह इर्टरियों का आश्रय माना जाता है? इनमें प्रथम पक्ष समीचीन नहीं 
है, क्योंकि इसके अनुसार असंभव दोष होगा, और चैयायिकों ने यह नहीं माना है कि इन्द्रिय 
शरीर में समवाय सम्बन्ध से रहते हैं, उन्होंने यही माना है कि इन्द्रिय शरीर में संयोग सम्बन्ध 
से रहते हैं। ऐसी स्थिति में नैयायिक के मतानुसार प्रथम पक्ष में असम्मव दोष अवश्य 
होगा । किंच इ्द्रियावयबों को उनके मतानुसार शरीर मानना होगा, क्योंकि उनमें इन्द्रिय 
उनके मतानुसार समवाय सम्बन्ध से रहते हैं । अतः प्रथम पक्ष समीचीन नहीं है। तथा ' 
द्वितीय पक्ष भी समीचीन नहीं है, क्योंकि इसके अनुसार घट आदि में इस लक्षण की अति- 
व्याप्ति होती है, और देखने एवं स्पश करने के समय घट आदि में चल्नु इत्यादि इन्द्रियों का 
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ओ याना है। प्रतिघात अवश्यम्भावी होने के कारण शरीर के सभी प्रदेशों का संयोग र 


२१० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद: 
वितीयः, घटादिष्वपि तत्संभवात्‌ । यावत्सत्तमिन्द्रियसंयोगो वि 
चित इति चेत्‌, तदपि न, - अनिमेपचक्षुपि ग्रे्षमाणे पुरुषे तदातनोतनन. 
विन््ुहुदग्सृतिष्वतिव्यासेः; नित्यमन!पक्षे चास्मादिषु, तैः शरीर- 
तया मृतशरीरस्याभ्युपगमाच ।  इन्द्रियसंयुक्तकृत्स्नप्रदेश शरीर: 
मिति चेन्न, भूतयोः शरीरेन्द्रिययोः सप्रतिघत्वविरोधेन कृसरे 


संयोग रहता ही है| अतः वे शरीर नहीं हैं, उनमें उपर्युक्त लक्षण से अतिव्याप्ति होगी । इससे 
सिद्ध होता है कि द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं है। शंका-जव तक जो द्रव्य रहता है तब तक उसमे 
लगातार होने वाला इन्द्रिय संयोग मी वहाँ विवक्षित है। ऐसे इन्द्रिय संयोग का जो आश्रय 
है, वह शरीर दै | शरीर जब तक बना रहता है, तब तक इन्द्रिय से संयुक्त रहता ही है । अतः 
उसमें लक्षण समन्वय हो जाता है। परन्तु घट आदि जबर तक बने रहते हैं, तत्र तक इन्द्रिय संयुक्त 
रहते हों ऐसी बात नहीं। क्योंकि इन्द्रिय संयोग रहित होकर के भी घटादि विद्यमान रहते हैं। 
अतः उनमें भी अतिव्याप्ति नहीं होती है। समाधान--मान लिया जाय कि निर्निमेष दृष्टि से 
पुरुष देखता है, देखते समय में जो बुद्बुद इत्यादि उत्पन्न होकर नष्ट हो जाते हैं, वे ज्र तक 
बने रहते हैं, तब तक इन्द्रिय संयोग का आश्रय बनकर ही रहते हैं| ऐसी अवस्था में उनमें 
उपयुक्त लक्षण की अतिव्याप्ति अवश्य होगी । किंच, नेयायिकों ने मन इन्द्रिय को नित्य माना 
है। एवं वह विभु आत्मा से नित्य संयुक्त रहता है। अतः आत्मा शरीर नहीं है, उसमें सदा 
मन इन्द्रिय का संयोग होने से अतिव्याप्ति होगी । किंच, नेयायिकों ने मृत्यु के बाद भी शरीर 
को शरीर ही माना है। वेदान्ती ऐसा नहीं मानते हैं, वे कहते हैं कि मृत्यु के बाद उस शरीर 
का रूप नहीं रहता है। परन्तु नेयायिक मृत्यु के बाद मी उसे शरीर ही मानते हैं। उनके मत 
के अनुसार मृत्यु के बाद शरीर बना रहता है, परन्तु उसमें इन्द्रिय संयोग न रहने से उपयुक्त 
लक्षण नहीं रहता है, अतः उनमें अव्याप्ति दोष होता है। शंका- इन्द्रियाश्रयत्व का यई 
परिष्कार किया जाता है कि शरीर वह होता है, जिसके सम्पूर्ण प्रदेशों में इन्द्रियों का 
संयोग हो । यही शरीर का लक्षण है। बुद्बुद के समी अंशों में चक्तुरिन्द्रिय का संयोग नहीं 
है, क्योंकि उसके भीतरी अंशों में चच्चुरिन्द्रिय का संयोग नहीं होता है । अतः उसमें 
अतिव्याप्ति नहीं होगी । शरीर के समी प्रदेशों में कम से कम त्वगिन्द्रिय संयोग होने से 
शरीर में लक्षण समन्वय होता है। समाधान--शरीर के सभी प्रदेशों में इन्द्रिय संयोग 
नेयायिक मतानुसार नहीं माना जा सकता है। क्योकि उनके मत में इन्द्रिय भौतिक होने 
कारण तत्रापि त्वगिन्द्रिय बायवीय होने से स्पशे वाला तथा मूतं है, एवं शरीर भी सश र 
तयां मूतं है, अतः शरीर का अवयव भी ऐसे ही है । मूर्त शरीर और इन्द्रियों के संयोग न 
` प्रतिघात अवशम्मावी है, क्योंकि मूर्त पदार्थों के संयोग सें प्रतिघांत को उ 

नहीँ सकता अतः उनके मतानुसार उपर्युक्त लक्षण में असम्मव दोष होता है । किच) कल 
के अन्तरगत ऐसे भी प्रदेश हैं, जहॉ इन्द्ियों की गति नहीं है। इस कारण से उ | 
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संयोगाभावस्य युष्माभिरेवाभ्युपगन्तव्यत्वात्‌, निरिन्द्रियशरीरान्तःप्रदेश- 
विशेषस्य प्रामाणिकत्वाच । युगपदनेकेन्द्रियावस्थितिदेशः शरीरमिति 
चेन्न, अवस्थितिरिति संयोगमात्रविवक्षायामाकाशादीनामोश्वरस्य 
चास्मदादीच्‌ प्रति शरीरत्वप्रसङ्गात्‌,. अएथकूसिद्विविवच्तायाम सिद्धे, 
ईश्वरस्यास्मत्प्षेण शरीरत्वग्रसङ्गाच्च। उपष्टम्भकत्वादिविवचायां 


लक्षण में असम्मव दोष होता है। अतः यह परिष्कार भी समोचीन नहीं हैं। शंका--हम 
उपर्युक्त लक्षण का यह परिष्कार करते हैं कि एक साथ अनेक इन्द्रियों के रहने का जो 
देश है, श्र्थात्‌ जिस देश में एक साथ एक समय में अनेक इन्द्रियाँ विद्यमान हों, वह शरीर 
है। इस परिष्क्रार में दोष नहीं है। समाधान--इस परिष्कार में अनेक इन्द्रियों के रहने 
की जो बात कही गई है। यदि वह संयोग सम्बन्ध से होने वाली स्थिति को लेकर है, तो 
आकाश इत्यादि पदार्थ तथा ईश्वर में--जो हम लोगों को शरीर न होने के कारण अलक्ष्य 
है--यहाँ अतिव्याप्ति होगी, क्योंकि उनमें अनेक इन्द्रिय एक काल में संयोग सम्बन्ध से रहते 
हैं, तथा वे एक काल में अनेक इन्द्रियों के रहने के स्थान हैं। शरीर लक्षण संगत होने से वे 
इम लोगों के शरीर बन जायेंगे । यह तो उचित नहीं, क्योंकि वे हमारे शरीर नहीं है । अतः 
उनमें उपर्युक्त लक्षण की अतिव्याप्ति अवश्य होगी । यदि उपयुक्त परिष्कार में अप्रथकसिद्धि 
सम्बन्ध से रहने की बात विवक्षित है, तो नेयायिक के मतानुसार आकाशादि में अतिव्याप्ति 
दूर हो जायगी, क्योंकि आकाश आदि में इन्द्रिय अपृथक्‌ सिद्धि सम्बन्ध से नहीं रहते हैं। 
वेदान्तियों ने जहाँ अप्ृथक्‌ सिद्धि को सम्बन्ध माना है, वहाँ नेयायिक समवाय सम्बन्ध मानते 
हैं। जिन दोनों में एक दूसरे को छोड़कर न रह सके वहाँ दोनों में वेदान्ती अप्रथक्सिद्धि 
नामक स्वरूप सम्बन्ध, तथा नैयायिक स्वरूपातिरिक्ति समवाय सम्बन्ध मानते हैं। यहाँ नैयायिक 
यह भी कह सकते हैं कि एक काल में अनेक इन्द्रिय जिस देश में अप्रयकसिद्धि सम्बन्ध 
से अर्थात्‌ समवाय सम्बन्ध से रहते हों, वह देश मी शरीर है। परन्तु आकाश आदि में इन्द्रिय 
संयोग सम्बन्ध से रहते हैं, अप्रथक्‌सिद्धि सम्बन्ध से नहीं। और शरीर में भी इन्द्रिय अप्रथक्‌ः 
सिद्धि सम्बन्ध से रहते हैं। इसलिए आकाश आदि में आपादित अतिव्याप्ति दूर हो जाती 
है। नेयायिंकों का यह कथन भी समीचीन नहीं है, क्योंकि नैयायिक मत में भी शरीर और 
इन्द्रियों में अप्रथकसिडि सम्बन्ध नहीं माना जाता है, क्योंकि उन लोगों ने मृत शरीर को 
भी शरीर माना है अतः उसमें इन्द्रिय होने से अप्रथकूसिदि नंदी हो सकती। शरीर माने 
हुए पदार्थ में अपृथकसिद्धि सम्बन्ध से अर्थात्‌ उनके मत के अनुसार समवाय सम्बन्ध से “ 
इन्द्रियां की स्थिति न होने से असम्भव दोष अवश्य होगा । किंच, हमारे मत के अनुसार एक 
काल में अनेक इन्द्रिय ईइवर में अपृथक्सिद्धि सम्बन्ध से रहते हैं, क्योंकि वे ईश्वर को छोड़ 
कर नहीं रह सकते हैं। ऐसी स्थिति में ईश्वर रूपी अलक्ष्य में इस शरीर की अतिव्याप्ति होगी, 
अथवा हम लोगों के प्रति ईश्वर को भी शरीर मानना होगा । दोनों अनुचित हैं। इससे सिद्ध 
होता है कि उपयुक्त परिष्कार समीचीन नहीं है। किंच, शंका-जो पदाथ इन्द्रियों की 
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२१२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ं [ जडद्रव्यपरि्चेर, | 
` ग्राणेऽतिव्या्तिः । यावत्सत्तमिन्द्रियासंयोगायोग्यं शरीरमित्यपि दत्तो- 
त्तरम्‌, ईश्वरादिष्यतिव्याप्रेदृंप्परिहरत्वात्‌ । इन्द्रियव्यतिरिक प्राण- 
व्यापाराधीनप्रवत्तिनिवत्यादिकै शरीरमिति चेन्न, आत्मनि मलादिपु 

च प्रसङ्गात्‌ । सप्रदच्तिपु तादधीन्यं बिषद्चितमिति चेन्न, असंभवात्‌ | 
नहि वाय्वाद्याकृष्यमाणशरीरादिम्बृत्तिः ्राणाधीना । 


कार्यजनन शक्ति को बढ़ाता हुआ एक समय में अनेक इन्द्रियों के रहने का स्थान वेना हुआ 
हो वह शरीर है--और शरीर इन्द्रियों का उपष्टम्मक अर्थात्‌ इन्द्रियों की कार्यजनन शक्ति को 
बढ़ाते हुए इन्द्रियों का स्थान है, इसलिए उसमें लक्षण समन्वय हो जाता है, आकाश 
आदि इन्द्रियों के रहने का स्थान होने पर भी वह उनकी शक्ति को बढ़ाता नहीं है, 
अत; उसमें अतिव्याप्ति नहीं है। समाधान--इस प्रकार उपष्टम्भकत्व की विवक्षा करने पर 
प्राण में अतिव्याप्ति होती है, क्योंकि प्राण इन्द्रिय शक्ति का वर्धक है, और प्राण का ही 
आश्रय लेकर इन्द्रिय रहते हैं। अतः अनेक इन्द्रियों के रहने का स्थान भी वही है। परन्तु 
प्राण शरीर नहीं है, इसमें लक्षण है, अतः अतिव्याप्ति होगी | शंका-शरीर के इस लक्षण का 
परिष्कार इस प्रकार किया जाता है कि पदार्थ वह शरीर है जो रहते समय में भी सदा 
इन्द्रियों के असंयोग के योग्य नहीं होता | इस लक्षण में क्या दोष है ? समाधान--इस 
लक्षण में जो दोष है वह यह है कि नैयायिको ने मृतशरीर को शरीर माना है, क्योकि 
मरने के बाद वह शरीर रहता है, अतः उसमें इन्द्रिय संयोग न होने से वह इन्द्ियो 
के असंयोग का योग्य बन गया है, इसलिए शरीर में लक्षण न रहने के कारण नैयायिक 
भतानुसार अव्याप्ति होगी। किंच, ईंइवर इत्यादि सदा नैयायिको के मतानुसार मन 
नित्य होने के कारण मन से संयुक्त ही रहते हैं, असंयुक्त कमी नहीं होते, ऐसी 
स्थिति में अलक्ष्य ईश्वरादि में उपयुक्त लक्षण होने से अ्रतिव्याप्ति होगी । इस का परिहार 
अशक्य है | शंका- शरीर का लक्षण यह है कि ओ द्रव्य इन्द्रिय से भिन्न हो, तया 
मय व्यापार के अनुसार प्रवृत्ति और .निबृत्ति इत्यादि रखता हो, वह शरीर है। इस 
लक्षण सं इच्द्रियों में अतिव्याप्ति को हटाने के लिये इन्द्रियभिन्नत्व कहा गया है। इन्द्रिय 
मी प्राण के व्यापार के अनुसार प्रबृत्ति और निदत्त इत्यादि रखता है । परन्तु वह शरीर 
नहीं है। उसमें अतिव्याप्ति होती है, इन्द्रियभिन्नत्व कहने से वह दूर हो जाती है, क्योंकि 
इन्द्रिय इन्द्रियों से भिन्न नहीं है। इस लक्षण में क्या दोष है! समाधान इस 
खण की आत्मा और मल आदि में अतिव्याप्ति होगी। आत्मा और मल 

शरीर नहीं हैं, परन्तु वे इन्द्रियं से भिन्न हैं, तथा उनकी प्रवृति और निदत्त इत्यादि बया 
आणव्यापार के अधीन है। अतः उनमें अतिव्याप्ति होती है। शंका“ 

यह अथ विवक्षित है कि समी प्रद्रतियाँ प्राणव्यापार के अघीन हैं, आत्मा और मे 
इत्यादि की सभी प्रबृत्तियाँ प्राणव्यापार के आधीन नहीं हैं। क्योंकि जीवनयोनिम 
आणाघीन नहीं है। अतः उनसे अतिव्याप्ति दूर हो जाती है। समाधान-- 


नौ 
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प्रथसः | भाषानुवादसहितम्‌ २१३ 


भोगायतनत्वमपि यदि भोगस्थानत्वमात्रस्‌, तदा गृद्दादिष्वति- 
व्याप्ति; । यदाश्रित्येवात्मा भोगवान्‌ भवति तद्घोगायतनमिति विवक्षित 
-मिति चेन्न, अस्मन्मतेन लक्षणासंभवात्‌, अशरीरस्यापि शुक्तस्य भोग- 
विशेषास्युपगमात्‌ । दुःखात्मको . भोगो विवक्षित इति चेत्‌, तथापी- 
न्द्रियेष्वतिव्यासि, इश्वरघुक्तादिभिरिच्छाणृहीतशरीरेष्प्रव्यासिश्च | 
स्वश्रमवशेन भोगाश्रय इत्यपि न, तत्तद्वादिमेदेरात्मतया बुष्यमानेष्विः 


मानने पर इस लक्षण में असंभव दोष होता है। क्योंकि यह लक्षण शरीर में नहीं 
जाता है। और शरीर के सभी व्यापार प्राण के अत्रीन नहीं होते, इसलिये जिस 
शरीर को वायु खींचकर बहुत दूर ले जाता है, तथा जल प्रवाह बहा ले जाता है, उस 
शरीर में होने वाली वह प्रत्रृत्ति प्राण के अधीन नहीं है। अतः असंभव दोष ह्दोगा । 
इस विचार से यही सिद्ध होता है कि नेयांयिक वर्णित यह लक्षण भी समीचीन नहीं है । 
“भोगायतनत्वम्‌? इति | नैयायिकों ने शरीर का तीसरा लक्षण यह कहा है कि 
जो भोग भोगने का स्थान है, वह शारीर है, अत्र इस लक्षण पर विचार किया जाता है। 
यदि भोग का स्थान होना यही शरीर का लक्षण है, तो गह इत्यादि में अतिव्याप्ति 
होगी, क्योंकि जीव शह इत्यादि में रहकर भोग भोगते हैं। परन्तु ग्रह इत्यादि 
शरीर नहीं हैं। इन अलक्ष्य एह इत्यादि में भोगस्थानस्वरूप लक्षण है, अतः 
उनमें ग्रतिव्याप्ति होगी । शंका-इस लक्षण का यह परिष्कार है कि जिसका आश्रय 
लेकर हो आत्मा भोगवाला बनता है, वह पदार्थ लक्षणवाक्य में भोगायतन माना गया 
है। लोक में जिसे इमलोग शरीर कहते हैं, उसका आश्रय ले#र दी जीव भोग भोगता है, 
उसको छोड़ने पर नहीं । परन्तु एह इत्यादि को छोड़ने पर भी जीव सुख दुःख भोगता 
है। यह परिष्कृतलक्षण णहादि में नहीं है, अत एव अतिव्याप्ति भी नहीं है। इस 
परिष्कार में क्या दोष है ! समाधान - हमारे मत के अनुपार यह लक्षण नहीं हो सकता, 
क्योंकि नैयायिक भले शरीर रहित होने से मुक्तां को भोग नहीं मानें, परन्तु इम वेदान्ती 
मानते हैं कि शरीर रहित मुक्तां को भी ब्रह्मानुभवरूप भोग होता है। ऐसी स्थिति 
में यह केसे कहा जा सन्ता है कि जीव शरीरशब्दवाच्यपदाथं का आश्रय लेकर ही 
भोग भोगता है, तया शरीरश्ब्दवाच्य पदार्थ का आश्रय लिये बिना ही मुक्त मोग भोगते है । 
यह अर्थं वेदान्तियाँ के सिद्धान्त में माना जाता है। अतः उपयुक्त लक्षण वेदान्तियों के मत 
के अनुसार नहीं हो सकता है। श्ंका-लक्षण में भोगशब्द से दुःखात्मक भोग विवक्षित 
है। वेदान्ती भी यह मानते ही हैं कि जीव शरीरशब्दवाच्य पदार्थ का आश्रय लेकर 
ही दुःख भोगता है। यह अर्थं वेदान्ती को इष्ट है। यह परिष्कृत लक्षण वेदान्ती के 
मतानुसार. युक्त ही है । इसमें क्या दोष है? समाधान-जिसका आशय लेकर ही जीव 
दु:ख भोगता है वह शरीर है। इस प्रकार लक्षण करने पर भी इच्द्रियों में अतिब्यासि 
होगी । क्योंकि इन्द्रियों का आश्रय लेकर ही जीव दुःख भोगता है । इन्द्रिय शरीर नहीं। 
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२१४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्र्परि् 
न्द्रियमन;शाणेष्वतिव्याप्ते) ईश्वरसुक्तादिशरीरेष्वव्याप्तेश्र । रः 
पाणिपादादिमयं शरीरमिति चेत्‌, शिलापुत्रकादिष्वपि 
प्राणादिमत्त्वे सतीति चेन्न, सृतशरीराद्यव्याप्तेः। यदा कदाचित्मराणादि- 
सम्बन्धमात्रं विवच्षितभिति चेत्‌, तथापि स्थावरादिशरीरेष्यव्याप्ति, तेषु 
प्राणादिसस्वेऽपि पाणिपादादिसंस्थानाभावात्‌ । "`एवं लक्षणान्तराण्यपि 
दूष्याणि । तत्र श्र॒त्यादयनुरोधेन पूर्वोक्तमेव लक्षणम्‌ | 


` अतः अलक्ष्य इन्द्रियों में उपयुक्त लक्षण संगत होने से अतिव्याप्ति अवश्य होगी। 
किं च, ईश्‍वर और मुक्त इत्यादि स्वेच्छा से जिन शरीरों का परिग्रह करते हैं उनमें यह 
लक्षण कि जिसका आश्रय लेकर ही आत्मा दुःख भोगता है, वह शरीर है- न होने से 
अव्यासि भी है। शंका - अपने भ्रम के अनुसार जो भोग का आश्रय प्रतीत होता है, 
वह शरीर है । इस प्रकार लक्षण का परिष्कार किया जाता है। यह निश्चित है कि 
देहात्मामिमान में पढे हुए जीव श्रम से शरीर को आत्मा समभते हैं, तथा भ्रम से यह 
भी समभते हैं कि शरीर हीं भोग भोग रहा है। इस प्रकार भ्रम के अनुसार शरीर शब्दः 
वाच्य पदार्थं ही भोगाश्रय प्रतीत होता है। और इस लक्षण का शरीर में समन्वय हो 
जाता है। इसमें क्या दोष है! समाधान--जिस प्रकार देहात्माभिमानी चार्वाक भ्रम से देह 
को भौगाश्रय मानता है। इन्द्रियात्मवादी मन, आत्मवादी और प्राणात्मवादी इन्द्रिय मन और 
प्राण को आत्मा मानते हुए भ्रम से इनको भोगाश्रय मानते हैं। परन्तु ये शरीर नहीं हँ, 
इनमें उपर्युक्त लक्षण विद्यमान हैं । अतः अतिव्याप्ति दोष होता है । किंच, ईश्वर इत्यादि के 
शरीरों में अव्याप्ति है, क्योंकि ईववर और मुक्त प्रम से देह को भोगाश्रय नहीं समझते ह 
किसी ने शरीर का यह लक्षण कहा है कि जो पदार्थ शिर हाथ और चरण इत्यादि अङो पे 
युक्त दो, वह शरीर है। यह लक्षण भी समीचीन नहीं है, क्योंकि शिला से निर्मित प्रतिमा इत्यादि 
में यह लक्षण है, वे शरीर नहीं हैं, अतः अतिव्याप्ति नहीं है । शंका-- इस लक्षण का यह 
परिष्कार है कि जिस पदार्थ में प्राण आदि हो, तथा पाण और पाद इत्यादि अंग हों, वह 
शरीर है। इस परिष्कार में क्या दोष है? समाधान- मृतशरीर इत्यादि में प्राणादि व 
होने से इस लक्षण की अव्याप्ति होगी। शंका--यहाँ यह अर्थ विवक्षित नहीं है कि 
सदा प्राण रहे, किंतु किसी भी समय में प्राण रहे, यही अर्थ विवक्षित है, मृत का हो 

“वाला शरीर भी जीवित रहते समय प्राण से युक्त ही था, अतः उसमें लक्षण है 
जाता है। अव्याप्ति नहीं है। समाधान-ऐसा कहने पर मी स्थावरादि दे 
अव्याप्ति अवश्य होगी, क्योंकि उनमें प्राणादि रहने पर भी पा है। 
संनिवेश नहीं हैं। इसी प्रकार अन्यान्य "ण्वादियों द्वारा वर्णित: शरीरलक्षण दूषणीय 


४५. एवं लक्षणान्तराण्यपि दूष्याणि” इति। सांख्योंने “यस्य पुष्यादिफलसुलाई 2 
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( शरीरविभागप्रतिपादनम्‌ ) 
तदेतच्छरीरं द्विविधं नित्यमनित्यं चेति | तश्र नित्यं त्रिगुणद्रव्य- 


सिद्धान्तानुसार वर्णित लक्षण ही समीचीन है, क्योंकि वह श्रुति आदि के अनूकूल है। 
अन्तर्यामी ब्राह्मण में जिन पदार्थों को अन्तर्यामी का शरीर कहा गया है, उनमें 
सिद्धान्त सम्मत लक्षण ही संगत होते हैं। 


( शरीर में अवान्तर विभाग का वर्णन ) 


“तदेतत्‌? इत्यादि | उपयुक्त लक्षणों से युक्त शरोर दो प्रकार के होते हैं। नित्य 
एवं अनित्य । प्रकृति द्रव्य, काल, जीव, 


एथिवी इत्यादि भूतों का संघात विशेष उस जीव के प्रति शरीर होता है, जिस जीव 
से ही वह अधिएत दै, तथा पुण्य इत्यादि का फल बनने वाले सुखादि भोग का जो 
साधन हो, इन्द्रियों का आश्रय हो, एवं जिसका धारण पद्मचवृत्ति प्राण के आधीन हो । 
यह सांख्यादि सम्मत शरीर लक्षण है। इसमें प्रयोजन का वर्णन किया जाता है। 
यदि इतना ही शरीर का लक्षण माना जाय कि-जो भूतसंघातविशेष जिससे 
अधिष्ठित है, वह उसका शरीर है--तो बढ़ई इत्यादि से अधिष्ठित वासी इत्यादि 
साधनों में अतिव्याप्ति होगी, क्योंकि वासी इत्यादि पदाथं बढ़ई इत्यादि से अधिष्ठित 
हैं, परन्तु बढ़ई इत्यादि का शरीर नहीं है। इस अतिष्याप्ति को दूर करने के लिये 
“डन्द्रियाश्रय” ऐसा कहा गया है। वासी इत्यादि पदाथ इन्द्रियों के आश्रय नहीं 
हैं। अतः अतिव्यासि दूर हो जाती है। “य इन्द्रिया्रयो भूतसङ्घातविशेषो येना- 
धिष्ठितः स तस्य शरीरम्‌” इतना लक्षण करने पर भी इन्द्रियां के आधारभूत शरीरा- 
वयवों में अतिष्याप्ति होती है। उदाहरण--चक्षुरिन्ब्रिय नेत्रगोलक में रहता है। 
` अत एव नेन्रगोलक इन्द्रिय का आश्रय है, वह गोलक पंचसूतों का संघातविशेष है। 
वह चेतन से अधिषित भी है । परन्तु वह चेतन का शरीर नहीं है। अत एव उसमें 
उपयुक्त शरीर लक्षण की अतिव्याप्ति होती है। इस अतिव्याप्ति को दूर करने के 
लिये “पञ्चदृत्तिप्राणाधीनधारणः? ऐसा कहा गया है । नेत्र गोलक इत्यादि का धारण 
पञ्चबृत्ति प्राण के आधीन नहीं है। अत एव उसमें आई हुई अतिव्याप्ति दूर हो 
जाती है । इतना कहने पर भी दास के शरीर में अतिव्याप्ति होती है, क्योंकि दास 
का शरीर भूतसंघातविशेष है, उसका धारण पञ्चवृत्तिप्राण के आधीन है, वह इन्द्रियों 
का आश्रय है । बह स्वामी के द्वारा अधिष्ठित दै, क्योंकि वह स्वामी से प्रेरित होता 
है । परन्तु वह स्वामी का शरीर नहीं है। परन्तु उसमें उपयुक्त शरीर लक्षण विद्यमान 
है । अतः उसमें उपयुक्त शरीरल्च्षण की अतिव्याप्ति होती है । अन्यथा उसे स्वामी 
का शरीर मानना होगा । इस अतिव्याप्ति को दूर करने के लिये लक्षण में “यस्य 
पुण्यादिफलसुखादिभोगसाधनम्‌” ऐसा कहा गया है। वह शरीर स्वामी के पुण्यादि 
फळ सुखादि के भोगने का साधन नहीं है। स्वामी का जो शरीर है, वह ही उसके 
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पुण्यादिफल सुखादि के भोगने का साधन है। दास का शरीर दास के पुण्यादिफर 
सुखादि के भोग का साधन है। इस विशेषण का निषेश करने से दास शरीर में 
प्राप्त उपयुक्त अतिव्याप्ति दूर हो जाती है। ऐसा कहने पर भी पिता इत्यादि के 
पुण्य अर्जित पुत्रादि शरीरों में अतिव्याप्ति होती है। अथवा उन. पुत्रादि शरीरों को 
पिता इत्यादि का शरीर मानना होगा । इस अतिश्याप्ति को दूर करने के लिये “नैवा” 
थिछ्ठितः” ऐसा एवकारार्थं अवधारण का निवेश किया गया है। घुन्रादि का शरीर 
पिता इत्यादि से ही अधिष्ठित होता हो, ऐसी वात नहीं है। वह पुन्न इत्यादि से 
भी अघिब्ठित होता है। अवधारण का निवेश करने से उपयुक्त अतिव्याप्ति दूर 
) हो जाती है। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि उपर्युक्त शरीर लक्षण निदु 
है। अत एवं यदी शरीर का लक्षण है। यह सांख्यों का कथन है। परन्तु सांख्य 
वर्णित यह शरीर लक्षण भी समीचीन नहीं है । इसमें बहुत से दोप विद्यमान हैं। 
तथाहि मुक्त पुरुष एवं परमात्मा पुण्यपाप कर्मों से रहित हैं। मुक्त के विपय में 
“तथा विद्वान्‌ पुण्यपापे विधूय निरञ्जनः परसं साम्यसुपैति” इस श्रुतिवचन से यह कहा 
गया है कि ब्रह्मविद्यानिष्ठ साधक पुण्य एवं पप को त्याग कर निर्दोष बनकर पर- 
सात्मा के परम साम्य को ग्राप्त होता हे। इस वचन से सिद्ध होता हे कि सुकत 
पुरुष में कमै नहीं है । तथा परमात्मा के विषय में “अपहतपाप्मा” कह कर श्रुति 
में सिद्ध किया गया है कि परमात्मा भी कमं रहित है । इन मुक्त पुरुष एवं 
परमात्मा के शरीर होते. हैं। उपनिपदू में '* स एकधा भवति त्रिधा भवति” इत्यादि 
कह कर वह बतलाया गया है कि झुकत पुरुष एक शरीरधारो होता है, त्रिशरीरं 
थारी होता है इत्यादि। अन्तरादिस्यविद्या में. “हिरण्यइमश्रुर्टिरण्यकेशः” इत्यादि 
बचनों से परमात्मा का शरीर वर्णित है | झुकत पुरुष एवं परमात्मा के ये शरीर 
उनके पुण्यादिफल सुखादि के भोग का साधन नहीं है। अत एव इनमें उपयुक्त 
शरीरलक्षण की अव्याप्ति होती है। किंच, परमात्मा का शरीर भूतसंघात स 
नहीं है, क्योंकि “न भूतसंघसंस्थानो देहोऽस्य परमात्मनः? इस वचन से यह कहा 
गया है कि परमात्मा का शरीर भूतसंघात रूप नहीं है । इस कारण से भी be 
मात्मशरीर में अव्याप्ति होती है। किंच, स्थावरदत्तादि शरीर दोपों र 
प्राण से छत नहीं होते हैं। अत एवं उनमें भी अव्याप्ति होती है। इन 0 
कारण सांख्यवर्णित उपयुक्त शरीरलक्षण भी त्याज्य सिद्ध होता है। इस के 
ड गिपत में साँख्यवर्णित शरीरलद्षण का अनुवाद एवं खण्डन 
गया है | 


दूसरे वादियों ने “नामाहं शरीरम्‌”? कह कर शरीर का यह लक्षण के 


2 कि आत्मा के नाम से जो '्यवहृत होता है, आत्मा के नाम की र दाहम कै 
` योय्य हैं, वह शरीर है। देवदत्त इत्यादि नाम नामकरण संस्कार म Fe द्र. 
ओ ढिये रूखा जाता है। उन नामों से छक्तणाबृत्ति से शरीर घ्यवर्हतं ` 
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कालजीव”*शुभाश्रयात्मकमीशवरशरीरम्‌ , नित्यानां च स्वाभाडिकगरुड- 
भ्ु्गादिरूपम्‌ । अनित्यं च द्विविधमकर्मकृत कमङृतश्वेति । प्रथसभीरवरस्य 
“>सहदादिरझुप॑ तथाऽनन्तगरुडादीनां गुक्तानाँ चेच्छाइततत्तदूपस्‌ । कम- 


और `६शुभाश्रय, अर्थात्‌ श्रीमगवान्‌ का श्रीविग्रह ये सब नित्य शरीर हैं। ये नित्य द्रव्य हैं, 
तथा ये ईश्वर के सदा शरीर बनकर रहते हैं । इसी प्रकार नित्यसूरियों का स्वाभाविक गरुड 
श्रौर भुजंग अर्थात्‌ सर्प इत्यादि शरीर भी नित्य हैं। इनमें गरुड़ नामक नित्यसूरि का गरुड़ 
पक्षी शरीर है, आदि शेष नामक नित्यसूरि का सपं शरीर है। इसी प्रकार अच्यान्य नित्यसूरियों 
के भी नाना प्रकार के शरीर होते हैं। ये सभी शरीर इनके स्वाभाविक हैं, कमकत नहीं । 
अनित्य शरीर दो प्रकार के हैं। (१) अकर्मकृत श्रर्थात्‌ कमं के बिना ही उत्पतन और 
(२! कर्मकृत अर्थात्‌ कर्मं से उत्पन्न। इनमें प्रथम अर्थात्‌ अकमकृत शरीर वे हैं जो 
प्रकृति से महदू ००इत्यादि तत्त्व उसन्न होते हैं, इस प्रकार उतपन्न होने वाले सभी द्रव्य 
ईश्वर के शरीर हैं, कर्म के कारण ईइवर इन शरीरों को प्राप्त नहीं होते हैं, किन्तु स्वेच्छा 
से प्राप्त होते हैं, अत एब ये शरीर अकमंक्कत माने जाते हें। तथा नित्यसूरिंगण केवल 
स्वेच्छा से जिन नूतन शरीरों को धारण करते हैं, वे मी अकमंक्कत ही हैं। कमकत 


अत एव “स्वनामाइव्य” लक्षण शरीर में संगत होता है। परन्तु यह खचण समीचीन 
नहीं हे, क्योंकि इसमें अव्याप्ति दोष होता है। कारण सभी चेतनाचेतन पदार्थ 
अन्तर्यामी ब्राह्मण में परमात्मा के शरीर कहे गये हैं। परन्तु घे पदाथ परमात्म 
वाचक ब्रह्म इत्यादि शब्दों से व्यवहृत नहीं होते हैं। इस लक्षण का अनुवाद एवं 
खण्डन नयचुमणि नामक अन्थ सें है । इस प्रकार अन्यान्य शरीर छत्तणों के खण्डन को 
ध्यान में रखकर ही मूल में “एवं लचणाम्तराण्यपि दूष्याणि” ऐसा कहा गया है। 

५६, श्रीविष्णुपुराण षष्ठांश के सप्तमाध्याय में “समस्ताः शक्तयश्चैता चुप यन्न अतिष्ठिताः” 
इत्यादि से श्रीभगवान्‌ के दिव्य विग्रह को प्रस्तुत करके उसके विषय में “शझुसाश्चयः स 
चित्तस्य सर्वगस्याचलात्मनः” इस वचन से यह स्पष्ट किया गया है कि व्यापक सवगत 
अचलास्मा श्रीभगवान्‌ का वह विग्रह मन का शुभाश्रय है | जो पदाथ अनायास चित्त का 
आलम्बन हो सके तथा मंगलकारी हो, वही शुभाश्रय कहलाता दै। ऐसे शुभाश्रय 
बनने योग्य पदार्थ को एकमात्र श्रीमगवद्ठिम्द ही मानना चाहिये । अन्यान्य प्रापञ्चिक 
स्थूल पदाथं सन का आलम्बन होने योग्य रहने पर भी शुभ नहीं है। परिशुद्ध 
जीवात्मस्वरूप एवं परमात्मस्वरूप शुभ होने पर भी मन का आलम्बन नहीं हो सकते 
हे । शुभत्व और आश्रयस्व ये दोनों विशेषतायें मिलकर एकमात्र श्रीभगवद्ठिमह में ही 

विद्यमान रहते हैं। अत एव श्रीसंप्रदाय में श्रीमगवद्विग्रह झुभाश्रय माना जाता है। 
५७. “महदादिरूपम्‌” यहाँ पर आदि शब्द से अहंकार इत्यादि तस्व लिये जाते हैं | इसमें 
सभी विद्वान्‌ सहमत. हैं । कई विद्वान्‌ यहाँ आदि शब्द से वासुदेव, संकषेण, अद्युस्न और 
२८ १ 
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अहण करना चाहिये। [ 


२१८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ नडद्र्यपरचछ् 


कृतमपि द्विविधं स्वसंकल्पसहकतकर्मकृत॑ केवरकर्मकतं चेति । पूर्व महता 
सोभरिम्रभृतीनाम्‌ , उत्तरं चान्येषां क्षुद्राणास्‌ । 

पुनः शरीरं सामान्यतो द्विधा जङ्गममजङ्गमं चेति। 
काष्ठादीनां शिलादीनां चाजङ्गमत्वसेर, यथा 
वृ्गुरमरतावीरुतणानां तमोमोहमदामोहतासिस्चान्धतासिसतसंज्ञानाम्‌ । 
शिलादिशरीरिणोऽपि जीवा विद्यन्त इत्यहस्यादिवृततान्तश्रवणात्‌ सिद्धम्‌ | 


शरीर भी दो प्रकार के हैं। (१) अपने संकल्प के सहित कम के द्वारा उत्पन्न और (२) 
केवल कमं से उत्पन्न। सौभरि इत्यादि महापुरुषों के शरीर प्रथम कोटि में आते हैं। पुराणों 
में यह कथा वणित है कि सौभरि नामक महर्षि ने अपने योगशक्तियुक्त संकल्प से पचासों 
शरीरों को धारण किया है, ये शरीर संकल्पयुक्त कर्म से उत्पन्न हैं, क्योकि उतने शरीरों 
को प्राप्त करने के लिये उनका संकल्प था, तथा वैसे कर्म भी थे । इसलिये उनको उतने 
शरीर प्राप्त हुए । केवल कर्म से उत्पन्न होने वाले शरीर वे हैं, जो संसारी क्षुद्र जीवों को 
प्राप्त दते हैं । 

“पुनः इत्यादि । सामान्य रूप से भी पुनः शरीरों का इस प्रकार विभाग किया 
जा सकता है कि शरीर के दो प्रकार हैं। (१) जंगम अर्थात्‌ चलने फिरने वाले 
और (२) अजंगम अर्थात्‌ न चलने फिरने वाले । काष्ठ तथा शिला इत्यादि 
मी. शरोर हैं। ये अजंगम शरीर हैं। जिस प्रकार पुराणों में तम, मोह, महा- 
मोह, तामिल और अन्धतामित्ल नामों से वर्णित वृक्ष, गुल्म, लता, वीरुत्‌ और तूण 
इत्यादि अजंगम शरीर हैं, उसी प्रकार काष्ठ और शिला इत्यादि भी अजंगम शरीर 
हैं, इनमें भी अत्यन्त पापकर्म वाले जीव रहते हैं, तथा कर्मफल भोगते है । हल्या 
इत्यादि के चरित्र सुनने पर यह विदित होता है कि जीव शिला इत्यादि शरीरों को मी 
धारण करते हैं। वेदा्थसंग्रह से यह अर्थ भी विदित होता है कि सांसारिक सभी द्रव्य 
चिनका शब्द से प्रतिपादन होता है- वे जीवों के शरीर हैं, उनमें जीव रहते हैं। 

अनिरुद्ध ऐसे व्यूह-भगवान्‌ के विग्रहों का तथा मत्स्य और कूर्म इत्यादि विभवावतारों 

विग्रहाँ का भी ग्रहण मानते हुए यह कहते हैं कि श्रीभगत्रान्‌ के परस्वरूप के विषय * 
शास्त्रों में यह कहा गया है कि “एतन्नानावताराणां निधानं बीजमव्ययम” । यह 
पररूप नाना अत्रताररूपों का अव्यय बीज है, तथा अन्तभूंत होकर उनके रहने का स्थान 
है। इससे प्रतीत होता है कि परविग्रह अनादि हैं। इतर विग्रह उससे 
होते हैं । अतः यहाँ आदि शब्द से उनका ग्रहण उचित ही है। दूसरे विद्वान्‌ र 
कहते हैं कि “सवे नित्याः शाइवताश्च देहास्तस्य. महात्मनः” इस प्रमाण वचन 
सिद्ध होता है कि श्रीमगवान्‌ के सभी विग्रह शाश्वत एवं नित्य हैं। अतः 
शब्द से उनका अहण नहीं हो सकता है । आदिशब्द से अहंकार आदि तत्वों का 
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तथा च वेदार्थसंग्रहे प्रोक्तम-- “अतो देवो मबुष्यो यच्षो रासः पक्षी बच्चो 
लता कां जिला तृणं घट; पट इत्यादयः सर्व प्रकृतिम्रत्यययोगेनाभिधाय- 
कतया प्रसिद्गाः शब्दा लोके तत्तद्वाच्यतया प्रतीयमानतत्तत्संस्थानवस्तु- 
मुखेन तदभिमानिजीवतदन्तर्यासिपरमात्मपर्यन्तस्यैव वाचकाः” इति। 
इद च व्यष्टिनामरूपाणां सर्वेषां जीवाडुग्रवेशश्र॒तिबलावलम्बेनोक्तम्‌ | 
उक्तं च शीमद्वीताभाष्ये-“जघन्यशुणबत्तिस्था अधघोगच्छन्ति तामसाः” 
इति “अथ तामसास्तु जघन्यणुणबृतिस्थाः--उत्तरोत्तरनिङ्गष्टतसो वृत्तिषु 
स्थिता अधो गच्छन्त्यन्त्यत्वं ततस्तियक्त्यम्‌ , ततः कुसिकीटादिजन्म, 


तथा देव, मनुष्य, यक्ष, राक्षस, पक्षी, इक्त, लता, काष्ठ, शिला, तृण और घर, पट इत्यादि 
शब्द--जो प्रकृति और प्रत्यय के योग से बने हैं, वे लोक में किसी न किसी अर्थ 
के वाचक प्रसिद्ध इँ--इनके वाच्यार्थं के रूप में लोक में प्रसिद्ध सन्निवेशविशेषविशिष्ट 
जइपदार्थरूपी झरीरों को बतल्ाते हुए उनमें अभिमान रखने वाले तथा उनके अन्दर रहने 
वाले जीवात्माओं का भी वर्णन करते हुए उन जीवों में अन्तर्यामी के रूप से विराजमान 
परमात्मा तक के वाचक होते हैं। सभी जड पदार्थों में जीवों के सद्भाव और उनमें इश्वर 
के सद्भाव को मानकर ही यह वात कही गई है। तथा उपनिषद्‌ में भी यह अर्थ वर्णित 
है कि ईश्वर ने समष्टि तत्वों की सृष्टि करने के बाद व्यष्टि नामरूपों का निर्माण करने के 
पूर्व ही यह संकल्प किया कि “अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि” | इस 
जीवात्मा से विशिष्ट होकर हम इन जड पदाथों में प्रवेश करके इनके नामरूप व्याकरण स्थित 
करेंगे । इससे सिद्ध होता है कि जड पदार्थों में आत्मा के रूप में जो जीव रहते हैं, उन जीवों 
भी अन्तरात्मा के रूप में परमात्मा रहते हैं | इससे फलित होता है कि शिला और काष्ठ 
इत्यादि भी जीव के ही शरीर हैं | किंच, श्रीमद्गीतामाष्य में “जघन्यरुणबृत्तिस्था अधो गच्छन्ति 
तामसाः” इस गीता इल्लोकखण्ड की व्याख्या में यह कहा गया है कि तामस जीव उत्तरोत्तर . 
निङृष्ट तमोद्ृत्तियों में रहते हैं, और वे अधोगति को प्राप्त होते हैं। तामस जीव चाण्डाल 
इत्यादि अन्त्य जाति में जन्म लेते हैं, उसके बाद तियंग्योनि में जन्म लेकर पुनः इमि, कीट 
आदि के रूप में जन्म लेते हैं, उसके बाद स्थावरों में, उसके बाद गुल्म और लता में, 
पुनः शिला, का और लोष्ट आदि के रूप को प्राप्त होते हैं। यहाँ पर काष्ठ, शिला 
और लोष्ट के रूप में जीवों के जन्म अहण के इस वर्णन से यह सिद्ध होता है कि शिला 
इत्यादि भी जीवों के शरीर हैं। गुल्म और लता स्थावर हैं। यहाँ गुल्म और लता 
का स्थावर से पृथक्‌ उल्लेख किया गया है, वह किस अभिप्राय से किया गया है १ 
ऐसे प्रश्‍न का उत्तर यह है कि गुल्म और लता स्थावर होने पर भी यहाँ इक्षों को 
बतल्ञाने के लिये स्थावर शब्द प्रयुक्त हुआ है, स्थावर शब्द का अर्थ यहाँ गुल्म 
और लता को छोड़कर वृक्ष इत्यादि होते हैं। जिस प्रकार गौ और बैल गोशब्द 


काथं होने पर भी “गौ को लाओ, बैल को लाओ?” इस वाक्यों में बैल का अलग 
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क ६ । जो दूसरे जीवों के शरीर हैं-संसगंमात्र होता है। यह नहीं कि जीव आकाश 


२२० । न्यायसिद्धाञ्जनमू [ जडब्रव्यपरिच्छैदः 
ततः स्थावरत्वम्‌ , ततोऽपि शुल्मलतास्वम्‌, ततश्च शिलाकाष्टलोशदिस्व॑ 
गच्छन्तीत्यर्थः” इति । अत्र स्थावरशब्दो गोबलीवदनयाद्‌ शृ्षादिस्थाव- 


राख्यविशेषविपयो ज्ञेयः । 


जङ्गसं चतुर्धा देवमचुष्यतिर्यङनारकिसंस्थान भेदात्‌ । 
असुरयच्रासादयोऽपि देबयोनयः । मूलोकवतित्रदवाक्षत्रियविट- 


NNO NANA 


शुद्रादयों मलुष्ययोनयः। तेषां तु भुतिस्मृत्युक्तविधिनिपेधविपयता । 
देवादीनामपि साऽस्त्येच, प्रायश्चित्ताध्वरतपश्चर्यात्रह्मविद्यादिश्रदणात्‌ | 
मृगपल्षिसरीलृपादयस्ति्यग्योनयः। नारकिणस्तु रोरवादिषु॒ हुःखैका- 
शरयदुस्त्य विग्रहाः । जङ्गमं पुनद्विबिधम्‌-योनिजमयोनिजं चेति । इदं 
देवादिषु त्रिष्वपि संभवति, प्रजापतिमधुकैटमधट्टयम्नैरावतस्वेदजादि- 
उल्लेख होने से ही गो शब्द बैल व्यतिरिक्त गो का वाचक माना जाता है । उशी प्रकार उस 
“गोबलीवदन्याय” के अनुसार यहाँ स्थावर शब्द गुल्म और लता से व्यतिरिक्त इक्नों 
का वाचक होता है । 
“जङ्गमम्‌? इत्यादि | जंगम शरीर--जो चलने फिरने वाला है, वह चार प्रकार वा है । 
(१) देव (२) मनुष्य ( ३ ) तिर्यक्‌ और ( ४ ) नारकि | इस प्रकार अवयव सन्निवेश में 
भेद होने से जंगम चार प्रकार का है । उनमें असुर, यक्ष और राक्षस इत्यादि देवयोनि है | 
भूलोक में विद्यमान ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र इत्यादि मनुष्ययोनि हैं। इन मनुष्य 
शरीर वाले जीवों को श्रुति और स्मृति से प्रतिपादित विधि और निषेध को पालन करने में 
अधिकार दै । देवता इत्यादि को भी वेसा अधिकार है, क्योकि उनके द्वारा प्रायश्चित, याग, 
तपश्चर्या और ब्रह्मविद्या इत्यादि के अनुष्ठान करने की बात शाख्रो में वर्णित है। मग, पी 
और सर्प इत्यादि तिर्यग्योनि हैं नारकि वे शरीर हैं जो रौरव इत्यादि नरको में प्राप्त होते 
हैं, जिनसे दुःख ही मोगा जाता है, तथा जो इच्छा होने पर त्यागे नहों जा सकते । जंगम 
शरीर पुनः प्रकारान्तर से दो प्रकार का है। ( १ ) योनिज, अर्थात्‌ योनि से उप्पने होने 
वाले और ( २ ) श्रयोनिअ, अर्थात्‌ योनि से न उपन्न होने वाले । ये उभयविध शरीर देव 
इत्यादि सब में होते हैं, क्‍योंकि देवों में प्रजापति अर्थात्‌ ब्रह्मा, मधु और कैटभ इत्यादि 
मनुष्यों में धृष््युम्न इत्यादि, तियंकू में ऐरावत और स्वेदज मशक इत्यादि अयोनिज है 
यह अर्थ शाख्रसिद्ध है। नारकिशरीर अयोनिज ही हैं। उन योनिजो में दी पञ्चमाडुति 
की अपेक्षा होती है। उपनिषद्‌ में पञ्चार्निबिद्या में लोक, पर्जन्य, परथिवी, पुरुष और sl 
इन पाँच अग्नियों में श्रद्धा, सोम, वृष्टि, अन्न और रेत इन पाँच आइतियों के हवन की बात 
कही गई है | उनमें स्री में पुरुष के द्वारा रेत का समर्पण पंचमाहुति कही गई है। योनि 
शरीरों में ही इसकी आवश्यकता है । योनिप्राप्ति के पूर्व जीव को इन आकाश, वाउ, धूम 
अन्न, मेघ, दृष्टि, औह्यादि और रेतस्सिक्‌ अर्थात्‌ रेत का सेक करने वाले पिठृशरीर 
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दर्शनात्‌ । तत्रयोनिजेष्वेष पञ्चमाहुत्यपे्ा । योनिग्रा्ः पूर्वमाकाश- 
बायुधूमाश्रमेषद्टित्रीह्यदिरेतस्सिक्अन्यशञरीरेु॒ संसर्गमात्रम्‌ । तत्र 
त्रीद्यादिप्राप्त पूव शीघ्रमेव निष्क्रमणम्‌ । ततः परं दुनिष्प्रपतनम्‌ । 
ुर्जन्यपरथिवीएुरुपानन्तरं पश्चमे योपिदग्नौ हुतस्य "“तत्तत्कालप्रति- 
नियतपरिणामविशेषादय आयुर्वेदयोगादिशास्तरेषु विशदमवसेयाः | 
सप्तधातूनां शुक्रशोणितसंभवत्वप्रकारः प्रक़्तिविक्तिभावनियतवात- 
पित्तकफादिप्रपञ्चो नाड्यादिविशेषतत्परिसाणादयश्च तेष्वेवावसेयाः । 
एवं जरायुजाण्डजोद्भिञ्जस्वेदजभेदोऽपि भाव्यः | 

शरीर वाला बनता हो । ब्रीहि आदि को प्राप्त करने के पूवै जीव जिन आकाश आदि में 
अवस्थित रहता है, उनसे शीघ्र निकल कर दूसरे में पहुँच जाता है। ब्रीहि आदि में पहुँचने 
के बाद तो उनसे विज्ञम्ब से ही जीव को निकलना पड़ता है । यह अर्थ “अतो चै खलु 
हुनिष्प्रपतनम्‌? इस श्रुति वाक्य से प्रमाणित है। द्युलोक, पर्जन्य, प्रथिवी और पुरुष में-- 
जो अग्नि के रूप में हैं--हवन होने के बाद पाँचवें त्री रूपी अग्नि में भूतसुक्षम- 
विशिष्ट जीव का हवन होने पर वह हुत द्रव्य उन उन ““कालों में होने वाले जिन जिन 
परिणाम विशेषों को प्राप्त होता है, वे परिणाम विशेष आयुर्वेद और योगादिशास्रो में 
विशद्‌ वणित हैं, उन शास्रों के अनुसार वे जानने योग्य हैं। शुक्र एवं शोणित से 
सप्तघातुओं की उत्पत्ति का प्रकार; प्रकृतिविक्ृतिभाव में रहने वाले वात, पित्त और 
कफ इत्यादि का प्रपञ्च; नाड़ी इत्यादियों की विशेषतायें तथा उनका परिमाण इत्यादि 
अर्थ उन उपर्युक्त शास्त्रों से ही जानने योग्य हैं। इस प्रकार भी शरीरों का विभाग होता . 
है कि शरीर चार प्रकार के हैं--(१) जरायुज जो गर्म कोश से उत्पन्न होते हैं, (२) अण्डज 


५८. गर्भोपनिपद्‌ में कहा. गया है कि “ऋतुकाले संम्रयोगादेकरात्रोपितं कलिलं भवति । 
सप्तरात्रोषितं चुदूबुदं सवति । अधंमासाभ्यन्तरेण पिण्डो अवति। मासाभ्यन्तरेण 
कठिनो भवति। मासङ्गयेन शिरः कुरुते। मासन्रयेण पादप्रवेशो भवति। अथ 
चतुर्थे मासेऽङ्ुलिजठरकरिदेशो भवति । पञ्चमे मासे श्ष्ठवंशो भवति। षष्टे मासे 
नासाक्षिशभरोत्राणि भवन्ति। सप्तमे मासे जीवेन संयुक्तो भवति । अष्टमे मासे सम्पूणों 
भवति |” अर्थ--कऋतुकाल में शुक्र और शोणित का संयोग होने पर गभे में एक 
रात्रि में ही शुक्र और शोणित कलिल के रूप में परिणत हो जाते हैं। ये ही सात रात्रि 
में बुद्बुद एवं अधेमास के अन्तर्गत पिण्ड बन जाते हैं। तथा पुनः एक मास में 
कठिन होकर दूसरे मास में शिर को उत्पन्न करते हैं। और तीन मासं सें पाद प्रवेश 
होकर चतुर्थ मास में अंगु, उदर और करि प्रदेश का आविर्भाव होता हैं। इसी क्रम 
से पञ्चम मास में पृष्ठवंश उत्पन्न होकर पष्ठ सास में नासिका, नेत्र ओर श्रीन्न उत्पन्न 
होते हैं| तथा सप्तम मास में जीव से संयुक्त होकर अष्टम सास में पूर्णाङ्ग से सम्पूर्ण 
होता है। इस प्रकार गर्भोपनिषद्‌ में तत्त्काछों में होने वाले परिणाम वर्णित हैं। 
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( व्यष्ट्रिजीवश्षरीराणामीश्वरशारीरत्बविषयेमतभेदवर्णनम्‌ ) 
एषां च व्यष्टिजीवशरीराणामीश्वर॑ प्रति शरीरत्वं सद्वारकमद्वारक 
त्येक! संप्रदायः । अद्वारकमेवेस्यन्यः । प्रथमस्तु प्तः प्राचुर्येण 
भाष्यकारव्यवहारै! पूच्यते । तस््वरत्माकरेऽपि स एवोक्तः, “चेतना- 
चेतनयोरविशिष्ट तं प्रति शरीरत्वम्‌” इत्यादिवचनात्‌ | द्वितीयस्तु\ पक्षो | 


जो पक्षी इत्यादि अण्डं से उसन्न होते हैं, (३) उद्भिज जो व्रच् इत्यादि भूमि को 
फोड़कर निकलते हैं, और (४) स्वेदज जो मशक इत्यादि स्वेद से अर्थात्‌ पसीने से उत्पन्न 
होते हैं। शरीर का यह विभाग भी ध्यान देने योग्य है | 
( व्यष्टि जीव शरीरों में यह ईश्वर शरीरता के विषय में मतभेद ) 

पञ्चीकरण के बाद ब्रह्माण्ड निर्माण होकर होने वाली सृष्टि व्यष्टिसुष्टि कहलाती 
है। इस व्यष्टिसष्टि में जीवों को जो शरीर मिलते हैं, वे इश्वर के शरीर हैं। वे ईश्वर 
के शरीर कैसे होते है! इस विषय में दो संप्रदाय हैं। एक संप्रदाय यह मानता 
है कि वे जीव के द्वारा तथा स्वयं भी ईश्वर के शरीर होते हैं । दूसरा 
संप्रदाय यह है कि वे जीव के द्वारा ही ईश्वर के शरीर बनते हैं। इन दोनों संग्रदायों 
में प्रथम संप्रदाय को ीमाष्यकार स्वामीजी के वचनों से विशेष समर्थन प्राप्त है। 
तथा श्रीमाष्यकार ने कई स्थानों में यह भी कहा हैं कि शरीर वाचक समी शाब्द . 
जीव द्वारा परमात्मा में पर्यवसान पाते हैं । इस कथन से यही सिद्ध होता है कि जीव का 
शरीर जीव के द्वारा परमात्मा का ही शरीर है। अन्य प्रसङ्गों में भी भ्रीमाष्यकार ने यह 
कहा है कि चेतन और अचेतन दोनों परमात्मा के शरीर हैं और इस कथन से यह स्पष्ट 
है कि जीव का शरीर सान्षात्‌, परमात्मा का शरीर होता है। श्रत: इन उभयविध वचमों 
के अनुसार यह मानना पड़ता है कि श्रीमाष्यकारस्वामीजी जीव शरीरों को जीव द्वारा 
तथा खयं दोनों प्रकारों से परमात्मा का शरीर मानते हैं, तत्वस्त्नाकर में भी 
इस प्रकार वर्णित है कि चेतन और अचेतन समान रूप से ईक्ववर के शरीर होते 
हैं। “दूसरा पक्ष विवरणकार के द्वारा स्वीकृत है और घडर्थसंकषेप में शंका समाधान 


५३. द्वितीय पक्ष को स्वीकार करने वाले विवरणकार यह कहते हैं कि यदि अचेतन पदार्थ 
जीव और इंश्वर के साचात्‌ शारीर हैं तो इस न्याय के--कि शरीरवाचर्क शाब्द 
शरीरी आत्मा तक के वाचक होते हैं--अनुसार यह प्रइन उठता है, कि क्या अचेत 
वाचक शब्द अचेतनां के शरीरी बने हुए जीन और इश्वर को एक काल में बताते हैं, 
अथवा क्रम से बताते हैं ? इनमें प्रथम कल्प समीचीन नहीं दै क्‍योंकि यदि अचेत 
वाचक शब्दों से अचेतनों के आत्मा बने हुए जीवास्मा और परमात्मा का एक कार्ड 
._ अतिपादन होता तो यह सिद्धान्त--कि शरीरवाचक शब्द परमात्मा में 
. पातेहे,जीव में नही--खणिडत हो जाता है, क्योंकि अचेतन गारीरवाचक शब्दों सै 
8) अचेतन शरीरक जीवात्मा एवं अचेतन शारीरक परमात्मा का एक साथ 
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विवरणकाराज्गीकृतः । पडथसंक्षेपे द्यचितो जीवेशवरयो्देह्वात्त- 
इाचशब्दजानताथयाछुभयत्र पयचसानस्‌ , सयोरपि स्वयमेव भानाउदुइभांन 
चाशङ्कयोक्तम्‌ “नाचितो जीवाइरा त्रह्मशरीरत्वात्‌” इति । विवरणेऽप्यय- 
` सेवार्थः प्रपञ्चितः । 

के रूप में यह अर्थ वर्णित है। शंका --अचेतन शरीर और जीव ईइवर का ही शरीर है 
` तथा यह प्रसिद्ध है कि शरीर वाचक शब्द आत्मा का भी वाचक है। अचेतन शरीर 
वाचक शब्दों के विषय में यह मानना होगा कि वे उन अचेतन शरीरों के आत्मा 
बने हुए जीव ईश्वर के वाचक हैं। इसलिये उनसे होने वाले बोध का जीव और 
ईदवर में पर्यवसान होता है। जिस प्रकार पुष्पवन्त शब्द से बताये जाने वाले 
चन्द्र और सूयं परस्पर में विशेष्यविशेषणमाव के विना ही समान रूप से विशेष्यरूप 
से बताये जाते हैं, उसी प्रकार अचेतन शरीर वाचक शब्दों द्वारा आत्मा के रूप में 
बताये जाने वाले जीव और इश्वर परस्पर में विशेष्यविशेषणभाव को न लेकर समान 
रूप से विशेष्य रूप से बताये जायेंगे । मनुष्य शब्द से मनुष्य शरीरक जीव और मनुष्य 
शरीरक ईश्वर ऐसा बोध होगा । अतः इसी प्रकार इतर शब्दों के विषय में भी समझना 
चाहिये । यह एक प्रकार की प्रतिपादन रीति है। दूसरी यह है कि अचेतन शरीर वाचक 

शब्द उस शरीर के आत्मा जीवात्मा का बोध कराता हुआ उस जीवात्मा के आत्मा 


होने पर अचेतनशरीरवाचक शब्दों का जीवात्मा में भी पयंचसान सिद्ध होता है । जिस 
प्रकार पुष्पचन्त शब्द से प्रतिपादित सूयं ओर चन्द्र में परस्पर विशेष्यविशेषणभाव 
नहीं होता है, उसी प्रकार अचेतनशरीरचाचक शब्दों द्वारा प्रतिपादित जीवात्मा और 
परमात्मा में भी विशोष्यविशेषणभाव नहीं होगा। ऐसी स्थिति में जीवास्मा में भी 
शब्दों का पयंचसान अपरिद्दायं दै। और भी उपयुक्त सिद्धान्त में बाधा अवश्य पड़ेगी । 
अचेतनशरीर वाचक शब्दों से बोधित शरीरी जीवात्मा और परमात्मा परस्पर में विशेष्य- 
विशेषणभाच को न (लेकर जब स्वतन्त्ररूप में प्रतीत होते हैं, तब यह नहीं कहा जा 
सकता है कि इसमें ही पयंचसान होता है, दूसरे में नहीं । यदि यह द्वितीय कदप--कि 
अचेतनशरीर वाचक शहद कम से शरीरी जीवात्मा ओर परमात्मा का प्रतिपादन करते 
हे माना जाय तो शब्द व्यापार की आवृत्ति माननी होगी । तथा यह भी मानना 
होगा कि शब्द एक अथ अर्थात्‌ जीवात्मा का प्रतिपादन करने के बाद परमात्मा का 
प्रतिपादन करता है । ऐसी स्थिति में शब्द में “विरम्य ब्यापार” दोष उपस्थित होगा । 
अतः दोनों ही कल्प दोपाक्रान्त हैं, ऐसी आशंका करके विवरणकार ने यह कहा है कि 
अचेतनद्रष्य जीव द्वारा ही परमात्मा का शरीर माना जाता है, साच्ञात्‌ नहीं । अचेतन- 
बरव्यों का परमात्मा के प्रति शरीरत्व सद्वारक ही है, अद्वारक नहीं। अत एव ` 
अचेतन शरीरवाचक शब्द अचेतन द्वष्यों के द्वारा आत्मा जीवात्मा को बतलाते हुए उन 
. जीवात्माओं के आत्मा परमात्मा तक का बोध करा कर विश्रान्त हो जाते हैं। इस पक्ष 
~ - में उपयुक्त दोषों की सम्भावना ही नहीं है । यह विवरणक्रार का सत है । 
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अयं च विवादो देवमलुष्यादिव्यश्दिहविषयः, दिव्यसङ्गलविद्र- 
हाद्यचित्सुसद्वारकत्बायोगात्‌ । विवरणेऽपि हि तमःग्रभृतीनामपि 
शरीरत्वनिर्देशविरोधपरिहाराय “आदिसृष्टौ तु” इत्यादिना समष्टिः 
तस्वानां साक्षात्‌ परशरीरत्रमुक्तम्‌ । तेजोऽवन्नसृष्टिसमनन्तरभावि- 
देवमचुष्यादिनामरूपव्याकरणमात्र एव “अनेन जीवेन” इत्यादि- 
श्रुत्यनुसारेण सद्भारकस्वम्‌ । तत्राप्यद्वारकं सद्वारकं च शरीरत्वे न 
कश्चिद्ो`। उभयपर्यवसानमपि बिशेपसूलप्रयोगभेदग्रतिनियमात्‌ 
परिहृतम्‌ । अत एव न द्विर्भानसपि । 


परमात्मा तक का बोध करा कर विशान्त होता है, क्योंकि जीवात्मा परमात्मा का शरीर 
होने के कारण जीवात्मपाचक शब्द वह परमात्मा का बोध कराने में समर्थ है। 
इस प्रकार मनुष्य इत्यादि शब्दों से परमात्मा का-मनुष्यशरीरक परमात्मा और मनुष्य- 
शरीरक जीवशरीरक परमात्मा का दो वार बोध होगा, तथा उनके साथ जीव का 
भी होगा । परन्तु यह उचित नहीं कि कोई भी शब्द किसी भी अर्थ का दो बार ज्ञान 
नहीं कराता है| इसका उत्तर क्या है? इस प्रकार आशंका करके षड़्थसंक्षेपकार 
ने यह उत्तर दिया है कि अचेतन जीव द्वारा ही परमात्मा का शरीर होता है, किन्तु साक्षात्‌ 
नही । शरीरवाचक शब्द आत्मा तक का वाचक है। इस न्याय के अनुसार मनुष्य 
आदि शब्द मनुष्यादिशरीरक जीवशरीरक परमात्मा का बोध कराते हैं। परमात्मा 
का बोध दो बार होने की संभावना नहीं है। इससे सिद्ध होता है कि षडथसंक्षेपकार 
द्वितीय संप्रदाय को मानते हैं । विवरण ग्रन्थ में भी यह अर्थ विस्तार से वर्णित है । 

“अयं च? इत्यादि। ये जड़ पदार्थ क्या जीव के द्वारा परमात्मा के शरीर 


होते हैं? अथवा साक्षात्‌ भी शरीर होते है! देव, मनुष्य आदि व्यष्टि देहों से 


संबन्ध रखते हैं, क्योंकि श्रीमगव.न के दिव्यमंगलविग्रह्‌ तथा प्रकृति इत्यादि 
समध्तित्त्व साक्षात्‌ परमात्मा के ही शरीर हैं, ये जीव के द्वारा परमात्मा के शरीर नहीं बन 
सक्ते, क्योंकि उन शरीरों में जीव आत्मा के रूप में है ही नहीं, अत एब इन शरीर 
में सद्दारकत्व का प्रश्न ही नहीं उठता । अत एव विवरण ग्रन्थ में “आदिखुष्टौ उ 
इत्यादि पंक्तियों से यही कहा गया है कि प्रकृति इत्यादि समष्टि तत्त्व साक्षात्‌ परमात्मा के 
शरीर हैं, जीव के द्वारा नहीं, क्योंकि उनमें आत्मा के रूप में जीवों की अवस्थिति नहीं 
है। वे तल श्नतर्यामीब्राझण में परमात्मा के शरीर कहे गये हैं। उनसे विरोध प॑ 
हो एतदर्थं यही मानना चाहिये कि वे तत्त साक्षात्‌ ईश्वर के ही शरीर हैं, जीव के दार 
नहीं | तेज, जल, प्रथिवी की सृष्टि के बाद होने वाले देव मनुष्य इत्यादि के 2. 
रुपव्याकरण में “अनेन जीवेन” इत्यादि श्रुतियों से यह फलित होता है कि देव र 
` मनुष्य इत्यादि शरीर जीव के द्वारा परमात्मा का शरीर बनते हैं। व्यष्टिसष्टि मं कक 
` देव मनुष्यादि शरीरों के विषय में यदि यह कहा जाय-कि वे साक्षात्‌ एवं 
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न चैकस्य युगपदनेक प्रति शरीरत्वमनुपपन्नम्‌, 
तज्लक्षणयोगेन तदुपपत्ते; अनेकं प्रति शोपत्वादिवत | 
न च स्वतो जीववच्छरीरभूतस्य त्रिणुणद्रव्यस्य 
जीवालुप्रविष्टसंघातविशेषद्शामात्रेणेशवरं॑ग्रति शरीरत्बमपसरति। न च 
तदन्यद्‌ दरव्यं द्रव्याभेदात्‌ , व्याङृतभूतत्वगादीन्‌ प्रति चेशवरस्यान्त- 


द्वारा भी परमात्मा के शरीर होते हैं--तो कोई दोष नहीं । जिन दोषों को लेकर शंका की 
गई है, उन दोषों का समाधान इस प्रकार किया जा सकता है- दोनों में पर्यवसान होने की 
जो शंका की गई है उसका परिहार यह है कि जहाँ पर अनन्यथासिद्ध परमात्मलिङ्ग 
के आधार पर परमात्मा की उपस्थिति अनिवायं रूप से होती है, वहाँ जीव उन जड़ 
शरीरों का-जिनका उल्लेख शब्दों से होता है--आत्मा 'होने पर भी जीवात्मा का 
स्वतन्त्ररूप में भान नहीं हो सकता है, किन्तु परमात्मा का विशेषण बनकर ही वहाँ जीव, 
बुद्धयारूढ़ होता है। जहाँ परमात्मा का सूँचक लिङ्ग नहों है, वहाँ विवक्षा के अनुसार 
जीव स्वतन्त्ररूप में बुद्धयारूढ़ हो सकता है। और जहाँ परमात्मा को सूचित करने वाले 
लिङ्ग हैं, वहाँ परमात्मा के प्रति विशेषण रूप में ही जीव शब्द से बोधित होता है | इस 
प्रकार मानने से जीव और इइवर को दो बार प्रतिभासित होने की शंका दूर हो जाती 
है, क्योंकि परमात्मलिङ्ग वाले प्रसङ्गों में जीवात्मा विशेषण रूप में तथा ईश्वर विशेष्य 
रूप में एक बार ही शब्द के द्वारा प्रतिपादित होते हैं। 

“न चेकस्य' इत्यादि | शंका-जड़ पदार्थं एक समय में ही जोव और ई्वर 
के शरीर कैसे हो सकते हैं ! क्योंकि यह कहीं नहीं देखा गया है कि एक शरीर दोनों 
जीवों के शरीर वने हाँ । भले विभिन्न काल में एक जइ पदार्थ दोनों चेतनां के शरीर 
बनें, परन्तु एक ही समय में दोनों चेतनों के शरीर नहीं बन सकते। एक प्रकार से यह 
माना जाता है कि जिस समय में यह जइ पदार्थ जीव का शरीर बन कर रहता है, 
उसी समय में वह इश्वर का मी शरीर है। परन्तु -यह कैसे संगत हो? समाधान 
एक दी जड़ पदार्थ यदि दोनों चेतनं के आधेय, विधेय एवं शेष हो तो शरीर लक्षण के 
घट जाने के कारण वह दोनों चेतनों का शरीर मी हो सकता है, क्योंकि देव मनुष्य इत्यादि 
शरीर एक ही समय में जीव और ईश्वर के आधेय, विधेय एबं शेष बनकर रहते हैं। 
अतः वे दोनों के शरीर माने जा सकते हैं। लोक में यह देखा जाता दै कि जिस एक 
वस्तु में दोनों का स्वामित्व है, वह वस्तु दोनों की होकर रहती है, उसी प्रकार एक 
शरीर जीव और इश्वर का होकर रह सकता है। किंच, जिस प्रकार चेतन जीव परमात्मा 
का शरीर है, उसी प्रकार अचेतन प्रकृति द्रव्य भी परमात्मा का शरीर है। 
वही प्रकृतिद्रञ्य विलक्षणसंघातबिशेष दशा को प्रास करके शरीर बन जाता है, जिसमें 
जीव अनुप्रविष्ट रहता है। इस दशा को प्रास करने के कारण ही प्रकृतिद्रव्य इश्वर 
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र्यामिख्वात्‌ । तत एब च तेषां तंच्छरीरत्वं श्रयते । सुषृप्तिमच्छाध- 
बस्थासु च स्वाभाविकमीइवरनियाम्यत्वमेव देहदेहिनोचंश्यते । अत 
, इदमद्वारकनियमनं तत्पत्षे न स्यात्‌ । जीवसत्तामात्रं च न देहनियमनौः 
परयिकम्‌, तदानीं ज्ञानेच्छारहिततया तस्य गगनादिसत्तातुल्यत्वात्‌ । 
अत; सर्वावस्थानां सर्वेद्रव्याणामीश्वरं अत्येव स्वतः शरीरत्वस्‌, जीव 
प्रति तु तत्कर्मक्ृतमिति समीचीनोऽयं पन्थाः । 
एनामात्मतिरस्क्रियायवनिकामिच्छाविहारस्थलीं 
निव्यांपारविभाबरीसहचरीं निद्रामनिद्रात्मनः । 


'शरीरत्व को त्याग दे, यह संभव नहीं । अतः जो' प्रकृति द्रव्य ईश्वर का शरीर है, वही 
सदा इकवर का शरीर होकर रहेगा, किसी दशा विशेष को प्राप्त करने पर भी उससे 
शरीरत्व नहीं इट सकता, पाञ्चभौतिक शरीर इत्यादि प्रकृतिद्रव्य से भिन्न द्रव्य नहीं 
हैं, किन्छु प्रकृतिद्रव्य और शरीर इत्यादि एक ही वस्तु हैं। शरीरादि रूप में बनने 
पर भी प्रकृति द्रव्य साक्षात्‌ ईश्वर का शरीर है। किंच, अन्तर्यामिब्राह्मण में नाम- 
रूप व्याकरण के बाद बनने वाले भूत और त्वचा इत्यादि को परमात्मा का शरीर तथा 
परमात्मा को इनका अन्तर्यामी कहा गया है। इससे यही सिद्ध होता है कि ये सभी साक्षात्‌ 
ईश्वर के शरीर हैं। किंच, सुधुप्ति और मूच्छा इत्यादि ्रवस्थाओं में जीव और उसके 
शरीर दोनों स्वभावतः इश्वर के नियाम्य होकर रहते हैं। यह अर्थ स्पष्ट इष्टिगोचर 
होता है । उस समय जीव शरीर का नियमन नहीं करता किन्तु परमात्मा ही साक्षात्‌ 
शरीर पर नियमन करते हैं। यह साक्षात्‌ नियमन उनके मत में नहीं संगत होगा, जो 
देव और मनुष्य इत्यादि शरीरों को जीव के द्वारा ही भगवान्‌ का शरीर मानते हैं। 
यद्यपि सुषुप्ति और मूच्छा इत्यादि प्रसङ्गों में जीव उन शरीरों में रहते हैं, किन्तु उतने 
ही मात्र से नियमन नहीं हो सकता है, नियमन के लिये ज्ञान और इच्छा अपेक्षित दै । 
उन प्रसज्ञों में जीव ज्ञान एवं इच्छा से रहित होकर आकाश के समान पड़े रहते हैं, 
अतः उतने मात्र से भी नियमन नहीं हो सकता। इससे यही मानना पड़ता है कि 
उन प्रसङ्गों में शरीर साक्षात्‌ ईश्वर का नियाम्य होकर रहता है। उन शरीरो को 
साक्षात्‌ इश्वर का शरीर मानना चाहिये। इससे यही उत्तम निष्कर्ष निकलता है कि 
सब तरह की अवस्थाओं में रहने वाले सभी द्रव्य स्वभावतः ईश्वर के शरीर बनकर 
I रहते हं । उनका जीवों के प्रति जो शरीरत्व होता है, वह कम के ही कारण है। यही निर्णय 
कल हा “एनाम्‌? इत्यादि। यह जड़ द्रव्य प्रकृति यथावस्थित आत्मानुभव ५7. | 
 अतिबन्ध डालने वाली है और श्री भगवान्‌ की स्वेच्छा से लीला करने का स्थानमी | 

` है। परमात्मा प्रलय काल में निव्यापार होकर रहते हैं, वह काल उनके लिये रा 

' कै समान्‌ है, उस प्रलयरूपी रात्रि में यह प्रकृति परमात्मा की सहचरी बन कर सा 
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प्रथमः ] भाषानुवादसहितम्‌ २२७ 


ब्ह्मस्तम्बमहेन्द्रजालरचनापिज्छावलीं श्रीमतो 
विष्णोलोहितशुङ्ककृष्णशबलां विद्यामविद्यातलुस्‌ ॥२७॥ 


इति श्रीकबिताकिकसिहस्य सर्वतन्त्रस्वतन्त्रस्य ीमद्वेङ्टनाथस्य 
वेदान्ताचार्यस्य कृतिषु . न्यायसिद्धाञ्जने 
जडद्रव्यपरिच्छेदः प्रथमः ॥ 


रहती है। तथा प्रकृति निद्रा शून्य सव॑ज् परमात्मा की योगनिद्रा कही जाती है। 
परमात्मा ब्रह्मा से लेकर स्तम्ब पर्यन्त की सृष्टि करते हैं, यह सृष्टि इन्द्रजाल के समान 
है, इन्द्रजाल में जिस प्रकार मयूर पिच्छ महान्‌, उपकरण है, उसी प्रकार सृष्टि में परमात्मा 
की यह प्रकृति महत्‌ उपकरण है। यह प्रकृति “लोहितशुक्लक़्ष्णा” कह कर उपनिषत्‌ 
में वर्णित है, क्योंकि यह लोहित रूप वाले तेज के रूप में, शुक्ल रूपवाले जल के रूप में 
तथा कृष्ण रूपवाली प्रथिवी के रूप में परिणत होती है। प्रकृति बिद्या अर्थात्‌ आत्म- 
परमात्म ज्ञान का विरोधी होने से अविद्या कहलाती है, तथा यही प्रकृति श्रीमन्नारायण भगवान्‌ 
की प्रिय वस्तु भी है । अतः इस प्रकृति को हम अच्छी तरह से जान लें। 


इस प्रकार कवितारकिकसिंह सर्वतन्त्रस्वतन्त्र श्रीमान्‌ वेंकटनाथ वेदान्ताचार्य 
की कृतियों में न्यायसिद्धाञ्जन का प्रथम जड़द्रव्य परिच्छेद सम्पूर्ण हुआ | 
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4४१, 


4. | > 
is (0५७, 


जीवपरिच्छेदः 
( जीवस्य लक्षणं देहातिरेक्श्व ) 
अथ जीव; । अप्पपरिमाणत्वे सति ज्ञातृत्वम्‌ , 'शेपत्वे सति ज्ञातृत्व- 


( जीव का लक्षण ) 


आगे जीव का निरूपण किया जाता है। जीवात्मा के बहुत से लक्षण हैं। उनमें 
से दो लक्षणों का उल्लेख किया जाता है। (१) जो अल्पपरिमाण वाला तथा ज्ञाता हो 
वह जीव है। इस लक्षण में ईष्वर में श्रतिव्यासि दोष को दूर करने के लिये “अल्प परिमाण 
वाला? ऐसा कहा गया है। जड परमाणु आदि में अतिव्याति को दूर करने के लिए 
“ज्ञाता? ऐसा कहा गया है। (२) जो शेष अर्थात्‌ दूसरे के लिये होता हुआ ज्ञाता हो वह 
जीव है । जीव ईइवर के लिये हुआ करता है, तथा ज्ञाता है। इस प्रकार उसमें लक्षण का 
समन्वय है । इस लक्षण में ईश्वर में अतिव्याप्ति को दूर करने के लिये “शेषत्व? का 
निवेश किया गया है । ईश्‍वर किसी का शेष नहीं है । प्रकृत्यादि अचेतन पदार्थो में अतिव्याप्ति 
को दूर करने के लिये इस लक्षण में 'जञातृत्व' का निवेश किया गया है। प्रकृत्यादि पदार्थ 
इश्वर का शेष होने पर भी ज्ञाता नहीं है । अतः अतिव्याप्ति दूर हो जाती दै। 


१. 'शेपत्वे सति ज्ञातृत्वस्‌ः ऐसा जो जीव का लक्षण कहा गया है। उसके विंपयमें 
यह शङ्का हे कि इस लक्षण में अतिव्याप्ति दोष है। सिद्धान्त में श्री महालक्ष्मी 
जी ईश्वर कोटि में मानी जाती हैं । इसी ग्रन्थकार ने इतर अन्थों में श्री महालक्ष्मी जी 
का अन्तर्भाच ईश्वर कोटि में माना है। महालक्ष्मी जी इश्वरकोटि में अन्तभूंत 
हैं, जीवको में नहीं | अत एव चह अलक्ष्य हैं। उनमें उपयुक्त लक्षण विद्यमान 
हैं, क्योंकि महालक्ष्मी जी श्रीनारायण भगवान्‌ का शेष हैं, तथा ज्ञान का आश्रय हैं । 
इस प्रकार अलक्ष्य सहाळचमी जी में उपयुक्त लक्षण विद्यमान: हैँ। अत एव 


अतिव्यास्ति होती दै । इसे कैसे दूर करना होगा ? समाधान --कई सिद्धान्ती एकदेशी 


श्री महालक्ष्मी जी को जीवकोटि में मानते हैं। उनके मतानुसार महालक्ष्मी जी 
भी लक्ष्य हैं । उनमें लक्षणे रहें, यह उचित ही है। अतः अतिव्याप्ति नहीं होगी। 
अन्थकार इत्यादि सिद्धान्ती महालद्ष्मी जी का ईश्वर कोटि में अन्तर्सांच मानते 
हैं। उनके मत के अनुसार जो अतिव्याप्ति होती है, उसे दूर करने के लिये 
लक्षण का यह भाव मानना चाहिये कि ईइवरतापर्याप्त्यधिकरण के प्रति शेष होता 
हुआ जो ज्ञाता हो, वह जीव है | यही लक्षणवाक्य का तात्पयं है । सिद्धान्त में 
ईश्वरत्व श्री महालक्ष्मी जी एवं श्री नारायण भगवान्‌ में साना जाता है। इँक्‍्वरता 
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२३० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छैद 


मित्यादि तन्नक्षणम्‌ | स तावन्न देहः, अत्येकसम॒दायचैतन्यादिविकर्पा- 
लुपपत्ते, शरीरभेद इवाभिम्रायभेदप्रसङ्गात्‌, ममेति च्यतिरेकप्रत्य यात्‌, 
`सङ्घातत्वादिहेतुभिश्च, अवयविनश्च दूषितत्वात्‌, सिद्धावपि तद्गुणस्य 
कारणगुणपूर्वकत्वग्रसङ्गात्‌ । पाकजशुणवत्‌ परिणामविशेषाभ्युपगमेऽपि 
्रत्यवयवं चैतन्यप्रसङ्गो दुष्परिहरः । अत एव “तेभ्यश्चैतन्यं किण्वादिस्यो 
(जीव देह नहीं है ) 


चेतन बनने बाला वह जीव देह नहीं है, क्योंकि उसके विषय में विकल्प करने पर 
कोई भी पक्ष उपपन्न नहीं होता | शरीर के विषय में यह विकल्प है कि क्या शरीर का 
प्रत्येक अवयव चेतन है ! या उन अवयवो का समुदाय चेतन है? अथवा शरीर रूपी 
अवयवी चेतन हैं १ इस प्रकार विकल्प करने पर तीनों पक्ष दोषयुक्त होने से अनुपपन्न सिद्ध 
होते हैं। इनमें यह प्रथम पच्च--कि शरीर के प्रत्येक अवयवो में चैतन्य है--समीचीन 
नहीं है, क्योंकि विभिन्न शरीरों में विद्यमान चेतनों में जिस प्रकार कभी कभी आभिप्रायमेद 
एवं विवाद उपस्थित होता है, उसी प्रकार एक शरीर में विद्यमान प्रत्येक अवयव के चेतन 
होने पर मी कमी कभी इसमें अमिप्रायभेद तथा विवाद इत्यादि उपस्थित होना चाहिये । 
किन्तु वैसा नहीं होता । इससे सिद्ध होता है कि शरीर का प्रत्येक अवयव चेतन नहीं है। 
` किंच, जिस प्रकार “यह मेरा वस्न है, यह मेरा शह है? ऐसी प्रतीतियों से आत्मा और 
वस्न आदि में भेद प्रमाणित होता है, उसी प्रकार “यह मेरा शिर है, यह मेरा हाथ 
है, यह मेरा शरीर है' इत्यादि अबाप्तित प्रतीतियो से जीवात्मा एवं शिर इत्यादि में मेद भी 
प्रमाणित होता है। अतः इससे फलित होता है कि शरीर एवं उसके अवयवा को आत्मा 
मानना उचित नहीं है। 
किंच, शरीरावयवों के समुदाय में चैतन्य है, यह पक्ष अनुमान से खण्डित हो 
जाता है। *श्नुमान यह है कि शरीरावयवों का यह समुदाय चेतन नहीं है, क्योंकि यह 


की पर्याप्ति उन दोनों में है, एक एक में नहीं। अतः वे दोनों ईश्वरतापर्याप्ति के 
अधिकरण हुए । उन दोनों के प्रति शेष होना यही लक्षण शरीर में अनुप्रविष्ट है। 
सहाळूचमी जी भळे इंशवरता के अधिकरण श्री भगवान्‌ के प्रति शेष हों, परन्तु ईश्वरता" 
पर्याप्स्यधिकरण के प्रति शेष नहीं हैं। क्योंकि श्रीलक्ष्मी जी भी इंशवरता की पर्याप्त 
की अधिकरण हैं | भीमहारक्ष्मी जी के प्रति महालक्ष्मी जी शेष नहीं हैं, क्योंकि कोई भी 
अपने अति शेष नहीं हो सकता है। कारण यह है कि शेष और शेषी में मेढ होने पर ही 
शेषशेषीभाव संगत होता है | ईर्वरता पर्याप्व्यधिकरण के प्रति शेषत्व ही छण 
कोरि में र निविष्ट है। अत; महालचमी जी में अतिब्यासि नहीं है । लक्षण 

से है। आदि शब्द से “अशुत्वे सति ज्ञातृत्वम्‌” यह लक्षण संग्रहीत होता दै । 

९. अवयव समुदाय में चैतन्य मानने वाले चार्वाकाबुयायियौं को समुदाय शब्दाय की 


हा 5 रो व्याख्या करनी होगी। थे समुदाय किसे. मानते हें ? ऐसा प्रश्न उपस्थित होने 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ २३१: 


मदशक्तिवत्‌” इति प्रलापो निरस्तः, सङ्घातदशायाँ प्रत्यवयवं मदेशक्ते/, 


समुदायात्मक है, रूप वाला है, तथा बाह्यन्द्रिय से ग्राह्म है। जिस प्रकार समुदायात्मक 
रूपवान्‌ एवं बाह्रोन्द्रिय से आह्य होने से घट आदि पदार्थ चेतन नहीं है, उसी प्रकार 
शरीरावयवों का समुदाय भी चेतन नहीं हो सकता । 

झरीररूपी अवयवी चेतन है, यह तृतीय पक्ष भी समीचीन नहीं है, क्योंकि सिद्धान्त 
में अवयवी नहीं भाना जाता । जडद्रव्य परिच्छेद में अवयवी का खण्डन विस्तार से किया 
गया है। वही द्रव्य है । “तुष्यतु? न्याय से अवयवी को मानने पर भी दोष उपस्थित होता 
है| अवयविवादियों ने यह माना है कि अवयवों से अवयवी उत्पन्न होता है, अवयवों में 
विद्यमान गुणों से अवयवी में गुण उत्पन्न होते हैं। शिर, हाथ और चरण इत्यादि शरीराव- 
यवों में चेतन्य होने पर ही उनसे शरीररूपी अवयवी में चैतन्य उत्पन्न हो सकता है। शिर 
इत्यादि अवयवों में चैतन्य होने पर उनमें अभिप्रायमेद और विवाद इत्यादि अनिवार्य हैं। 
एतदथ मानना पड़ता है कि उनमें चैतन्य नहीं है । उनमें चैतन्य न होने पर शरीररूपी 
अवयवी में चैतन्य कैसे हो सकता है १ 

प्रश्न--पिठर॒पाक प्रक्रिया और पीलुपाक प्रक्रिया वैशेषिकादि दार्शनिको को मान्य 


दै। विजातीय तेजस्संयोगरूपी पाक से अवयवी में पूव गुण नष्ट होकर नूतन गुण उसन्न. 


होते हैं | यह पिठरपाक प्रक्रिया है। पाक से परमाणुओं में पूवे गुणों का नाश एवं नूतन 
गुणों की उत्पत्ति होना पीलुपाक प्रक्रिया है। इनमें पिठरपाक प्रक्रिया के अनुसार यह 
माना जा सकता है कि शरीररूपी अवयवी में चैतन्यरूपी आगन्तुक धर्म॑ उत्पन्न होता है। 
इसमें क्या दोष है १ उत्तर--पाकज गुणों की तरह शरीररूपी अवयवी में चैतन्य की उत्पत्ति 
होने पर भी शरीर के प्रत्येक अवयव में चैतन्य की उत्पत्ति माननी होगी, क्योंकि यह देखा 


पर उन्हें समुदाय शब्दार्थ को स्पष्ट बतलाना होगा | यदि वे शिर और हाथ इत्यादि 
अवयवों के पारस्परिक संयोग को समुदाय शब्दार्थं मानते हैं, तो यह दोप उपस्थित 
होता है कि संयोग एक गुण है, उसमें चैतन्य हो ही नहीं सकता। यदि वे 
परस्पर मिले हुए हाथ इत्यादि अवयवों को ही समुदाय शब्दार्थ मानते हैं, तो 
वे ही दोष यहाँ पर उपस्थित होंगे, जो प्रत्येक अवयवों के चैतन्य मानने के पक्ष में 
दिये गये हैं । यहाँ अनुमान से जो यह सिद्ध किया गया है कि समुदाय चेतन नहीं 
है । इसके विषय में यह शंका होती है कि चावाकानुयायी विद्वान्‌ केवल प्रत्यक्ष को 
ही प्रमाण मानते हैं, वे अनुमान को प्रमाण नहीं मानते हैं। ऐसी स्थिति में उनके 
_ समक्ष अनुमान को प्रमाण रूप में उपस्थित करना कैसे उचित होगा ? समाधान 
कहै चावांकाचुयायी विद्वान्‌ “लोकायतम? इसमें आयत शब्द के द्वारा अनुमान का 
भी ग्रहण करते हैं, एवं अनुमान का प्रत्यक्ष में अन्तर्भाव करके उसे भी प्रमाण रूप 
सें मानते हैं। अले वे अनुमान को प्रत्यच्च से बढिभूंत न मानें, परन्तु उसे प्रत्यक्ष 
में अन्तभूंत कराकर प्रमाण मानते हैं । ऐसी स्थिति में उनके प्रति अचुमान को 
` प्रमाण रूप में उपस्थित करने में कोई दोष नहीं दै । 
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उरसविशेषादिवत्‌ । अस्तु तर्हि भूतावयवविशेषः शीघसंचारी स्थायी वा 
ज्ञातेति चेत्‌, प्रकारान्तरेणायमञ्युपगता वैदिक; पक्षः, देहार्यपिण्डातिरेके 


गया है कि पाक से घटरूपी अवयवी में जो गुण उत्पन्न होते हैं, वेसे गुण घट के अवयर्वो में 
भी उत्पन्न होते हैं । अतः शरीर में यदि चेतन्य उत्पन्न होता तो शरीर के अवयवों में भी वह 
अवश्य उसन्न होगा । उन अवयवौ में अभिप्राय मेद इत्यादि अनिवार हैं । अभिप्रायमेद 
इत्यादि तो होते नहीं, अतः मानना पड़ता है कि शरीर के अवयवों में चतन्य नहीं हैं, 
शरीर के अवयवों में चैतन्य न होने पर शरीर मै चैतन्य होना असम्भावित है। इस विवेचन 
से चा्वाकमतानुयायियों का यह प्रलाप भी-जो वे यह कहते हैं कि “प्रृथिव्यापस्तेजोवायु- 
रिति तत्वानि, तेभ्यक्चैतन्यं किण्वादिम्यो मद्शक्तिवत्‌”--निरस्त हो जाता है। उनके, 
इस कथन का यह भाव है कि प्रथिवी, जञ, तेज और वायु ये चार ही तत्त्व हैं | उनसे 
चैतन्य उसी प्रकार उत्सन्न होता है, जिस प्रकार किण्व आदि से मदशक्ति उसन्न होती है। 
जिन अंकुरविशेषों से मद्य का निर्माण होता है, वे किण्व कहलाते हैं| चार्वाकानुयायियो का 
उपर्युक्त कथन समीचीन नहीं है, क्योंकि शरीर के प्रत्येक अवयव में चेतन्य माने बिना 
शरीर में चैतन्य माना नहीं जा सकता। प्रश्न - जिस प्रकार किण्व आदि से समुदाय में 
मदशक्ति उत्तन्न होती है, उसी प्रकार शरीररूपी समुदाय में चैतन्य की उत्पत्ति मानने पर 
क्या आपत्ति है ! उत्तर-दृशन्त में किण्वों से उत्पन्न होने वाली मदशक्ति समुदाय दशा में 
प्रत्येक अवयवों में उसी प्रकार उत्पन्न होती है, जिस प्रकार प्रत्येक अवयवों में २रसबिशेष 
इत्यादि उत्तन्न होते हैं। जब इष्टान्त में यह स्थिति है, तत्र प्रकृत में भी यही मानना होगा कि 
चारों तत््तों के संसर्ग से शरीररूपी समुदाय में उत्पन्न होने वाला चैतन्य शरीर के प्रत्येक 
अवयवों में भी उत्पन्न होगा । शरीर के प्रत्येक अवंयवों में चैतन्य मानने पर ही यह दोष 
दिया गया है कि उनमें अभिप्रायमेद एवं विवाद इत्यादि अनिवार्य हैं। चैतन्य अवयवों मेंन 
होकर अवयवी और समुदाय में उत्पन्न नहीं हो सकता है। 
(अस्तु ति’ इत्यादि | यहाँ पर यदद शंका होती है कि यहाँ पर ऐसा माना जा सकता 
: है कि देहस्थ भूतावयवविशेष ही ज्ञाता है, वही आत्मा है, वह नैयायिकों द्वारा स्वीकृत मन के 


३. अवयर्वो में विद्यमान गुणों को छोड़कर अवथवी में दूसरे गुण नहीं होते हैं। 
उदाहरण--नाना वर्ण वाले तन्तुओं से उत्पन्न चख में उन रूपों के बिंना-जो उन 
तत्तुओं में विद्यमान हैं--दूसरा रूप नहीं होता है। आञ्जफल के विभिन्न अव्र 

ह में विद्यमान मधुर अम्ल इत्यादि विभिन्न रसों से विलक्षण दूसरा कोई रस आम्रप 

क में नहीं होता। एक पान के पत्ते के अतिपक्क एक भाग में ढुगन्ध रहती गर्यो 
2 अल्प पक्र दूसरे भाग में सुगन्ध रहती है । अवयवों में विद्यमान इन दोनों 

. से घ्यतिरिक्त दूसरा कोई गन्ध पान के पत्ते में नहीं हुआ करता है हन 

के एक भाग में कठिन स्पशे है, दूसरे भाग में मृढु स्पश है। इन दोनों ७121: 

. छोड़कर कदली दल में तीसरा कोई स्पशै नहीं होता । वृक्ष के सूख भाग F [ 

महान्‌ परिमाण है, मध्य आदि भागों में अल्प परिमाण है, इन परिमणों को ची | 
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कर अवयवी इच में दूसरा कोई परिणाम नहीं होता है। इन उदाहरणों के अनुसार 
प्रकृत में यह सिद्ध होता है कि अवयवों में विद्यमान चैतन्यों को छोड़कर अवयवी 
में दूसरा कोई चैतन्य हो नहीं सकता | प्रश्न--अनेक रूप वाले तन्तुओं से 
उत्पन्न वख में चित्र नामक दूसरे रूप को मानना होगा। न मानने पर अवयवी 
रूप शून्य हो जायगा और रूप झून्य होने पर वह अचाक्षुप हो जायगा, क्योंकि जो द्रष्य 
चशचु्आँह्य होगा उसमें समवाय सम्बन्ध से रूप का सद्भाव अवश्य अपेक्षित है | नाना 
रूपवाछे तन्तुओं से उत्पन्न वख में चित्ररूप न मानने पर उसके चाक्षुपस्व का 
निर्वाह कैसे होगा ? उत्तर--उस वस्त्र में चित्र रूप न मानने पर भी वख का 
चाक्रुपत्व इस प्रकार उपपन्न होता है कि रूप जिन तन्तुओं में समवाय सम्बन्ध से 
रहता हे, उन्हीं तन्तुओं में वस्र भी नैयायिक मतानुसार समवाय सम्बन्ध से 
रहता है। इस प्रकार रूपैकाथं समवाय सम्बन्ध के अनुसार उस वख के चाक्षुषत्व 
का निर्वाह हो जाता है। तदर्थ चित्ररूप मानने की आवश्यकता नहीं | किंच, 
“चित्रे चेदेकता न स्यादेकं चेत्‌ चित्रता कथम्‌ | पकं च तच्च चित्रं च तत्तु चित्रन्तरं 
भवेत्‌ ॥” कहकर विद्वानों ने चित्ररूप का खण्डन किया है । उनके इस कथन का 
भाव यह हे कि वैशेपिक इत्यादि दार्शनिक नाना रूप वाले तस्तुओं से उत्पन्न वख 
में चित्र नामक जो एक रूप मानते हैं, यह समीचीन नहीं है, क्योंकि चित्र शब्द से 
अनेकस्व का बोध होता है। यदि वह रूप चित्र है तो रूप में अनेकस्व सिद्ध 
होता है, ऐसी स्थिति में उस रूप में पकस्व कैसे रहेगा? यदि वह रूप एक है, 
तो उसमें चित्रत्व अर्थात्‌ अनेकत्व कैसे हो सकेगा! उस रूप को चित्र एवं एक 
सानना यह एक विचित्र बात ही होगी। किंच, यहाँ पर चार्वांकानुयायियों ने 
देह के अवयवों में चैतन्य न होने पर भी देह में चैतन्य का सद्भाव अनेक दृष्टास्तों 
से सिद्ध किया है। उन लोगों ने यह कहा है कि अम्ल एवं कपूर में विषशक्ति 
नहीं रहती है, किन्तु अम्ल एवं कपूर को मिलाने पर उसमें विषशक्ति उत्पन्न होती है । 
चूना तथा हरिद्रा मे रक्त रूप नहीं रहता है, उनको मिलाने पर उस समुदाय में 
रक्त रूप उत्पन्न होता है । उसी प्रकार शरीर के प्रत्येक अवयवों में चैतन्य न होने पर भी 
उन अवयवों के समुदाय सें अथवा उन अवयत्ों से बने हुए अवयवी में चैतन्य उत्पन्न 
हो सकता है, उनका यह कथन समीचीन नहीं है क्योंकि अम्ल और कपूर को मिलाने ड 
पर उस समुदाय के अन्तर्गत एक २ कण में भी विषशक्ति उत्पन्न होती है। तथा चूना 

एवं हरिद्रा को सिल्लाने पर उस समुदाय के एक एक अवयव में तथा उस अवयवी के एक 

एक अवयव सें रक्तरूप उत्पन्न होता है । परन्तु प्रकृत में शरीर के अवयवों को मिल्लानेपर 

` उस समुदाय के अन्तर्गत अथवा उस अवयवी के अन्तर्गत प्रत्येक अवयव में चैतन्य का i 

उत्पत्ति चार्वाकाचुयायियों को भी मान्य नहीं है । ऐसी स्थिति में उपयुक्त दष्टान्तों से 

शरीर में उस चैतन्य की--जो शरीर के प्रत्येक अवयव में नहीं रहता है--डत्पत्त 

` सिद्ध नहीं की जा सकती । 
३० 
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छि : होता है, अतः देह को ही आत्मा मानना चाहिये। भें स्थूल हूँ इत्यादि 
ड 'अवाधित है | उसके अनुसार देह को आत्मा सानना ही उचित है। यह 
LC है कि 'मेरा देह है? इत्यादि प्रतीतियों से देहातिरिक्त आत्मा सिर 


२३४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेदः 


सिद्धेनित्यत्वादिवादस्यायततवार्यस्वात्‌ । आगमेनेवास्य देहव्यतिरेक- 
सिद्विरित्येके। यथो क्तमात्मसिंद्धौ-“आइुसानिकीमप्यात्ससि द्विमश्रदधानाः 
श्रौतीमेव तां श्रोत्रियाः संशिरन्ते” इति । 


समान शीघ्र संचार करने वाला है। अथवा "हृद्य में स्थित पित्तविशेष का प्रकाशक है' ऐसे 
ैद्यागम के कथन के अनुसार स्थिर है । देहस्थ इस भूतावयवविशेष को ज्ञाता जीवात्मा 
मानने में क्या आपत्ति है ! इस शंका का समाधान है कि इस प्रकार मानने पर एक प्रकार 
से वैदिक पश्च ही अपनाया जायगा । शंका करने वाले के मतानुसार देहस्थ भूतावयवविशेष 
यदि आत्मा है, तो वह देह से भिन्न सिद्ध होता है । वैदिकों के मत में भी आत्मा देह से भिन्न 
ही है । इस प्रकार दोनों मतों में भी आत्मा देह से भिन्न सिद्ध होता है । अन्तर इतना ही है 
कि शंका करने वाले के मतानुसार वह देहस्थ भूतावयवविशेष--जो देह से भिन्न है-- 
ज्ञानानन्द स्वरूप नहीं है ? वह अनित्य वेदिक मतानुसार आत्मा ज्ञानानन्द स्वरूप तथा नित्य 


है। इस प्रकार अन्तर रहने पर मी दोनों मतों में आत्मा देह से भिन्न सिद्ध होता है, इसमें , 


> 
सा 


अन्तर नहीं है । अतः यह कहना उचित ही है कि शंका करने वाले के मतानुसार भी 
देहातिरिक्त आत्मा ही सिद्ध होता है, इस प्रकार उसे वैदिक पक्ष को ही स्वीकार करना 
होगा । यदि देहातिरिक्त आत्मा मान्य हो जाय तो उस आत्मा के विषय में अनित्यल 
इत्यादि वाद का अनायास ही निराकरण किया जा सकता है। तथा ज्ञानानन्दस्वरूपत्व भी 
अनायास में सिद्ध किया जा सकता है। कई विद्वान्‌ यह मानते हैं कि' शाज््र प्रमाण से 
ही आत्मा देह से व्यतिरिक्त सिद्ध होता है, प्रत्यक्ष अथवा अनुमान प्रमाण से नहीं | 
अत एवं आंत्मसिद्धि ग्रन्थ में थयामुनाचार्य स्वामी जी ने यह कहा है कि वेदिक 
विद्वान्‌ इस बात पर श्रद्धा नहीं. रखते हैं कि अनुमान प्रमाण से देहातिरिक्त आत्मा 
सिद्ध होता है । वे यही मानते हैं कि श्रुति प्रमाण से ही आत्मा देहातिरिक्त 
सिद्ध होता है । 


४. जो वादी यह मानते हैं कि शाख से ही देहातिरिक्त आत्मा सिद्ध होता है, वह प्रत्यक्ष 


एवं अनुमान प्रमाण से सिद्ध नहीं हो सकता है, उनका यह भाव है कि सभी दिद 
ने यह न्याय माना है कि “नहि दष्टेऽनुपपन्नं लाम ।” अर्थे- प्रत्यक्ष से सिद्ध हो 
वाले पदार्थ में अनुपपत्ति नहीं होती | प्रत्यक्ष से जो पदार्थ जैसे सिद्ध होता दै उस) 


; _ पदार्थं को वैसे ही मानना चाहिमे। इस न्याय के अनुसार प्रत्यच्च से देह ही आम 


सिद्ध होता है, क्योंकि सव को ऐसा अत्यक्ष अनुभव होता है कि में स्थूल हुँ, 
` हूँ इत्यादि । देह ही स्थूल एवं कुश होता है । इस प्रत्यक्ष से देह ही आत्मा 


` होता है। इसमें अनुपपत्ति की शंका करना अयुक्त है | प्रत्यक्ष से pa; 
जो कदी 
होता है । 


nt CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


| ३ 


द्वितौयः ] भाषानुवादसहितम्‌ २३३ 
( जीचास्मनो बाह्यन्ट्रियव्यतिरेकः ) 

ण्न चासौ बाह्येन्द्रियाणि; तेषां बहुत्वात्‌ प्रतिनियतविषयत्वाञ्च 

परस्पराचुभ्ूताथप्रतिसन्धानपरस्पराविवादनियमाद्यचुपपत्तेः | न च तेस्व- 

न्यतमः, नियामकाभावात्‌। तत्सएुदायः, सश्ुदायोऽहमिति प्रत्ययाभावादन्ततः 


( जीवास्मा वाह्य इन्द्रियों से व्यतिरिक्त है ) 


“न चासौ? इत्यादि । यह आत्मा चल्नु इत्यादि बाह्म इन्द्रिय नहीं है, किन्तु उनसे 
भिन्न है । इसमें ये हेतु हं--(१) चक्षुरादि इन्द्रिय अनेक हैं। यदि इन्द्रिय आत्मा है तो 
अनेक इन्द्रिय होने से आत्मा को भी अनेक मानना दोगा । इन्द्रिय पाँच हैं । अतः आत्मा 
भी पाँच होंगे । प्रत्येक शरीर में पाँचों इन्द्रियों को आत्मा मानने पर उन पाँचों आत्माओं 
में कभी न कभी विवाद अवश्य उठना चाहिये, क्योंकि एक ग्राम में रहने वाले मनुष्यों में जिस 
प्रकार कमी-कमी विवाद उठता है, उसी प्रकार इन पाँच इन्द्रियरूपी आत्माओं में विवाद 
अवश्य उठना चाहिये । किन्तु वैसा विवाद इनमें कमो नहीं होता है, प्रत्युत नियम से ही विवादा- 
भाव देखा जाता है। अतः इन्द्रियों को आत्मा मानने पर यह अविवाद नियम अनुपपन्न हो 
जाता है (२) किंच, प्रत्येक इन्द्रिय व्यवस्थित विषय को ग्रहण करती है। उदाहरण- जैसे 
चल्नु रूप का ही ग्रहण करता है। उसी इन्द्रिय के द्वारा अनुभूत अर्थ का स्मरण इस इन्द्रिया- 
त्मवाद में उसी इन्द्रिय को होगा । एक इन्द्रिय के द्वारा अनुभूत अर्थ का स्मरण दूसरे 


यह कथन समीचीन नहीं, उपर्युक्त प्रतीति 'मेरे आत्मा हैं! इस प्रतीति के समान 
है। “मेरे आत्मा है? इस प्रतीति के अनुसार कोई भी विद्वान्‌ अहम्थव्यतिरिक्त 
आत्मा को मानने के लिये तैयार नहीं, उसी प्रकार मेरा देह है? इस प्रतीति से भी 
देहातिरिक्त आत्मा को मानना उचित है। यदि आत्मा देहातिरिक्त होता तो सिं 
स्थूल नहीं हूँ”, 'मैं बाह्मण नहीं हुँ”, 'मेरा स्थूल है', “मेरा ब्राह्मण है! इस प्रकार भेदू 
गरतीति होनी चाहिये। परन्तु वैसी भेद प्रतीति किसी को भी होती नहीं। इस 
विषेचन से यह सिद्ध होता है कि देह और आत्मा में ऐक्य शास्त्र को छोड़कर दूसरे किसी 
प्रमाण से भी खण्डित नहीं हो सकता । शाख्रप्रमाण से ही देहातिरिक्त आत्मा 
सिद्ध हो सकती है । 

कई चार्वाकमताबुयायी विद्वान्‌ इन्द्रियों को आत्मा मानते हैं। वे अपने मत का 
इस प्रकार उपपादन करते हैं कि सुझुस्ति के समय देह बना रहता दै, इन्द्रिय उपरत 
दो जाते हैं, उस समय ज्ञान नहीं होता । इससे सिद्ध होता है कि ज्ञान मुदः 
इन्द्रियों का धर्म है, देह का धर्म नहीं । तथा इससे मानना पढ़ता है कि इन्द्रिय 
ही आत्मा है। किंच, चक्षुरादि इन्द्रिय विद्यमान होने पर ज्ञान होता है, विद्यमान 
न होने पर ज्ञान नहों होता । इस प्रकार चक्रादि इन्द्रियों के अन्वय एवं व्यति- 
रेक के अनुसार अन्वय और व्यक्तिरेक रखनेवाले रूपादि ज्ञान चक्चरादिं इन्द्रियां 
में रहें यही उचित हे । इस युक्ति से -भी इन्द्रिय आत्मा सिद्ध होता है । किंच, 
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२३३ न्यायसिद्वाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेद | 
न च सञ्चुदायिषु पर्यवसानाच्च । यच्च स्वप्नदशायाग्नुपरतवाद्वेन्द्रियस्य च 
व्याघ्रादिरूपात्मदशनम्‌ , तदपि बाह्यन्द्रियवर्गा देहाच्चात्मनो भेदं व्यनक्ति | 


इन्द्रिय को नहीं हो सकता । ऐसी स्थिति में इस इन्द्रियात्मवाद में सबको होने वाला यह 
अनुसंघान-कि जो मैं इस पदार्थ को स्पश कर रहा हूँ वही मै इस पदार्थ को पहले देख रहा था- 
यह अनुपपन्न हो जाता है। आदि शब्द से यह (३) हेतु विवक्षित है कि इस इन्द्रियात्मवाद ' 
में सबको होने वाला अनुसंधान-कि मैं सब इन्द्रियों से सब विषयों का अनुभव करता हूँ-- 
यह भी अनुपपन्न हो जाता है। इन तीनों हेतुओं से यह मत--कि जिसमें पाँचों बाल्लेन्द्रिय 
आत्मा माने जाते हैं- खण्डित हो जाता है। 

धन्‌ च तेषु इत्यादि । यदि इन्द्रियात्मवादी उपयुक्त दोषों से स्वमत को बचाने के 
लिये यह कहँ--कि इन पाँचों इन्द्रियों में कोई ही एक इन्द्रिय आत्मा है, इतर इन्द्रिय 

अनात्मा हैं-तो इसका उत्तर यह है कि इन इन्द्रियों में अशुक इन्द्रिय ही आत्मा है। 
इसमें कोई नियामक प्रमाण नहीं है। किस इन्द्रिय को आत्मा माना जाय ? इसमें न होने 
से एकेन्द्रियात्मवाद खण्डित हो जाता है | 

“न च तत्समुदाय इत्यादि | बाह्य इन्द्रियों का समुदाय आत्मा ही हो, यह. 
समीचीन नहीं, क्योंकि “इन्द्रियों का समुदाय मैं हूँ” ऐसा अनुभव किसी को भी नहीं होता 
है | किंच, इकट्ठे होने वाले पदार्थ ही समुदाय कहलाते हैं, उन पदार्थों से व्यतिरिक्त 
समुदाय अग्रामाणिक हैं। समुदाय माने जाने वाले ये इन्द्रिय आत्मा नहीं हो सकते | 
यह अथ पहले ही सिद्ध किया गया है। अतः समुदाय को आत्मा मानना भी उचित 
नहीं है। 

“यच्च? इत्यादि । किंच, स्वप्नावस्था में मनुष्य के सभी बाह्यन्द्रिय उपरत हो जाते हैं, 
उस समय मनुष्य व्याप्र आदि के रूप में अपने को देखने लगता है। यह दर्शन किसको होता 
है! बाह्नन्द्रियों को तो हो नहीँ सकता, क्योंकि वे उस समय उपरत अर्थात्‌ निर्व्यापार 
हैं, वे ऐसा समझ ही नहीं सकते | उस समय शरीर भी ऐसा नहीं समझ सकता, 
जाग्रच्छुरीर को तो उस समय भान होता ही नहीं, अतः वह “अहम्‌? ऐसा समका नहीं जा 
सकता | खान व्याघ्रादि शरीर तो उस समय हैं ही नहीं, अतः वे भी समक में नहीं ऑ 
सकते | उपयुक्त दर्शन से यह व्यक्त होता है कि खप्न में «अहम्‌ अहम? ऐसा समके वाला 
आत्मा बाह्यन्द्रिय वर्ग एवं शरीर से भिन्न है । 

. अतः इत्यादि । पूर्वपक्षी का तो यह अभिप्राय है कि इन्द्रिय तथा शरीर सकल 


लोग यह कहा करते हैं कि यह आँख देखती है, यह हवा त्वगिन्द्रिय को सुख दे 
है, यह शब्द श्रोत्रेन्द्रिय को कटु लगता है। इन व्यवहारों से भी इन्द्रिय अ 
सिद्ध होते हें । किंच, इन्द्रिय विकल होने पर मनुष्य कहता है कि में विकल 02 
इन्द्रिय सम्पू होने पर मनुष्य कहता है कि मैं सम्पूर्ण हुँ, इस व्यवहार से मी इरि 
आत्मा सिद्ध होते हैं । इन हेतुओं से वे विद्वान्‌ इन्द्रियां को आत्मा सिद्ध करते हैं । 
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द्वितौयः ] माषानुवादसहितम्‌ २३७ 


अत इन्द्रियेषु शरीरे च सकले बिकले च सकलोऽहं विकलोऽहमित्यादिबोधो 
भ्रमात्‌, तद्ेशिष्ट्यविचक्षया वाः । | 


( जीवस्य मनःप्राणव्यतिरेकः ) 
Pa ९ 
नापि मनः, कतु रात्मनः करणतयेव श्रुतेरतुमानतो वा तस्सिद्व/, 


अर्थात्‌ पुष्ट रहने पर मनुष्य समभता है कि मैं सकल हूँ अर्थात्‌ पुष्ट हूँ, तथा इन्द्रिय और 
शरंर विकल होने पर मनुष्य समझता है कि मैं विकल हूँ । इससे सिद्ध होता है कि इन्द्रिय 
और शरीर ही आत्मा है। पूर्वपक्षी का यह अभिप्राय समीचन नहीं है, यहाँ दो प्रकार का 
समाधान है। (१) मनुष्य को उपर्युक्त ज्ञान देहात्मभ्रम इत्यादि के कारण होता है, वह 
शान भी भ्रम ही है। उससे देहात्मवाद और इन्द्रियात्मवाद सिंद्ध नहीं हो सकता । (२) 
अथवा “मैं सकल हुँ', “विकल हूँ? इस बोध का भाव यही है कि मैं सकल इन्द्रिय से 
विशिष्ट हूँ, तथा मैं विकल इन्द्रिय से विशिष्ट हूँ । ऐसी स्थिति में उपयुक्त बोध से देहात्मवाद 
और इन्द्रियात्मवाद सिद्ध नहीं हो सकता । 


( जीवात्मा मन एवं प्राण से भिन्न है ) 

आत्मा मन नहीं है, किन्तु मन से भिन्न है, क्योंकि आत्मा कर्ता है, मन करण 
है। “मनसा ह्येव वपश्यति? (मन से ही आत्मा देखता है) इस श्रुतिप्रमाण से मन 
करण रूप में सिद्ध होता है। यदि अनुमान प्रमाण से मन की सिद्धि मानी जाय, तो 
करण रूप में भी मन ही सिद्ध होता है। अनुमान यह है कि सुखादि की प्रतीति करण- 
विशेष से उत्पन्न होती है, क्‍योंकि वह क्रिया है, जिस प्रकार छेदनादि क्रिया कुठारादि 
करणों से उत्पन्न होती है, उसी प्रकार सुखादि प्रतीति को भी करण विशेष से उत्पन्न 
होना चाहिये, वह करण विशेष मन है। चाहे श्रुतिप्रमाण से मन की सिद्धि हो, अथवा 
अनुमान से हो, दोनों पक्षों में मी मन करणरूप में ही सिद्ध होता है, कर्ता के रूप में 
नहीं | इससे सिद्ध होता है कि कर्ता आत्मा करण मन से मिन्न है। किंच, मन 
अहंकार से उत्पन्न होने वाला पदार्थ है। यह अर्थ श्रुति और स्मृति से प्रमाणित है। 
आत्मा अहंकार से उत्पन्न नहीं होता है। इससे मी आत्मा मन से भिन्न सिद्ध होता है। 


६. इन्द्रियात्मवादी के द्वारा इन्द्रियां को आत्मा सिद्ध करने के लिये वर्णित इतर युक्तियों 


का निराकरण इस प्रकार से होता है कि “चक्षु देखता है? इत्यादि व्यवहार ओप- 
चारिक है। इससे इन्द्रियों का आत्मत्व सिद्ध नहीं होगा। चक्ष्रादि इन्द्रिय 
ज्ञान का करण है, कर्ता नहीं । करण होने से ही ज्ञान इन्द्रियां के अन्वय एवं 
व्यतिरेक का अनुसरण करता है। इससे भी इन्द्रियां का आत्मत्व सिद्ध नहीं होगा। 
करण इन्द्रिय सुघुप्ति में उपरत रहते हैं, भत एव सुषुप्ति में ज्ञान नहीं होता है । 
करण इन्द्रिय जाग्रददशा में सब्यापार रहते हैं। इन्द्रिय करण ही है, कर्ता नहीं । 
अतः इन्द्रियों को आत्मा मानना उचित नहीं | 
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२३८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ | [ जीवपरिच्् 


आहङ्कारिकसश्रवणाच्च । “नापि प्राणा, तेष्वपि देहोक्तयुक्ति- 
साम्यात्‌ । 


७ धनापि प्राणा? इत्यादि। प्राण भी आत्मा नहीं है, किन्तु आत्मा प्राणों 
से भिन्न है, क्योंकि जिन युक्तियों से देह में आत्मल का निराकरण होता है, उन युक्तियों 
से प्राण में मी आत्मत्व का निराकरण हो जाता है। जिस प्रकार अनेक अबयवों के 
संघात रूप शरीर के अन्तर्गत प्रत्येक अवयवो में चैतन्य है, अथवा समुदाय से चैतन्य है, 
इस प्रकार विकल्प उपस्थित होने पर दोनों पक्षों में दोष होने से शारीरात्मवाद त्याज्य 
हो जाता है। अनेकों वाय्ववयवों के संघात रूप प्राण के विषय में या 
प्रत्येक अवयवो में चैतन्य है, अथवा समुदाय में चैतन्य है? ऐसा विकल्प उपस्थित होने | 
पर दोनों पक्षां में दोष होने से प्राणात्मवाद भी त्याज्य हो जाता है । किच, जिस प्रकार 
“ह मेरा शरीर है? इस प्रतीति से अहमर्थ आत्मा शरीर से भिन्न सिद्ध होता है, 


उसी प्रकार यह मेरा प्राण है? इस प्रतीति से अहमर्थ आत्मा प्राण से भिन्न 
सिद्ध होता हैः । 


७, प्राण को आत्मा मानने वाले कई चावोकाचुय़ायी विद्वानों ने इन युक्तियों से प्राण 
को आत्मा सिद्ध करने की चेष्टा की है कि प्राण ही आत्मा हे, क्‍योंकि देह इन्द्रिय 
ओर सन की प्रवृत्ति प्राण के आधीन है, ग्राण की स्थिति को जानकर यह कहा 
जाता है कि यह जीवित है। तथा प्राण न रहने पर यह कहा जाता है कि यह 
सर गया है। इसी प्रकार शास्त्रों में जहाँ तहाँ आत्मा के विषय सें प्राण शब्द का 
प्रयोग तथा प्राण के विषय में आत्मा शब्द का प्रयोग देखने में आता है । तथा 
श्रुति में “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा” ऐसा कहा गया है । जिसका यह अर्थ है किं में इला 
प्राण हूँ | इन युक्तियों से प्राण का आत्मत्व सिद्ध होता है। यह घ्राणात्मवा दिया 
का कथन है। 


८. देह के आत्मत्व का खण्डन करने वाली युक्तियों से आण का आत्मत्य खण्डित हो 
जाता है, तथा 'मेरे प्राण हैं” इस प्रतीति से भी प्राण का आत्मत्व खण्डित हह 
जा है। यह अथ मूल में वर्णित है । प्राणात्मवाद को सिद्ध करने के लिने धा 
वादियों द्वारा जो जो युक्तियाँ वर्णित हैं, उनका खण्डन भी सूल में अभिप्रेत है। 
उन युक्तियों का खण्डन इस प्रकार है कि प्राण देहादि व्यापार का हेतु है। इस 
हेतु से प्राण का आत्मत्व जो सिद्ध किया गया है, यह समीचीन नहीं) क्योंकि 
प्राण आत्मा न होने पर भी उससे देहादि .की प्रश॒त्ति हो सकती है । देहादि अवतं, 
नाथ उसे आत्मा बनने की आवश्यकता नहीं है, क्योंकि देहात्मवाद खण्डक 

' से प्राणात्मवाद का» भी खण्डन सिद्ध हो जाता है। आत्मशब्द और आणशब्द 

a अनेकार्थक हें। अत एवं प्राणशब्द का आत्मा में प्रयोग तथा आत्मशब्द का 

में प्रयोग उपपन्न हो जाता है। इससे प्राण का आत्मत्व सिद्ध नहीं दोगा । प्राण 
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द्वितीयः] - ` आषानुवादसहितम्‌ २३९ 
( जीवस्य प्रसिद्धज्ञानव्यतिरेकः ) 
`नापि थीः, ` 'ज्ञाद्घर्मतया नश्वरतया च स्फुरणात्‌ स एवा- 


( जीवास्मा ज्ञान से भिन्न है ) 

९ “नापि धीः इत्यादि। बौद्ध: और अद्वैत वेदान्ती लोकप्रसिद्ध ज्ञान को आत्मा 
मानते हैं। प्रथमतः बौद्धमत का निराकरण किया जाता है। लोकप्रसिद्ध ज्ञान आत्मा 
नहीं है, किन्तु आत्मा लोकप्रसिद्ध ज्ञान से भिन्न है, क्‍योंकि लोकप्रसिद्ध ज्ञान 'मैं जानता 
हूँ” इस प्रकार ज्ञाता अहमर्थ थम के रूप में प्रतीत होता है, तथा वह प्रतिक्षण 
उत्पन्न एवं विनष्ट होता रहता है.। ज्ञान प्रतिक्षण भिन्न-भिन्न होता दै । ज्ञान के विषय 
में ऐसा ही अनुभव है कि ज्ञान ज्ञाता के धर्म के रूप में तथा नश्वर स्फुरित होता है। 
आत्मा अपने विषय में “वही मैं हुँ? ऐसा प्रतिसन्धान अर्थात्‌ प्रत्यभिज्ञा करता है । 
_इस प्रतिसन्धान से आत्मा ज्ञाता एवं स्थिर सिद्ध होता है; "ज्ञान ज्ञाता का घम 

आत्मा न हो, तो भी आण की स्थिति में जीवित रहने का ब्यवहार तथा प्राण निकलने 
पर मरने का व्यवहार उपपच्न हो जाता है, क्योंकि जत्र जोवात्मा शरीर में रहता है, 
तब आण भी शरीर में रहता है, एवं जब जीवात्मा शरीर .से निकल जाता है, तब 
प्राण भी उसके साथ निकल जाता है। यह अथे “तसमुत्कामन्तं- आणोऽनू्रामति” 
इत्यादि श्रुतियों से सिद्ध दै । जीवात्मा और प्राण दोनों शरीर में साथ रहते हैं तथा 
दोनों शरीर से साथ ही निकलते हैं| अत एव जीव की स्थिति और गति के अनुसार 
होने चाळा जीवन-मरण-च्यवहार भ्रम से ही प्राण की स्थिति एवं गति से होने वाला 
समका जाता है। “प्राणोऽस्मि अज्ञात्मा” का यह अर्थ है कि सैं प्राण विशिष्ट 
मञ्ञात्मा हूं । अर्थान्तर में तात्पयै रखने वाले ऐसे चचनों से प्राण का आत्सत्व सिद्ध 
होगा | किंच, सुषुप्ति में उच्छत्रासनिश्वासरूपी प्राणब्यापार चलते रहते हैं, प्राण 
निर्व्यापार नहीं रहता है, ऐसी स्थिति में भी सुघुप्ति में ज्ञान नहीं होता है। इससे 
सिद्ध होता है कि ज्ञान प्राण का धम नहीं है, किन्तु प्राण व्यतिरिक्त दूसरे किसी का 
ही थसं है। वह दूसरा पदार्थ ही आत्मा दै । इन युवतियों से प्राणास्मवाद खण्डित 
हो जाता है । 

३. बौद्ध एवं अह्रेत्वेदान्ती लोक प्रसिद्द ज्ञान को आत्मा सिंद्ध करने के लिये जिन युकितियों 
को उपस्थित करते हैं, वे युक्तियाँ यहाँ अभिप्रेत हैं। वे युक्तियाँ ये हैं कि लोक में 
देखा जाता है कि जो जो आत्मभिन्न पदाथे हैं, वे सब जड हैं, अर्थात्‌ स्वयं प्रकाशित होने 
वाले नहीं है, किन्तु दूसरे से प्रकाशित होने चाले हैं। ज्ञान स्वयंप्रकाश वस्तु है, 
अतः ज्ञान आत्मा सिद्ध होता है। किंच, जो वादी ज्ञानब्यतिरिक्त ज्ञाता को आत्मा 
मानते हैं, वे भी ज्ञानपदार्थं का अपलाप नहीं कर सकते । इससे सिद्ध होता दै 
कि शान दोनों चादियों द्वारा स्वीकृत वस्तु है । उभयवादिस्वीकृत ज्ञान को आत्मा 
मानना ही उचित है, क्योंकि इसमें लाघव है । ज्ञान को भी स्वीकार करके ज्ञाना- 
विरिक्त ज्ञाता को आत्मा मानने में गौरव है, क्योंकि ज्ञानाव्मवादी को ज्ञान पुवं 
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` २४० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ जीवपरिच्छेदः 


हमिति प्रतिसन्धानाबुपपत्त।| न चेदं प्रतिसन्धानं आ्रान्ति;, अबा- 
थात्‌, चणभन्गहेतूनां प्रागेव निरस्तत्वात्‌ | भ्रान्तिरूपं वा आत्मगप्रति- 
सन्धानं विषयप्रत्यभिज्ञानं स्सृतिमात्रै च संस्काराधारं स्थिरः 
मात्मानमन्तरेण कथश्चिदपि न घटते। 

है, ज्ञाता नहों, तथा नश्वर है, स्थिर नहीं । वह ज्ञान आत्मा नहीं बन सकता, जो इस प्रति- 
संधान से ज्ञाता एवं स्थिर सिद्ध होता है। उपयुक्त प्रतिसंघान भ्रान्ति हो, ऐसी बात 
नहीं है, क्योंकि उपयुक्त प्रतिसन्धान का कमी बाध नहीं होता है । अबाधित ज्ञान को भ्रान्ति 
मानना सर्वथा अनुचित है| प्रशन--“यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिक्रम्‌” ( जो सत्‌ है, वह क्षकिण है ) 
इस व्याप्ति के अनुसार सत्वददेतु से पदार्थ क्षणिक अर्थात्‌ एक क्षण रहने वाले तथा 
द्वितीय क्षण में नष्ट होने वाले सिद्ध किये गये हैं। अतः आत्मा भी क्षणिक ही है, आत्मा में 
स्थिरत्व का ग्रहण करने वाले उपयुक्त प्रतिसन्धान को भ्रम ही मानना चाहिये। उत्तर-- 
जड्द्रव्य परिच्छेद में ही क्षणिकत्व साधक हेतुओं का खण्डन किया गया है, जो वहाँ द्रष्टब्य 
है । अतः उपयुक्त प्रतिसच्धान को भ्रम नहीं माना जा सकता । 

 '्रान्तिरूपम्‌? इत्यादि । किंच, पूर्वानुभार्वो से होने वाले संस्कारों का आधार 
बनने वाला स्थिर आत्मा न माना जाय तो उपयुक्त आत्मप्रतिसन्धान- चाहे वह 


- ज्ञाता ऐसे दो पदाथा को स्वीकार करना पड़ता दै । चहं ज्ञान का अपलाप नहीं कर 
सकत, क्योंकि यदि ज्ञान न हो तो ज्ञाता भी न हो सकेगा, क्योंकि ज्ञान का आश्रय 
पदाथं ही ज्ञाता कहलाता है। इससे यही फलित होता है कि ज्ञान को आत्मा मानने 
सें ही ळाघच है | अतः ज्ञान ही आत्मा दै । 

१०, शानात्मवादियो द्वारा वर्णित युक्तियों का यह खण्डन भी यहाँ अभिग्रेत है । खण्डन 
इस प्रकार है कि "में जानता हुँ' इस प्रतीति से ज्ञानरूपी धम एवं ज्ञान का आभय 
अहृमर्थरूपी धर्मी भिन्न भिन्न पदाथे सिद्ध होते हैं। परन्तु ज्ञानात्मवादी ज्ञान भिन्त 
ज्ञाता अइमथै की कल्पना नहीं करते, क्योंकि वह प्रत्यक्षाजुभव से सिद्ध दै। 
मत्यचसिद्ध अथं का अपाप नहीं किया जा सकता । अत एव ज्ञानात्मवाद में 
दोष नहीं होता | ज्ञानात्मवाद में लाघव गुण भी नहीं होता । हौँ शानात्मवाद i 
अत्यक्षानुभव सिद्ध ज्ञाता का अपलाप करना पड़ता है, जो महान्‌ दोष दै । शान 
ज्ञाता एक पदार्थ हो नहीं सकते, क्योंकि घमंघर्मिभाव से इनमे भेद प्रमाणित हा 
है। ज्ञान और ज्ञाता दोनों अजइ हैं, अर्थात्‌ दोनों स्वयंप्रकाश पदाथ हैं। इस 
अजइत्व से ज्ञान आत्मा सिद्ध नहीं हो सकता है | धर्मी अहमर्थ ज्ञाता.को ही अ 
मानना उचित है | दो अजड़ पदार्थों को मानने में गौरव दोष हो, ऐसी बात है 
क्योंकि धमेधर्मिभाव के अनुसार विभिन्‍न सिद्ध होने वाले ज्ञान एवं ज्ञाता दोनों है 

प्रकाशित रहते हैं, क्‍योंकि इनके विषय में कभी किसी को भी यह सन्देह नहीं होता 

` कि मैं इस समय हूं या नहीं, हमको इस समय शान होता है या नहीं | इनके 183 

._. में इस प्रकार सन्देह न होने से सिद्ध होता है कि ये दोनों स्वयंप्रकाश हैं । 
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द्वितीयः ] भाषानुवाद्सहितम्‌ २४१ 


ततश्चोपायाचुष्डानतत्फलानुभवादयोऽपि दुरुपपादा १ | यत्‌ 
पुनराहुः-- “यस्मिन्नेव हि सन्ताने आहिता कसंपासना। फलं 


भ्रम हो अथवा प्रमा हो--हो ही नहीं सकता, तथा यह विषय प्रत्यभिज्ञान जो इस 
प्रकार होता है कि जिस विषय को मैंने पहले देखा था वह यही है-भी हो नहीं सकता, 
तथा स्मरण भी नहीं हो सकता, क्‍योंकि ये सत्र संस्कारों से उत्पन्न होते हैं। ज्ञाना- 
त्मवाद में ज्ञान क्षणिक होने से वह संस्कार का आधार नहीं बन सकता, ज्ञान नष्ट 
होते ही संस्कार भी नष्ट हो जायेंगे। उपर्युक्त प्रतिसन्धान प्रत्यभिज्ञा और स्मृति सबको 
होते रहते हैं। ये संस्काराधार स्थिर आत्मा को मानने वालों के मत में ही संगत होते 
हैं। इससे स्थिरात्मवाद ही प्रमाणित होता है। 

“ततश्च? इत्यादि । किंच, यदि यह क्षणिक ज्ञान आत्मा होता तो उपायाचु- 
छान और उसके फलका अनुभव इत्यादि में उपपत्ति नहीं होती। यह सवमान्य 
नियम है कि जो उपाय करता है, वह फल मोगता है। यह नियम क्षणक ज्ञानात्मवाद 
में उपपन्न नहीं होता , क्योंकि उपाय करने वाला क्षणिक ज्ञानरुपी आत्मा एक है, 
उसका फल भोगने वाला क्षणिक ज्ञानरूपी आत्मा दूसरा है ।' * 

'्यत्पुनराहु? इत्यादि । उपर्युक्त दोष का परिहार करने के लिये बौद्ध यह जो 
कहते हैं कि क्षणिकवाद में यह माना जाता है कि प्रत्येक पदार्थ चृणिक दै, वह द्वितीय 
क्षण में दूसरे पदार्थं को उत्पन्न करके नष्ट हो जाता है, और बह दूसरा पदार्थ भी तृतीय 
क्षण में वैसे ही पदार्थ को उत्पन्न करके नष्ट हो जाता है। इस प्रकार क्षणिक घटादि 
पदार्थों का सन्तान तथा क्षणिक ज्ञानों का सन्तान बन जाता है, जिस सन्तान में अन्त- 
गत पूर्वज्ञान से उत्तरज्ञान में वासना अर्थात्‌ संस्कार उत्पन्न होता है, वह संस्कार उस 


११. वौद्ध सम्मत क्षणिक ज्ञानात्मवाद में यह महान्‌ दोष है कि “उदासीनानामपि चैवं 
[सद्धिः” इस सूत्र के अनुसार किसी भी कमं सें प्रबृत्ति न हो सकेगी, क्योंकि कमकर्ता 
आत्मा को फल मिलने वाळा नहीं है । कारण, क्षणिक ज्ञानात्मवाद में कमंकर्ता आत्मा 
और फल्भोक्ता आत्मा भिन्न भिन्न हैं। यहाँ पर बोद यह उत्तर देते हैं कि कमेकर्ता 
आत्मा उत्तर काल में होने वाले फलसोक्ता आत्मा के साथ अपना अभेद समझ कर 
अपने को फलभोक्‍्ता मानकर कमे में प्रवृत्त होता है। परन्तु यह उत्तर समीचीन 
नहीं, क्योंकि अपने को णिक मानने वाला कमंकर्ता आत्मा उत्तरकाल्भावी फलः 
भोक्ता आत्मा के साथ अपने को अभिन्न कैसे समझता है । अपने को स्थिर समझने 
वाला भले ही अपने को उत्तरकाछ भावी फलमोक्ता से अभिन्न समझ सके, परन्तु 
अपने को निस्सन्दिग्घ रूप में च्षणिक सममेंने वाळा कभी भी उत्तर काल सावी के 

` साथ अभिन्न नहीं समम सकता । अत एवं कमे में उसकी प्रबृत्ति नहीं हो 

सकती । इस पर बौद्ध यह कहते हैं कि अरे कमंकर्वा आत्मा अपने एवं फलभोक्ता 

आत्मा में भेद समरे, परन्तु काय॑ सें उसकी प्रबृत्ति इस प्रकार हो सकती है कि जिस 

प्रकार यहं ज्ञान--कि हम फल भोगने वारे नहीं हैं--रहने पर भी पितामह इत्यादि 
३१ ६ 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative . 


४४५१ 


dN SAIN 1 
FEE 7 ISSN ७४५० 


5) 


is 


२४२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ चीवपरिच्छेः 
तत्रैव बध्नाति कार्पासे रक्तता यथा॥” इति; तदप्यसत्‌, तत्र 


सन्तान में अन्तर्गत ज्ञानान्तर में स्मरण को उत्पन्न करता है, तथा जिस संतान में 
अन्तर्गत पूर्वज्ञान से उपायानुष्ठान संपन्न हुआ हो, उस सन्तान में अन्तर्गत उत्तरज्ञान 
उस उपाय के फल को भोगता है। इस प्रकार व्यवस्था मानी जाती है। यहाँ 
कार्पासरक्तता दृष्टान्त है। कार्पासबीज लाक्षारस इत्यादि से सिद्ध होता है, .उससे 
कार्पासबीज रक्त हो जाता है। वह कार्पासबीज अंकुर को उत्पन्न करके नष्ट हो जाता है। 
परन्तु क्रम से अंकुर, काण्ड, शाखा, पत्र और पुष्प इत्यादि उत्पन्न होने पर कार्पासपुष्प 
में रक्तिमा प्रकट हो सकती है । जिस प्रकार कार्पासबीज की रक्तता संस्कार रूप में बीज 
कार्य अंकुर आदि में ञ्नुद्रत्त होकर उस कार्यसन्तान में होने वाले पुष्प में प्रकट 
होती है, उसी प्रकार ज्ञानजन्य संस्कार भी उस सन्तान में होने वाले ज्ञान व्यक्ति 
विशेष में स्मरणादि रूप फल को उत्पन्न करता है, इतर व्यक्ति में नहीं। ऐसा मानने 
पर उपर्युक्त दोष का समाधान निकल आता है। तोद्ों का यह कथन भी समीचीन 
नहीं, क्योंकि यहाँ दृष्टान्त एवं दार्शन्तिक में वेषम्य है । दृष्टान्त कार्पासत्रीज में दृक्षायुवँद 
और दोहद शाज्ज इत्यादि से यह अर्थ प्रमाणित है कि बीज में लगे हुए लाक्षारस 


बृद्ध पुरुष यह समझ कर--कि हमारे पुत्र ओर पोत्र इत्यादि फल भोगेंगे--के उन 
` कमो में-जो दीधेकाल बीतने पर फल देने चाले हैं--प्रश्रत्त होते हें, उसी प्रकार 
` कणिक कर्मका ज्ञानरूपी आत्मा यह समझने पर भी--कि क्षणिक होने से हम फल 
भोगने वाले नहीं हैं--यही समझकर--कि हमारी परम्परा में आने वाला कोई च्षणिक 
ज्ञानात्मा इस कमं के फल को भोगेंगे-विल्लम्ब में फल देने वाळे काय॑ में प्रबृत्त होता 
है। क्योंकि कायकारणभाव ही इसमें नियामक है । परन्तु बौद्धो का यह कथन भी 
समीचीन नहीं है, क्योंकि ऐसा मानने पर अतिप्रसङ्ग होगा, कारण भाव होने से अपने 
शानसंतान में पूर्वज्ञानरूपी आत्मा के अनुभव से उत्पन्न संस्कार के फलस्वरूप उत्पन्न 
होने वाली स्ट्ति उस सन्तान के अन्तर्गत उत्तर ज्ञानात्मा को हुआ करती है, उसी 
अकार पिता ओर पुत्र में कार्यकारणभाव होने से ही पितृकृत कर्मों का फल पुत्र एवे 
पोत्र इत्यादि को प्राप्त होना चाहिये, तथा पिता के अनुभव का फल स्मरण भी पुत्रः 
पात्रादि को होना चाहिये। परन्तु दैसा होता नहीं। अत एवं उपयुक्त बौद्ध कथन 
अतिप्रसंगावह होने से त्याज्य है। इस अतिप्रसंग दोप का समाधान करने के लिये 
बौद्ध यह कहते हैं कि पिता कहा जाने वाला ज्ञानसन्तान पुत्र कहा जाने वाला 
शान संतान एघं पौत्र कहा जाने वाला ज्ञान सन्तान भिन्न भिन्न हैं। अत एव पिता के 
क एवं अनुभव का फल सुख-दुःख तथा स्मरण इत्यादि पुन्नादि को नहीं होता, 
क्योंकि नियम यही है कि एक ज्ञानसन्तान के अन्तर्गत पूर्व शानात्मा के कम एव 
अनुभव का फल उसी सन्तान के अ्न्तगंत उत्तर ज्ञानात्मा को प्राप्त होगा । पिता 
ओर पुत्र इत्यादि में सन्तानभेद होने से उपयुक्त श्रतिप्रसंग दूर हो जाता है | बौद 


“ '% इस कथन का खण्डन “निरन्वयविनाशिएु इत्यादि पंक्ति से हो जाता है । 
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द्वितीयः | माषानुवादसहितम्‌ छ _ २४३ 
वासनाधारस्थिरावयचालुब्त्तेः । निरन्वयविंनाशिषु जगति 
सर्वचणेषु स्तानैक्यभेदादयोऽपि ुर्वचाः, नष्टं सब चृण प्रति जाय- 
मानस्य सवस्यापि क्षणस्योत्तरत्वाचिशेपात्‌, देशविशेषस्यापि क्षणि- 


के सूच्मकण--जो रक्तिमा के आधार हँ--अंकुर, काण्ड, शाखा ओर प्रशाला इत्यादि 
में अनुवृत्त होकर आते हैं, तथा पुष्प में अपनी रक्तिमा को उत्पन्न करते हैं| इस 


प्रकार वासनाघार स्थिर अवयव की श्रतुदृत्ति होने से कार्पासपुष्प में रक्तिमा उत्पन्न 


हो सकती है । परन्तु दार्शन्तिक ज्ञानात्मा में ऐसा कोई वासनाधार स्थिर अवयव उत्त- 
रोत्तर ज्ञानों में अनुवृत्त नहीं होता, जिससे उस सन्तान के अन्तर्गत दूसरे ज्ञान में स्मरण 
एवं फलानुभव हो सके । यदि दार्शन्तिक में वासनाधार स्थिर अवयव की अनुवृत्ति 
मानी जाय तो क्षुणिकात्मवाद को त्यागना पड़ेगा । 

“निरन्वयः इत्यादि | किंच, बौद्ध मत में यह सिद्ध नहीं किया जा सकता है 
कि इन इन घट व्यक्तियों को लेकर एक सन्तान तथा इन इन घट व्यक्तियों को 
लेकर भिन्न भिन्न सन्तान बनते हैं, पुनः" इन इन ज्ञान व्यक्तियों को लेकर एक ज्ञान- 
सन्तान तथा इन इन ज्ञान व्यक्तियों को लेकर भिन्न भिन्न ज्ञानसन्तान बंनते हैं, 
क्योकि बौद्ध मत में सभी पदार्थ निरन्वयविनाशी माने जाते हैं, अर्थात्‌ समी एक 
क्षण भर रह कर अगले षण में पूर्ण रूप से नष्ट हो जाते हैं, उनका कुछ भी अंश बचता 
नहीं । वे पदार्थ पूर्वावस्था को छोड़कर दूसरी अवस्था को प्राप्त होते हों, ऐसी भी बात 
नहीं, क्योंकि ऐसी अवस्था में तो पदार्थों को अनेक चणस्थायी मानना होगा । क्षणिकः 
वाद में वैसा नहीं माना जा सकता । जगत्‌ में जब समी पदार्थ एकक्षण रहकर दूसरे क्षण में 
पूर्ण रूप से नष्ट हो जाते हैं, तो दूसरे क्षण में नष्ट होने से सभी पदार्थ 'क्षण्यते हिंस्यते? 
इस व्युत्पत्ति के अनुसार क्षण ऐसा माने जाते हैं, वेसी स्थिति में किन क्षणिक व्यक्तियों 
को लेकर एक सन्तान तथा किन क्षणिक व्यक्तियों को लेकर दूसरा संतान ऐसा सन्तान 
भेद माना जा सकता है | यदि कहा जाय कि उत्तरोत्तर क्षणों में होने वाले व्यक्तियों को लेकर 
एक सन्तान माना जाय--तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि नष्ट होने वाले सभी क्षणिक 
व्यक्तियों के प्रति जगत्‌ में जहाँ तहाँ अनन्तर क्षण में होने वाले समी क्षणिक व्यक्ति उत्तर ही 
हैं, ऐसी स्थिति में यह निर्णय ही नहीं किया जा सकता कि किन उत्तर व्यक्तियों को लेकर एक 
सन्तान माना जाय, तथा किन उत्तर व्यक्तियों को लेकर भिन्न सन्तान माना नाय। यदि कहा 
जाय कि जिस देश में पूर्व क्षणिक व्यक्ति रहा हो, उस देश में उत्तर क्षण में होने बाले 
क्षणिक व्यक्तियों को पूर्व व्यक्ति के साथ लेकर एक सन्तान माना जाय, तथा भिन्न- 
भिन्न देशों में होने वाले क्षणिक व्यक्तियों को लेकर भिन्न-भिन्न सन्तान माने जाय, तो 
यह कथन भी समीचीन नहीं, क्योंकि बौद्धं के मत में देश मी क्षणिक हैं, यदि देश स्थिर 
होता तो यह माना जा सकता कि उस देश में पूर्वोत्तर क्षणाँ में होने वाले विभिन्न 
क्षणिक ब्यक्तियों को लेकर एक सन्तान मांना जा सकता है। परन्तु बौद्धों के मत में 
देश मी क्षणिक हैं, पूर्व क्षण एवं उत्तर क्षणों में एक स्थिर देश रहता ही नहीं, जब देश में 
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३४४ के न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ं [ जीवपरिच्छ्ः 


कत्वेन तंदैक्यासिद्धेः । अत एव ``चित्तविज्ञानालयचिज्ञानसंतान- 
भेदोऽपि निरस्तः । ज्ञानमात्रात्मवादे च प्राशुक्तप्रतिसन्धानायजुप- 
पत्तिभिः सन्तानेक्यग्रहीतुरभावाच्च न सन्तानसिद्विः । अतो यच्चाहु)--.. 
“अविभागो5पि बुद्धचात्मा बिपर्यासितदशने? । ग्राह््राहकसंचित्तिमेदवा- 


निव लक्ष्यते ॥” इति; तच्च तेषामेव विपर्यासितदशनस्वफल्‌ । 
एकता है ही नहीं, ऐसी अवस्था में उस देश को लेकर सन्तानेक्य वैसे सिद्ध किया जा सकता 
है। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि बौद्ध मत की मान्यता के अनुसार सन्तानैक्य 
और सन्तानमेद्‌ सिद्ध नहीं किये जा सकते। अतएव “यस्मिब्नेव दि सन्ताने” इत्यादि 
अर्थ सिद्ध नहीं हो सकते । 
“अत एव? इत्यादि। बौद्धों की मान्यता के अनुसार सन्तानेक्य और सन्तानभेद 
. सिद्ध नहीं किया जा सकता । यह अर्थ उपर्युक्त विवेचन से निष्पन्न होता है | ऐसी 
स्थिति में बौद्धों का यह कथन भी--*२कि अहमप्रहम! ऐसे समझे जाने वाले विज्ञान 
आलयसन्तान कहलाते हैं, तथा नीलादि पदार्थों का ग्रहण करने व'ला नील ज्ञान इत्यादि 
ज्ञान चित्तविज्ञान कहलाता है । यह दोनों प्रकार का विज्ञान क्षणिक है । उन-उन क्षणिक 
विज्ञानों को लेकर आलयविज्ञानसन्तान तथा चित्तविज्ञानसन्तान माने जाते हैं, आलय 
विज्ञान के प्रति चित्तविज्ञान धमं के रूप में भासित होता है। अत एव में जानता हूँ” ऐसा 
अनु भव सबको होता है-खण्डित हो जाता है, क्योंकि बौद्ध मतानुसार सन्तान दुःसाध्य 
होने से आल्रयविज्ञानसन्तान तथा चित्तविज्ञानसन्तान की कल्पना नहीं हो सकती । 
'ज्ञानमात्रात्मवादे च? इत्यादि । किंच, बौद्धों के ज्ञानमात्रात्मवाद में यह दोष 
पहले ही दिया गया है कि लोक में ज्ञान ज्ञाता के धर्मरूप में नश्वर प्रतीत होता है, आत्मा 
` अहमर्थ “बही में हूँ” इस प्रकार स्थिर एवं एक अनुभूत होता है । ज्ञाता का धर्म बना हुआ 
ज्ञान ज्ञाता अहमर्थ आत्मा नहीं बन सकता, तथा नश्वर ज्ञान स्थायी आत्मा नहीं बन 
सकता । बौद्धों के ज्ञानमात्रात्मवाद में उपयुक्त वही मैं हूँ' ऐसा प्रतिसन्धान अर्थात्‌ 
प्रपयभि्ञा अनुपपन्न हो जाती है । बौद्धमत में प्रत्यभिज्ञा न करने वाला अहमथ अनुपपन्न 
होने से सन्तान में ऐक्य का ग्रहण कौन कर सकता है। यदि अहमर्थ स्थिर आत्मा माना 
जाय तो वह सन्तान में ऐक्य को ग्रहण कर सकता है । बौडौं के ज्ञानमात्रात्मवाद में अइम 
का आत्म एवं स्थिरत्व मान्य न होने से सन्तानेक्य का ग्रहण करने वाले का सर्वी 
अभाव सिद्ध होता है । सन्तानेक्य के ग्रहण करने बाले का ही जत्र अभाव है, तब सन्तान 
सिद्ध होगा ! बौद्धमत के अनुसार संतान को सिद्ध करना ही अशक्य है, अतः 
“यस्मिन्नेव हि सन्ताने? इत्यादि अर्थ सिद्ध ही नहीं हो सकता । 
१२. यहाँ पर-- 
तत्स्यादाल्वयविज्ञानं यद्भचेद॒ह मास्पदस्‌ । 
तर्स्याद्ध चित्तवित्ञानं यन्नीलादिकमुल्लिखेत्‌ ॥ 
'यह वचन प्रमाण रूप में अभिप्रेत हे | 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌, २४५ 


( अद्वेतवेदान्तिसम्मतस्य ज्ञानात्मवाइस्य निरासः ` 
एतेन बोद्धगन्धिवेदान्तिनामपि सिद्वान्तोऽपक्रान्तः; केवलज्ञप्तेरहं- 
प्रत्ययाविषयत्वात्‌ स्सथिरत्वाभ्युपगमेऽप्यनुसवितुसापेचत्वाद्‌ आन्तिरुप- 


“अतो यच्चाहुः' इत्यादि । योगाचार बौद्ध अविभागोऽपि’ इस इल्लोक से थह जो कहते 
हैं कि मेदशून्य ज्ञानरूपी आत्मा भ्रान्त पुरुषों द्वारा ऐसा समझा जाता है कि मानों बह 
ज्ञान ग्राम, ग्राहक और ग्रहण ऐसा भेद रखता है। यह भेदज्ञान भ्रान्तिमूलक है, वास्तव में 
ज्ञान में ऐसा भेद है ही नहीं। बरद्धों का यह कथन भी उनके भ्रान्तिज्ञान का हो फल है, 
क्योंकि ज्ञाता, शेय और ज्ञान ऐसा मेद प्रामाणिक है । यहाँ तक के ग्रंथ से बौद्धो के ज्ञानात्म- 
वाद्‌ का निराकरण किया गया है । क्योकि “मै इसे जानता हुँ? इस प्रकार अत्राधित प्रतीति से 
उनमें क्रिया कमं अं र कर्ता रूप में भेद सिद्ध है । 


( अद्वेतिसम्मत ज्ञानास्मवाद का निराकरण ) 


“एतेनः इत्यादि । उपयुक्त चौद्धसम्मत ज्ञानात्मवाद के निराकरण के अनुसार 
अद्वैतिसम्मत ज्ञानात्मवाद सिद्धान्त का भी निराकरण हो जाता है। बौद्ों के ज्ञानात्मवाद 
को ही अद्दैत वेदान्तियों ने वैदिकरूप देकर अपनाया है। अत एव अद्वेत वेदान्ती बोद्ध- 
गन्धि अर्थात्‌ बौद्ध “न्ध वाले वेदान्ती कहलाते हैं। यद्यपि बौद्ध के ज्ञानात्मवाद्‌ तथा 
अद्वैतियो के ज्ञानात्मवाद में यह अन्तर है कि बौद्ध क्षणिक ज्ञान को आत्मा मानते हैं, तथा 
अद्वेती स्थिर ज्ञान को आत्मा मानते हैं, इतना अन्तर होने पर मौ बौद्ध मत में वर्णित 
दोष अद्वैत मत में समानरूप से संगत होता है। ञ्रत एव अद्वेतियों के ज्ञानात्मवाद का 
भी निराकरण हो जाता है। अद्वैती विद्वान्‌ यह मानते हैं कि ज्ञान विषय और आश्रय से 
श्य है, वह स्थिर है, तथा वही आत्मा है । उपर्युक्त अद्वैतियों का मत समीचीन नहीं है, 
क्योंकि लोक में जो ज्ञान ्रनुभूतं होता है, वह अहं जानामि? (में जानता हूँ ) इस 
प्रकार विषय और आश्रय से युक्त ही अनुभूत होता है। विषयाश्रयों से शून्य कोई भी ज्ञान 
अनुभूत नहीं होता है, अत एव वह अप्रामाणक है, वह अहं प्रतीति का विषय नहीं हो 
सकता है, तथा आत्मा भी नहीं हो सकता है। भले अद्देती विद्वान्‌ विषयाश्रय शून्य 
केवल ज्ञान को स्थिर मान कर उसे आत्मा माने, तथापि विषयाश्रय शुन्य केवल ज्ञान 
अप्रामाणिक होने से वह अहंप्रतीति विषय आत्मा नहीं बन सकता। किच, अहं प्रतीति 
विषय आत्मा ज्ञाता है, अर्थात्‌ ज्ञान का आश्रय है, वह केवल ज्ञान नहीं बन सकता । 
किंच, लोक में “मैं जानता हूँ? इस प्रकार ज्ञाधात्वर्थं के रूप में जो ज्ञान अनुभूत होता 
है, वह ज्ञातृत्व एवं स्थिरत्व से रहित है, बह अस्थिर ज्ञान वही मैं हूँ” इसका प्रतिसन्धान 
नहीं कर सकता है, अत एव वह आत्मा नहीं हो सकता । प्रश्‍न-लोक में ज्ञान की 
उत्पत्ति और नाश नहीं होता है, अन्तःकरणइत्ति का ही उत्पत्ति एवं नाश होता है, 
अन्तःकरण बृत्ति में होने वाली उत्पत्ति एवं नाश को ज्ञान में आरोपित करके लोक सें 
व्यवहार होता है, वास्तव में ज्ञान स्थिर है, तथा उत्पत्ति विनाशशून्य है, इस ज्ञान को 
प्रतिसन्धान करने वाला आत्मा मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर-ज्ञान को स्थिर 
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स्यापि प्रतिसन्धानादेशञातत्वस्यापि श्रान्त्यन्तरसिदवत्वेऽनवस्थानात्‌ | न 
चासौ कारणानबस्थितिरिति न दोषः, दोपाथिष्ठानयोरपि तथाभूतयोरेव 
सर्वत्र सम्भवेनाविद्याऽनादित्वा िष्ठानसत्यत्वयोरपि परित्यागप्रसङ्गात्‌ | 


मानने पर मी ज्ञान से प्रतिसंघान सम्पन्न नहीं हो सकता है, क्योंकि वही मैं हूँ” इस 
प्रतिसन्धान के अनुसार पूर्वोत्तर कालवर्ती ज्ञाता सिद्ध होता है, ज्ञान ज्ञाता सिद्ध नहीं ` 
हो सकता है। यह ज्ञान वह ज्ञाता अहमर्थ आत्मा नहों हो सकता, जो उपर्युक्त 
प्रतिसन्‍्धान के अनुसार पूर्वोत्तर कालवता ज्ञाता के रूप में सिद्ध होता है, उपयुक्त 
प्रतिसन्धान मी ज्ञाता की अ्रपेज्ञा रखता है, क्योंकि वह ज्ञाता को ही होता है | प्रश्न-- 
उपयुक्त प्रतिसन्धान भ्रम है, विषय की अपेक्षा न रख कर जैसे श्रम होते हैं, वैसे 
आश्रय की अपेक्षा न रखकर भी भ्रम हो सकते हैं, उपयुक्त प्रतिसन्धान रूप भ्रम 
आश्रय निरपेक्ष है। उससे पूर्वोत्तर कालवर्तो ज्ञाता सिद्ध नहीं होगा। उत्तर--भल्ले ही 
भ्रम विषयनिरपेक्ष हो, परन्तु आश्रयनिरपेन्ग नहीं हो सकता, क्योंकि सब तरह के भ्रम 
आश्रय ज्ञाता अहमर्थ को ही होते हैं | ऐसा कोई भी भ्रम नहीं है जो ज्ञाता को न होता 
“हो | अतः उपयुक्त प्रतिसन्धान पूर्वोत्तर कालवतीं ज्ञाता अहमर्थ को सिद्ध करेगा ही 
वही आत्मा हो सकता है, ज्ञान आत्मा नहीं हो सकता। जो प्रतिसन्धान कर ही नहीं 
सकता है | प्रश्‍न--ज्ञान के लिये भले ज्ञाता की अपेक्षा हो, ग्रदौतियों के मत में भ्रान्ति 
सिद्ध ज्ञाता मान्य है, उस श्रान्तिसिदध ज्ञाता से निर्वाह हो सकता है, तदर्थ सत्य ज्ञाता को 
मानने की आवश्यकता नहीं है। उत्तर- श्रान्तिसिद्ध ज्ञाता से निर्वाह हो नहीं सकता, 
क्योंकि जिस भ्रान्ति से ज्ञाता की सिद्धि मानी जाती है, वह भ्रान्ति भी ज्ञाता की अपेचा 
अवश्य रखेगी । क्योंकि वह ज्ञाता को ही होगी, यदि वह ज्ञाता भ्रान्त्यन्तर सिद्ध होता, ती 
वह भ्रान्ययन्तर मी ज्ञाता को अपेक्षा रखेगा, क्योंकि वह भी ज्ञाता को होता है, यदि वह ज्ञाता 
भी भ्रान्तयन्तर सिद्ध हो, तो उस भ्रान्ति को मी ज्ञाता मानना चाहिये, इस प्रकार अनवस्था 
दोष प्रास होगा । सत्य ज्ञाता को मानने पर ही अनवस्था दोष दूर होगा, अन्यथा नहीं । 

“न चासौ? इत्यादि । शंका--उपर्युक्त अनवस्था दोष नहीं है । जिस प्रकार 
ओर अड्रर को लेकर होने वाली अनवस्था दोष नहीं है, क्योंकि वह कारणों को लेकर 
होने वाली अनवस्था होने से दोष नहीं है, यह अर्थ सर्वसम्मत है कि कारणानवस्था दोष 
नहीं है, उसी प्रकार ज्ञाता के भ्रान्तिसिद्धत्व को लेकर होने वाली अनवस्था भी कारणान- 
वस्था होने-से दोष नहीं है, समाधान- यद्रि ज्ञाता को आन्तिसिद्ध मानने पर होने वाली 
' अनवस्था को कारणानवस्था मानकर गुण माना जाय तो श्रान्तिसिद्ध दोष और अधिष्ठन 
को लेकर ही सभी भ्रम सम्पन्न हो सकते हैं, वहाँ अविद्या दोष के अनादित्व को ता 
अधिष्ठान के सत्यत्व को मानने की आवश्यकता ही नहीं रहेगी। ग्रान्तिसिड दोषे 4 
अधिष्ठान को लेकर भ्रमों की उसत्ति मानने पर होने वाली अनवस्था को भी कारा 
. मानकर समाधान किया जा सकता है। परन्तु अद्रौती विद्वान दोष और अधिग ५ 

= आन्तिसिद्ध मानने पर आने वाले अनवस्थादोघ को असमाधेय मानकर तत्समा 
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यत्तु त एव सांख्यैः संभूयाहुः-दर्षणणुखवदयःपिण्डौषण्यवत्‌ 
करतळरविकरवच्च ' चिच्छायापत्तितरसम्पर्कतद्यज्ञकत्वाधीनतदाश्रयस्व- 
भ्रमादन्तःकरणस्य ज्ञातृत्वसित्ति । 

तत्र यथाश्रुतविय्तायां कथमचाञ्नुषयो बिग्याधिकरणयोशछायापत्तिः ? 
अध्यासमात्रे तदुपचार इति चेत्‌; इत्र ? कस्य ? । अन्तःकरणे चैतन्यस्येति 
अविद्या दोष को अनादि एवं अधिष्ठान को सत्य सानते हैं | वैसे मानने वाले अद्व तियों के 
मत में ज्ञाता को भ्रान्तिसिद्ध मानने पर होने वाला अनवस्थादोघ भी श्रसमाधेय हो दै, उसे 
कारणानवस्था कहकर टाल नहीं सकते । उपयुक्त अनवस्थादोष का समाधान करने के लिये 
ज्ञाता को सत्य मानना ही उपयुक्त होगा । 

“यत्तु त एव' इत्यादि । उपर्युक्त अद्टैती विद्वान्‌ सांख्यों से मिलकर यह कहते हैं कि 
आत्मा चिन्मात्र स्वरूप है, वह ज्ञाता नहीं है, किन्तु अन्तःकरण ही ज्ञाता है । अन्तःकरण 
का ज्ञातुत्व तीन प्रकारों से सिद्ध होता है। (१) जिस प्रकार दर्पण में मुख की छाया पड़ने 
से दर्पण मुख का आश्रय प्रतीत होता है, उसी प्रकार अन्तःकरण में ज्ञानहपी आत्मा की 
छाया पड़ने से अन्तःकरण ज्ञान का आश्रय प्रतीत होता है। अन्तःकरण में भासने वाला 
यह ज्ञानाश्रयत्व ही ज्ञातुत्व है । (२) जिस प्रकार लौहपिण्ड में औष्ण्याअय अग्नि का गाढ 
सम्पर्क होने से लौह पिण्ड औष्ण्य का आश्रय प्रतीत होता है, उसी प्रकार अन्तःकरण में 
ज्ञानरूपी आत्मा का सम्पर्क होने से अन्तःकरण ज्ञान का आश्रय प्रतीत होता दै । श्रन्तःकरण 
का यह ज्ञानाभ्रयत्व ही ज्ञातृत्व है । (३, अथवा जिस प्रकार करतल अर्थात्‌ हाथ सूर्यकिरण 
का अभिव्यञ्जक होते समय उसके अभिव्यज्ञकत्व बल से सूर्यकिरणों का आश्रय प्रतीत होता है, 
उसी प्रकार अन्तःकरण ज्ञानरूपी आत्मा का अभिव्यञ्जक होने से ज्ञान का आश्रय प्रतीत 
होता है। उपयुक्त तीनों प्रकारों से अन्तःकरण का ज्ञानाश्रय प्रतीत होना एक प्रकार से भ्रम 
ही है । इस प्रकार भ्रान्तिसिद्ध ज्ञातृत्व अन्तःकरण का है । सांख्यों से मिलकर अद्व ती विद्वानों 
का उपर्युक्त कथन सर्माचीन नहीं है । यह सिद्ध किया जाता है। 

तत्र यथाश्रुत? इत्यादि । प्रथम प्रकार यह जो बताया गया है कि दपण सें मुख- 
च्छायापत्ति के समान अन्तःकरण में चिद्र्प आत्मा की छाया पड़ने से अन्तःकरण ज्ञाता 
अर्यात्‌ ज्ञानाश्रय प्रतीत होता है, इस कथन में छायापत्ति से छाया पड़ना यह सुख्याथ 
विवक्षित होता तो यह दोष होता है कि यहाँ बिम्ब बनने वाला चिद्रूप आत्मा तथा छायापत्ति 
का अधिकरण बनने वाला ्रन्तःकरण ये दोनों अचाक्षुष हैं, अर्थात्‌ चक्षुरिर्द्रिय से अग्राह्य 
है, ऐसी स्थिति में एक की छाया दूसरे में कैसे पड़ सकती है, क्योकि यदि मिम्ब और 
अधिकरण चाक्षुष हों, तभी त्रिम्ब की छाया अधिकरण में पड़ती देखी जाती है । उदाइरण-- 
बिम्ब बनने वाला मुख तथा छायापत्तिका अधिकरण बनने वाला दर्पण दोनों चाक्षुष हैं, 
वहाँ सुख की छाया दर्पण में पड़ती दिखाई देती है । प्रकत में चिद्रूप आत्मा और अन्तःकरण 
दोनों अचाक्षुष हैं। ऐसी स्थिति में चिद्र्प आत्मा की छाया अन्तश्करण में कैसे 
पड़ सकती है? यहाँ पर सांख्य और भट्वैती विद्वान्‌ यह उत्तर देते हैं कि यहाँ 
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। कारण में ज्ञातृत्वभ्रम का निर्वाह नहीं हो सकता है। इस प्रकार प्रथम मका 


२४८ न्यायसिद्वाञ्जनम्‌, [ जीवपरिच्छेद: 


चेत्‌, तहिं चैतन्यमेव. मिथ्या स्यात्‌, अध्यस्तत्वात्‌ तदन थिकरणचैतन्यस्य 
खपुष्पपरिसलायमानत्वात्‌ । चेतन्येऽन्तःकरणस्येति चेत्‌; तहिं ज्ञानस्या- 
नतःकरणाश्रयताभ्रमः स्यात्‌, न त्वन्त;करणस्य जञातस्वश्रमः । न चैताइशः 


'छायापत्ति' शब्द्‌ से छाया पड़ना यह मुख्यार्थं नहीं बतलाया जाता है, किन्तु केवल 
अध्यास ही छायापत्ति शब्द से लक्षणा से बतलाया जाता है, आरोप को अध्यास कहते हैं, 
यह अध्यास ही यहाँ छायापत्ति शब्द से विवक्षित है। यहाँ सांख्य एवं अद्वौती विद्वानों से 
यह पूछना चाहिये कि यदि छायापत्ति शब्द से अध्यास विवक्षित है तो चिच्छायापत्ति शब्द 
ष्ठीततपुरष और सप्तमीतत्पुरुष ऐसे दोनों समासों से निष्पन्न होने से यह अर्थ प्रतीत होता 
है कि चिद्रूप आत्मा में अन्तःकरण का ग्रध्यास चिच्छायापत्ति है, तथा अन्तःकरण में चितूका 
अध्यास होता मी चिच्छायापत्ति है। इन दोनों में कौन सा अर्थ यहाँ विवक्षित है! 
चिच्छायापत्ति शब्द से किसमें किसका अध्यास प्रकृत में विवक्षित है, क्या ्रन्तःकरण में 
चित्‌ का अध्यास चिच्छायापत्ति शब्द से विवक्षित है! अथवा चित्‌ में अन्तःकरण का 
अध्यास चिच्छायापत्ति शब्द से विवक्षित है ! यहाँ पर यदि अन्तःकरण में चैतन्य का अध्यास 
ही चिच्छायापत्ति शब्द से विवक्षित हो तो चैतन्य मिथ्या हो जायगा । क्योंकि उपर्युक्त कथन 
के अनुसार अन्तःकरण में चैतन्य अध्यस्त अर्थात्‌ आरोपित होता है और आरोपित पदार्य 
मिथ्या होता है। अतः चैतन्य मिथ्या हो जायगा । हाँ, यदि कोई चैतन्य अन्तकरण 
आरोपित न होने वाला हो तो वह सत्य हो सकता है, परन्तु चैतन्य वैसा होता नहीं, जिस 
प्रकार आकाशकुसुम का परिमल अर्थात्‌ सुगन्थ सर्वथा असत्‌ है, उसी प्रकार अन्त 
करण में अध्यस्त न होने वाला चैतन्य भो असत्‌ ही है। जो कुछ चैतन्य है वह “मै जानत 
हूँ” इस प्रकार अन्तःकरण में अध्यस्त होकर ही प्रतीत होता है, वह चेतन्य-जो अन्तःकरण 
में अध्यस्त न होता हो-किसी प्रमाण से मी सिद्ध नहीं होता है। अतः अन्तःकरण में 


चैतन्य का अध्यास मानने पर अन्तःकरण में अध्यस्त न होने वाले चैतन्य में मिथ्यात्वरूप 
दोष अवश्य उपस्थित होगा । यदि उपर्युक्त दोष का परिहार करने के छिये अद्वैती विद्यन र 
क्षित है--ती इस 


कहें कि चैतन्य में अन्तःकरण का अध्यास ही चिच्छायापत्ति शब्द से विव 

अध्यास के अनुसार ज्ञान में अन्तःकरण संसगै का आरोप होने से ज्ञान को अन्त,करण 
आश्रयरूप में प्रतीत होना चाहिये, परन्तु वैसा भ्रम किसी को भी नहीं होता है । य न 
में अन्तःकरणरूपी अहंकार के तादात्म्य का आरोप होता तो शान मैं हूँ" ऐसा भ्रम ह 
चाहिये । किन्तु वैसा भ्रम भी किसी को होता हुआ अनुभूत नहीं हों रहा है। अब्रैती 
सांख्य अन्तःकरण में ज्ञातृत्व का भ्रम ही मानते हैं, परन्तु यह श्रम चैतन्य में अतत 
` का संसर्गारोप अथवा तादात्मयारीप मानने पर नहीं दो सकेगा । इससे 
` चैतन्य में अन्त.करण का अभ्यास मानने पर मैं जानता हूँ? इस प्रकार करण 
का निया 


नाता है ५7५०५ 
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से सिद्ध होता दद कि 
होने वाले अन्त”. 


द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ८ २४६ 


कश्चिद्‌ अमो दश्यते । कथं च संपर्क सत्यपि दयोज्ञावत्वमोष्णयवत्‌ तारिविक- 
मनस्युपगच्छतस्तदघ्यासः ? धर्मधमिभावस्य लोके च्टत्वादिह तद- 
ऽयासाद्‌ ज्ञातत्वञ्रम इति येत्‌ ; कुतर घर्सत्वाध्यासः ? कुत्र चा धर्मित्वाध्यासः ९ 
इति नियामकामावादू वैपरीत्यमपि स्यात्‌ । विद्मि भेदाग्रहः, क्वचिद्धस- 


“कथं च संपर्के? इत्यादि | द्वितीय प्रकार भी अनुपपन्न है, क्योंकि दृष्टान्त में अग्नि 
में औष्ण्य वस्तुतः रहता है, खोद पिण्ड में अग्नि सम्पर्क के कारण में औष्ण्याश्रयत्व का 
भ्रम होता है। परन्तु प्रकृत में चैतन्य एवं अन्तःकरण में वास्तविक ज्ञातृत्व है ही नहीं, 
ऐसी स्थिति में अ्रन्त:करण में चित्‌ का सम्पर्क होने पर भी अन्तःकरण में ज्ञातृत्व का अध्यास 
कैसे हो सकेगा तथा अन्तःकरण में ज्ञातृत्व अर्थात्‌ ज्ञानाश्रयत्व का भ्रम कैसे हो सकेगा । 
यहाँ पर अह्वैती और सांख्य यट उत्तर देते है कि लोक में घट और उसके रूप में घम- 
धर्मिमाव अनुभव में आता है। घट धमां एवं उसका रूप घरमे है। इस प्रकार पि और उसके 
रूप में अनुभूत होने वाले धर्मर्मिमाव का अध्यास ज्ञान नि एवं अन्तःकरण में होता है। 
उनमें ज्ञान | धर्मत्व का अध्यास तथा श्रन्तःकरण में घमित्व का अध्यास होता है, इस 


~ 


अध्यास के कारण ही ज्ञान धर्म के रूप में ओर श्रन्तः्करण घमा के रूप मे प्रतीत होता है, 
इस प्रकार अन्तःकरण में ज्ञातृत्व का भ्रम होता है। उपयुक्त सांख्य आर अद्धेतिवों का 
यह कथन समीचीन नहीं है, क्योंकि लोक में घट और उसके रूपके विषय में अनुभूत 
घर्मचमिमाव का चैतन्य एवं अन्तःकरण में व्यास मानने पर भी यह निर्णय नहीं हो 
सकता है कि किसमें घत्व का - अध्यास होता है! तथा किसमें घर्मित्व का अध्यास होता 
है। ज्ञान में धर्मत्व का ही अध्यास हो, अन्तःकरण में घमित्व का ही अध्यास हो, इसमें 
कोई नियामक नहीं है। शान में धर्मित्व का तथा अन्तःकरण में घर्म का अध्यास ही 
क्यों न हो १ इस प्रकार विपरीत अर्थात्‌ सांख्य और अद्दतियों द्वारा अस्वीकृत अध्यास भी 
हो सकता है । अतः उपर्युक्त सांख्य एबं अद्वैतियों का उत्तर समीचीन सिद्ध होता है । 

“कचित्‌? इत्यादि ।' यहाँ पर अद्वैती विद्वान्‌ कहते हैं कि अन्तःकरण में धर्मित्व 
का अध्यास तथा चैतन्य में धर्मत्व का अध्यास होने में जो नियामक हैं वे नियामक 
बतलाये जाते हैं । यद्यपि अहंकार ध्मा से मित्र है, तथापि उसमें विद्यमान धर्मिमेद 
गृहीत नहीं होता है, इस घमिमेदाग्रह के कारण ही अहंकार में धर्मित्व का स 
होता है, इसमें घर्मिमेदाग्रह नियामक है। तया चेतन्यं धर्म से यद्यपि भिन्न है, ु 
उसमें विद्यमान धर्ममेद गीत नहीं होता है, इस घमंभेदाग्रह्‌ के कारण ही चैतन्य 
घमेत्व का अध्यास होता दै । इसमें घमंमेदाग्रह ही नियामक है। इस प्रकार अहंकार 
में घर्मित्वाध्यास तथा चैतन्य में घर्मत्ाध्यास होने से “मैं जानता हूँ. इस प्रकार अहमर्थ 
में ज्ञातत्व अर्थात्‌ ज्ञानाअयत्व का भ्रम होता है। यह अद्वेतियों का कथन मी समीचीन 
नहीं है, क्योंकि अद्वैत यह जो कहते है कि चैन्तय घम से भिन्न है, चेतन्य में घम से 
भेद है, वह भेद गद्दीत नहीं होता, अतः चैतन्य में धर्मत्व का अध्यास होता है। इसके 
३२ 
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२५० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ चीवपरि्े 


भेदाग्रह इति तौ नियामकाविति चेन} तेः स्दयंप्रकाशाया; स्मरूपातिरिक्ता । 
गुहीतमेदानभ्युपणमात्‌, अभ्युपगमे वा सघमत्वायातात्‌ । भेदाग्रहायोगादेवा- । 


विषय में यह पूछने का है कि अद्वेतियों के मत में ज्ञानरूप आत्मा स्वयंप्रकाश पदार्थ है, | 
चह निर्धमंक है, उसमें स्वरूपातिरिक्त कोई धर्म नहीं होता है। ऐसी स्थिति में चैतन्य 
रूप आत्मा में जो धमं से भेद है, जिसका ग्रहण न होने से चैतन्य में धर्सत्व का अध्यास 
माना जाता है। वह धरम का प्रतियोगिक भेद चैतन्य स्वरूप ही होगा, स्वरूपातिरिक 
धर्मरूपी मेद चैतन्य सें नहीं माना जा सकता है, क्योंकि चैतन्य निधर्मक है। वह 
स्वरूपभूत भेद से भासता ही रहता है, क्योंकि ब्रह्मरूपी चेतन्य स्वयंप्रकाश होने से 
जब स्वरूप को प्रकाशित करता रहता है, ततर स्वरूपभूत भेद का प्रकाश भी होता रहेगा। 
ऐसी स्थिति में. उस स्वरूपभूत घर्मप्रतियोगिक भेद का अग्रहण कैसे होगा तथा धर्मत्व का 
अध्यास भी कैसे होगा । हाँ, ब्रह्म में विद्यमान वह धर्मप्रतियोगिक भेद यदि स्वरूपाति- 
रिक्त होता, साथ ही वह स्वरूप से प्रकाशित नहीं होता तो उस भेद के अग्रहण से धर्मत 
का ्रध्यास हो सकता है। परन्तु अद्वेतियों को स्वरूपातिरिक्त वैसा भेद- जो ददीत 
न होता हो-मान्य नहीं, क्योंकि उनके मत में ब्रह्मूपी चैतन्य निर्धमंक है । अतः उनके 
निधमंक ब्रह्म चेतन्यवाद के अनुसार स्वरूपातिरिक्त अग्रहीतमेद ग्रद्वैतियाँ को मान्य 
न होने से उस मेदाग्रह के कारण चैतन्य में धर्मत्वाध्यास न हो सकेगा। यदि अड्दैती 
ब्रह्म में स्वरूपातिरिक्त धमंप्रतियोगिक भेद मानें तो वह भेद धर्म वन जायगा, ब्रश | 
सधर्मक होगा, वह निधेर्मक न हो सकेगा । भाव यह है कि चैतन्य में स्वरूपभूत धर्म | 
5 मेद स्वयंप्रकाश चैतन्य वाद में प्रकाशित ही रहता हैं, उस धर्मभेद का आग्रह नहीं 
होता एवं धमत्वाध्यास भी नहीं हो सकता । स्वरूपातिरिक्त भेद अश्लैतियों को मान्य नहीं है। 
जिसके आग्रह से धर्मत्वाध्यास उपपन्न हो सके। स्वरूपातिरिक्त आगीत धर्मद 
मानने पर चैतन्य सधर्मक हो जायगा। अतः अद्दैतियों की मान्यता के अनुसार हो 
चैतन्य में घर्मत्वाध्यास नहीं हो सकता | अतःचैतन्य में धर्मत्वाध्यास तथा अन्ताक | 
में घर्मित्वाध्यास के बल्न पर अन्तःकरण में ज्ञातृत्वश्रम का उपादान नहीं हो सकता द | 
र इस प्रकार द्वितीय प्रकरण का निराकरण हो जाता है। उ । 
र भिदाग्रहायोगादेव? इत्यादि । अद्वैती विद्वानों ने अहंकार में शादु म गा 
इ शानाथयत्व को सिद्ध करने के लिये यह तृतीय प्रकार कहा है | जिस प्रकार 37 be 
का अभिव्यञ्जक करतल सूर्य किरणों का आश्रय प्रतीत होता है, उसी प्रकार चेतय 
आत्मा का श्रभिव्यञ्जक अहंकार भी चैतन्परूपी ज्ञान का आश्रय प्रतीत होता LAS 
द्वारा वर्णित यह तृतीय प्रकार भी समीचीन नहीं है, क्योंकि चेतन्यरूपी आत्मा दद 
पदार्थ है, वह स्वस्वरूप को स्वयं ही सदा प्रकाशित करता रहता है, उसका दि वह मेद | 
द पदारथप्रतियोगिक मेदरूप है, इतर पदार्थों की अपेक्षा उस चैतन्य में जो मेद ९ उनके ` 
2222 चेतन्यरूप है, चैतन्य का घमं नहीं है, ऐसा अद्वैतियों को मानना पड़ता है, | [ 
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द्वितीयः ] भाषाचुवादसहितम्‌ २५१ 


हङ्काराभिव्यङ्गयस्वमपि निरस्तम्‌ । यथाहुभंगवध्यापुनशुनय।-- 
शान्ताङ्गार इवादिस्यभहङ्कारे जडात्मकः । 
स्वयंज्योतिषसात्मानं व्यनक्तीति न युक्तिमत्‌॥ 
व्यङ्कुव्यङ्गधत्वसन्योन्यं न च स्यात्‌ प्रातिझ्श्यतः | 
व्यङ्ग्यत्वेश्नबुभूतित्वमात्मनि स्पाधथा घटे॥ इति । 


मत में चैतन्य निर्धर्मक है । इतर भेद चैतन्य स्वरूप होने से यह फलित होता है कि वह 
स्वयंप्रकाश चैतन्य स्वरूप को प्रकाशित करते समय स्वस्वरूप को इतर पदार्थों से भिन्न रूप 
में ही प्रकाशित करता है। इस प्रकार इतर पदाथो से भिन्न रूप में स्पष्ट स्वयं प्रकाशित होने 
वाला जो चैतन्य है उसको अहंकार से अभिव्यक्त होने की क्या आवश्यकता है। जडपदार्थ 
इतर से अभिव्यक्त हो, यह उचित हवै । स्वयंप्रकाश पदार्थ को इतर से अभिव्यक्त होने की 
आवश्यकता नहीं । स्वयंप्रकाश चैतन्य के द्वारा प्रकाशित न होने बाला यदि कोई भेद चैतन्य 
में रहता तो उसको प्रकाशित करने के लिये अहंकार का उपयोग हो सकता, परन्तु वैसा 
कोई भेद्रूपी धर्म अद्दैतियो को मान्य नहीं है। अतः स्वयंप्रकाश चैतन्य को अहंकार से 
अभिव्यक्त होने की आवश्यकता नहीं | तथा चैतन्य को अहंकाराभिव्यङ्गय मानकर अहंकार 
के ज्ञातृत्व का उपपादन नहीं हो सकता | किंच, चैतन्य में अहंकार से जो भेद है, वही यदि 
यहीत नहीं होता तो चैतन्य में अहंकार का अध्यास अवश्य होता तथा अहंकार सिद्ध भी होता, 
बाद में चैतन्य का व्यञ्जक मी होता। परन्तु चैतन्य में जो अहंकारप्रेतियोगिक भेद है, वह 
वही अहंकार चैतन्य स्वरूप अद्वैत मत में सिद्ध होता है, क्योंकि अद्वैत मत में चैतन्य 
निर्धेमक है । वह स्वरूपभूत भेद जब स्वयंप्रकाश चैतन्य से प्रकाशित होता रहता है, तब उस 
भेद का अग्रह कैसे होगा, मेदाग्रह न होने से अहंकार का अध्यास भी न हो सकेगा, एवं 
अहंकार की सिद्धि ही नहीं होगी, अतः अहंकार से चैतन्य की अभिव्यक्ति सवथा 
असंभावित है । 

“शान्ताङ्गारः इत्यादि | रत एव भगवान्‌ श्रीयामुनमुनि ने आत्मसिद्धि ग्रन्थ में यह 
कहा है कि जिस प्रकार शान्त अङ्गार अर्थात्‌ कोयला स्वयँप्रकाश सूर्य को अमिव्यक्त करे 
अर्थात्‌ प्रकाशित करे, यदद अर्थ युक्तियुक्त नहीं प्रतीत होता, उसी प्रकार यह जड अहंकार 
स्वयंप्रकाश आत्मा को अभिव्यक्त करे प्रकाशित करे, यह अर्थ भी युक्तियुक्त नहीं है | किंच 
अद्दैती विद्वान यह भी कहते हैं कि चैतन्य एवं अहंकार में परस्पर व्यङ्गयव्यञ्जकभाव 

, अर्थात्‌ चैतन्य अहंकार को अभिव्यक्त करता है, तथा अहंकार चैतन्य को अभिव्यक्त 
करता है। अद्वैतियों का यह कथन मी समीचीन नहीं है, क्योंकि अहंकार और चैतन्य 
प्रतिकूल स्वभाव वाले हैं, अत एब इनमें परस्पर व्यङ्गयव्यञ्जकमाव नहीं हो सकता। 
इसका भाव यह है कि ञट्टेती विद्वान्‌ यह मानते हैं कि जड अहंकार नियम से चेतन्य से 
अभिव्यक्त होता है, तथा चैतन्य भी नियम से अहंकार से अभिव्यक्त होता है। परन्तु यहाँ 
पर हमें कहना यह है कि जो पदार्थ नियम से जिससे अभिव्यक्त होता है, वह उसी का अभि- 
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२५२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जौवपरिच्छेद! 
अतः सिद्धमात्मैव ज्ञाता अहंग्रत्ययविषय इति । 


ब्ञ्जक नहीं हो सकता | अतः चैतन्य के द्वारा अभिव्यक्त होने वाला अहंकार चैतन्य का 
गरभिव्यञ्जक नहीं हो सकता । अहंकार मिथ्या पदार्थ है, यह अडतियों को मान्य है। 
प्रतिभासित होते समय में ही मिथ्या पदार्थ की सत्ता मानी जाती है। प्रतिभास न होने पर 
मिथ्या पदार्थ अहंकार की सत्ता नहीं हो सकती। ऐसी स्थिति में जब तक चैतन्य से 
अहंकार प्रतिमासित न होगा, तब तक उसकी सत्ता न हो सकेगी, अतः उससें चेतन्य को 
अभिव्यक्त करना सर्वथा असम्माबित है । जो चैतन्य अहंकार को प्रतिभासित करेगा, वह 
स्वयं भासता हुआ ही अहंकार को प्रतिभासित कर सकता है, यदि चैतन्य स्वयं न भासता 
हुआ अहंकार को प्रतिभासित करेगा तो वह जड बन जायगा । अतः यहाँ पर अद्दतियों 
को यह मानना पड़ेगा कि स्वयंप्रकाश चैतन्य से प्रकाशित होने वाले अहंकार द्वारा चतन्य 
प्रकाशित होता है। ऐसा मानने पर ग्रन्योन्याश्रय दोष होगा, क्योंकि चेतन्य प्रकाश से 
अहंकार का प्रकाश तथा अहंकार प्रकाश से चैतन्य का प्रकाश होगा । उपयुक्त प्रतिकूल 
खमाव के कारण अहंकार और चैतन्य में परस्पर व्यङ्गयव्यञ्जकभाव हो नहीं सकता | 
किंच, चैतन्य को अहंकार व्यङ्गय मानने पर अद्वैत मतानुसार चैतन्य में अननुभूतित्त दोष 
मी प्रसक्त होता है | अद्वैतियों को यह अर्थ मान्य है कि अनुभूति अर्थात्‌ चेतन्य शन 
नहीं है, यदि चैतन्य अनुभाव्य होता तो वह अननुभूति हो जायगा, क्योंकि जगत्‌ में जितने 
अनुमाव्य घरादि पदार्थ हैं, वे सब अनुभूति अर्थात्‌ अनुभूति से भिन्न हैं, अनुभूति भी 
यदि अनुभाव्य होती हो उसे भी घटादि के समान अननुभूति बनना होगा । परन्तु अनुभूति 
अनुभूति ही है, वह अननुभूति हो नहीं सकती । अतः अनुभूति अनुभाव्य नहीं हो सकती, 
अनुभूति अननुभाव्य ही होगी । यह अर्थ अद्वैतियों को मान्य है। अनुभूति अर्थात्‌ च 
को अहंकाराभिब्यङ्गय मानने पर इस उपर्युक्त अर्थ से विरोध उपस्थित होगा, ह 
अभिन्यङ्गघ होना अनुभाव्य होना एक ही बात है। अहंकार से अमिव्यज्ञय होने पर च 
अहंकारजन्य अनुभव का विषय हो जायगा, अर्थात्‌ अनुभाव्य हो जायगा | ऐसी स्थि 
अब्वतियों की उपर्युक्त मान्यता के अनुसार अनुभूति को अननुभूति बनना होगा । अ 
अननुभूति नहीं हो सकती, अतः अहंकार से अभिव्यज्ञय हो नहीं सकती । इसलिये उपयुक्त 
अर्थात्‌ चैतन्य को श्रहंकाराभिव्यङ्गय मानना अनुचित है, क्योंकि वह अद्वैतियों के 

- मान्यता से विरोध रखता है। 


के “रतः सिद्धम्‌? इत्यादि । उपयुक्त विवेचन से यह सिद्ध होता है छ 
क नहीं हो सकता है | आत्मा ही ज्ञाता हो सकता है, इस ज्ञाता का धर्म बनने वाले हे 
आत्मा मानना उचित नहीं, किन्तु उस ज्ञान का आशय वनने वाला ज्ञाता दी अप 
. वह ज्ञाता अहम! ऐसे प्रतीत होता है। इससे फलित होता है कि ज्ञाता आत्मा ते 
. प्रतीति का विषय है। अहंकार अहंग्रतीति का विषय नहीं है। अइग्रतीति का विण 

` वाला अद्दमर्थ ही ज्ञाता आत्मा है। 
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कि अहंकार राता 


FF NS 


द्वितीय; ] आषानुवादसहितम्‌ २५३ 


( आत्मनो5हमथेत्वस्थिरत्वयो: समर्थनम्‌ ) 


किश्च— 
प्रत्यक्त्वादुपलस्भतो मम सुखं भावीति मोक्षेच्छया 
घुक्तत्रह्मशुशक्ठवेद्बचसा मुप्तोष्हमित्युक्तितः । 


(आत्मा अहमथ है, तथा स्थिर है, इस अर्थं का समथेच ) 


मत्यक्त्वात्‌' इत्यादि । अहमर्थ ही आत्मा है, क्योंकि आत्मा प्रत्यक्‌ माना जाता है । 
जो पदार्थ अपने लिये प्रकाशित होता है, वह प्रत्यक्‌ कहलाता है, और जो पदार्थ दूसरे के लिये 
प्रकाशित होता है, वह पराक्‌ कहलाता है । आत्मा अपने लिये प्रकाशित है, क्योंकि आत्मप्रकाश 
का फल व्यवहार आत्मा को प्राप्त होता है, जो आत्मा अपने लिये प्रकाशित दै, वह दो 
प्रकार का हे। (१) आत्मा 'अहमहम? इस प्रकार सदा अपने लिये स्वयं प्रकाशित रहता 
है। (२) भैं सुखी हूँ", 'मैं दुःखी हूँ? ऐसे धर्मभूतज्ञान से अपने लिये प्रका शत रहता है। 
दोनों प्रसंगों में भी आत्मा अपने लिये हो प्रकाशित रहता है। अत एव आत्मा प्रत्यक्‌ 
माना जाता दै । घट और पर इत्यादि पदार्थ अपने लिये नहीं प्रकाशते हैं, किंतु आत्मा के 
लिये प्रकाशते हैं, क्योंकि उनके प्रकाश से होने वाला फल व्यवहार आत्मा को प्राप्त होता 
है। दूसरे के लिये ही प्रकाशने वाले घटादि पदार्थों का यह स्वभाव है कि वे प्रकाशते 
समय यह और वह? इत्यादि रूप में ही प्रकाशते हैं, कमी वे 'अहम? ऐसा नहीं प्रकाशते 
हैं। अपने लिये प्रकाशने वाले अत एव प्रत्यक्‌ बने हुए आत्मा का ही स्वभाव है कि वह अपने 
लिये प्रकाशते समय “अहम? इस प्रकार प्रकाशता है। म्रत्यकू बने हुए आत्मा का अहम! 
ऐसा प्रकाशना स्वभाव होने से यह सिद्ध होता है कि अहम! ऐसा प्रकाशने वाला अहमर्थ 
ही आत्मा है। इस प्रकार आत्मा को अहमर्थ सिद्ध करने में प्रत्यक्त्व देठ सहायक होता 
है। “उपलम्भतःः आत्मा अहम? ऐसा प्रकाशता है। यह सबका अनुभव है। अद्वैती 
विद्वान्‌ भी यह मानते हैं कि आत्मा अपरोक्ष है, अर्थात्‌ प्रत्यक्ष है, आत्मा “अहमहम?! इस 
रतीति में प्रत्यक्ष प्रकाशता है । आत्मा को प्रत्यक्ष सिद्ध करने के लिये अद्दैती विद्वानों को 
“अहम? इस प्रतीति के शरण में जाना पड़ता है। जब सबके अनुभव में आत्मा 'अहमहम्‌ 
ऐसा प्रतीत होता है, तब अहमर्थ को आत्मा मानना युक्त ही सिद्ध होता है । स्वलोक सिद्ध 
अनुभव का तिरस्कार करना उचित नहीं | अनुभव से मेल रखने वाला सिद्धान्त ही मान्य 
हो सकता है। इस प्रकार सर्बसम्मत अनुभव से भी अहमर्थे आत्मा सिद्ध होता है। “मम सुखं 
भावीति मोक्षेच्छ॒ुया” । प्रत्येक जीवात्मा को मोक्ष की इच्छा इस प्रकार होती है कि मैं 
मोक्ष सें सम्पूर्ण दुःखों से छूट कर अनन्त आनन्द का भागी बनेगा, अतः मोक्ष हमको 
चाहिये | इस इच्छा से यह व्यक्त होता है कि अहमर्थ ही आत्मा है, वह मोक्ष में विद्यमान 
होकर अनन्त आनन्द को भोगने बाला है। इससे अहमर्थे ही आत्मा सिद्ध होता है। | 


“ुक्तत्रह्मसुमुन्नुवेद्बचसा” “ अदमन्म्‌' ( मैं परमात्मा का भोग्य हूँ ) इस प्रकार मुक्त का 
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२५४ २ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेंद: 
सां नाज्ञासिषमित्यपि स्ववपुरायज्ञानमात्राश्रयात््‌ 


~ 


स्वापप्राच्यनिज क्रियास्सरणतोऽप्यात्माऽहभर्थः स्थिर; ॥ 


वचन है । “हन्ताहमिमास्तिल्तो देवता अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविश्य नाम रूपे व्याकरवाणि” 
( मैं तेज, जल और प्रथिवी इन तीन देवताओं में इस जीवात्मा के द्वारा अनुप्विष्ट नामरूप 
व्याकरण करता हूँ, इस प्रकार परब्रझा का वाक्य है । “ुमुक्षुवे शरणमहं प्रपद्े” ( मैं मुमुक्षु 
श्रीभगवान्‌ के शरण में जाता हूँ) इस प्रकार मुसुक्क का वचन है। इन वचनों से सिद्ध 
होता है कि मुक्त पुरुष, मुमुक्षु और परब्रहा अपने आत्मस्वरूप को “अहमहम्‌? ऐसा समभते 
हैं। इससे अहम आत्मा सिद्ध होता दै । ये वचन वेद में पाये जाने वाले वचन हैं। 
इनसे अहमर्थ आत्मा सिद्ध होता है। ग्रविद्या रहित मुक्तादि में अहं शब्द का . प्रयोग होने 
से सिद्ध होता है कि अहमर्थ अविद्या सिद्ध पदार्थ नहीं है, किन्तु आत्मा ही है । “सुप्तोडह- 
मित्युक्तितः” प्रत्येक मनुष्य जब सोकर उठता है, तब कहता है कि में अब तक सोता रहा । 
इस अनुपन्धान से सिद्ध होता है कि जो अहमथ सोया था, वही उठकर ऐसा अनुसन्धान 
करता है। अद्वैतियों के मत में अहंकार अहमर्थ है, वह झघुसि में नष्ट हो जाता दै । यदि 
अहंकार अहमर्थ होता तो वह सुपुप्ति में नष्ट होने से ऐसा अनुसन्धान नहीं कर सकता, क्योंकि 
जागरण में अद्वैतमतानुसार जो दूसरा अहंकार उत्पन्न होता है, वह सोया नहीं, अतः 
वह भी ऐसा अनुसन्धान कर सकने में असमर्थ है। अ्रहंकाराहमर्थवाद में-जो अद्वैतियों को 
मान्य है--उपर्युक्त अनुसन्धान ग्रनुपपन्न है। आत्मा को अहमर्थ मानने पर उपयुक्त 
अनुसन्धान उपपन्न होता है, क्योंकि आत्मा स्थिर है, वही सोया है, तथा सोने के पश्चात्‌ उठा 
है, अतः वह ऐसा अनुसन्धान कर सकता है। इस प्रकार सोकर उठने वाले के उपयुक कपन 
से अहमर्थ आत्मा एवं स्थिर सिद्ध होता है। यहाँ पर यह शंका उठती है कि सोकर उठने वाला 
मनुष्य भी यह समझता है कि मैं अब तक अपने को भो नहीं जानता था । यह अनुभव 
में अहमर्थ का सद्भाव एवं प्रकाश मानने पर कैसे संगत होगा ! इस शांका का समाधान 
“मा ना ज्ञासिषमित्यपि स्ववपुराबञ्ञानमात्राथथात्‌” इस पाद में वर्णित है। “मैं हमको नहीं 
जानता था? इस प्रकार जागने पर जो प्रतीति होती है, इसका भाव यही है कि में स॑ 
समय “मैं ब्राह्मण हूँ? “मैं ब्रह्मचारी हूँ? “मैं यहाँ सोता था” ' मैं ऐसा सोता था” इस 
प्रकार बाह्य आकारों को केवल मैं हमको नहीं जानता था। इस प्रतीति से सुषुसि सगर मं 
होने वाले उस अहमथ भान का- जो बाह्याकारों को छोड़कर केवल अहमर्थ को लेकर 
होता दै--खण्डन नहीं होता है। “स्वापप्राच्य निजक्रियास्मरणतः” सोकर उठने जा 
प्रत्येक मनुष्य यह स्मरण करता है कि मैंने पूर्व दिनों में इन इन कर्मों को किया | 
` इससेतञ्हमर्थं का स्थिरत्व प्रमाणित होता है। अहंकार को अहमर्थ तथा सुधुति में हि 

नाश मानने वाले अद्वौतियों में इस स्मरण की उपपत्ति नहीं लगती । इन सब देठ 
यह सिद्ध होता है कि आत्मा ही अहमर्थ है, तथा वह स्थिर है। 


सुषुप्ति 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ २५५ 
( आतमनोऽहम थंतवज्ञातुत्वकठृर्वा दिशण्डकयुक्तीचां निराकरणम्‌ ) 

अत्मनोऽहव्प्रत्ययणोचरस्वप्रपिचेपकाणि आत्मत्वाजडत्वनिविकार- 

~ ॥ CO र 12? १ 

त्वादीनि प्रत्यक्षागमवाधादसाधारणानेकान्तिकत्वाच्च निरस्तानि । एवं 


ज्ञातृस्वक्ट ्वप्रतिछ्षेपकेप्वप साव्यश्‌ । एवं कर्दत्वज्ञातृत्वादिक नास्मधर्सो 


(आत्मा के अहमर्थ्व ज्ञातृस्व और कतृस्व इत्यादि का खण्डन करने चाखी युक्तियां का खण्डन) 

“आत्मनो ऽहंग्रत्यवगोचरत्व? इत्यादि । आत्मा अहंप्रतीति का विषय है | इस अर्थ का 
खण्डन करने के लिये अद्दैती इत्यादि विद्वान्‌ निम्नलिखित श्रनुमानों को प्रस्तुत करते हैं । 
(१) आत्मा अईंप्रतीति का विषय नहीं है, क्योंकि वह आत्मा है। जो पदार्थ अहंप्रतीति 
का विषय होता है, वह अनात्मा है। दृशान्त-देह भें स्थूल हूँ” इस प्रकार अहंप्रतीति 
का विषय है, साथ ही वह श्रनात्मा है। आत्मा आत्मा होने से अहंप्रतंति का बिषय नहीं 
हो सकता । ।२) आत्मा अहंप्रतीति-का विषय नहीं है, क्योंकि आत्मा अजड है।जोजो 
पदार्थ आहुंप्रतीति का विषय है, वह सत्र जड दै । इशान्त--अहँप्रतीति का विषय बनने वाला 


देह जड है। आत्मा अजड होने से ्हंप्रतीति का विषय नहीं हो सकता । (३) आत्मा | 


अहंग्रतीति का विषय नहीं है क्योंकि आत्मा निर्विकार है, जो जो पदार्थ झहंप्रतीति के 
विषय हैं, ये सब पदार्थ विकार बाले हैं। इष्टान्त-अहंप्रतीति का विषय बनने वाला 
देह विकार वाला दै । आत्मा निर्विकार होने से श्हंप्रतीति का विषय नहीं हो सकता । इन 
अनुमानों में प्रस्तुत किये गये समी हेतु हेत्वाभास होने से अनादरणीय हैं, क्योंकि ये हेतु 
बाधित एवं असाधारणानैकान्तिक है। प्रत्यक्ष एवं शाखप्रमाण से आत्मा अहमथ सिद्ध 
होता है । आत्मा में अहंप्रतीति विषयत्वामाव को साधने के लिये कहे जाने वाले उपयुक्त 
हेतु प्रत्यक्ष और शास्त्र से वाधित हो जाते हैं। किंच, आत्मत्व, अजडत्व और निर्विकारत्व 
ऐसे धर्म अद्वैत मत के अनुसार पक्ष में अर्थात्‌ आत्मा में ही रहने वाले धमं हैं। अत एब 
असाधारणानैकान्तिक हैं । क्योंकि वे सपक्ष घटादि में नहीं रहते हैं, देस्वाभासमूत इन हेतुओं 
से उपयुक्त साध्य सिद्ध नहीं हो सकता | इसी प्रकार ही आत्मा के श्ञातृत्व और कतृत्व 
इत्यादि के खण्डनार्थ जो हेतु प्रस्तुत किये जाते हैं, वें भी इसी प्रकार हेत्बामास होने से 
अनादरणीय हैं । ऐसा समझना चाहिये। . 
(एवं कतृत्वज्ञातृत्वादिकम्‌ः इत्यादि । इसी प्रकार आत्मा के ज्ञातृत्व ओर कतृत्व 
इत्यादि धर्मों के निराकरणार्थं अद्वैती विद्वानों द्वारा प्रस्तुत किये जाने वाले निम्नलिखित 
अनुमान भी दोषयुक्त होने से त्याज्य हैं। वे अनुमान ये हैं कि ज्ञातृ और कतृत्व इत्यादि 
धर्म आत्मा के धर्म नहीं हैं, क्योंकि ये धर्म हैं, तथा दृश्य हैं, अर्थात्‌ ज्ञान के विषय हैं | 
जो जो पदार्थ धर्म तथा दृश्य हैं, वे आत्मा के ध्म नहीं हैं। उदाहरण रूप इत्यादि 
पदार्थ धर्म हैं, तथा दृश्य हैं, ये आत्मा के घर्म नहीं । शातुस्व और कतृत्व इत्यादि पदाथ 
भी घर्म एवं दृश्य होने के कारण आत्मा के धर्म नहीं हैं । इन अनुमानों में- ये दोष हैं कि 
(१) ये ्रनुमान प्रत्यक्ष से बाधित है, क्योकि प्रतयक्ष से आत्मा अहमर्थ ज्ञाता और कर्ता 
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२५६ न्यायसिद्वाञ्जनम्‌ [ जीवपरिल््द: 


र्मत्रात्‌, दशयत्वादित्यादिकमपि वाधकबसाडिपदे वाधकाभावाच्च - 
दु/स्थम्‌ । नाङ्कारधमं इति प्रयज्यमाने का गतिदेवानांप्रियस्य ! 
अबिद्येति चेत सत्यमविद्येय, अनाविद्यककत्वस्य क$्कचिदप्यनम्युपगमाद्‌, 
आविद्यस्यापि निषेधे तहिधानविरोधात्‌ । 


प्रतीत होता दै । ज्ञातृत्व और कतृत्व इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाण से आत्मा के धर्म सिद्ध 
होते हैं, तथा शास्र प्रमाण से भी ऐसे ही सिद्ध होते हैं। ऐसी स्थिति में ज्ातृत्व 
और कतृत्व इत्यादि में आत्मधमंत्वामाव को सिद्ध करने वाले उपर्युक्त अनुमान 
प्रत्यक्ष एवं शास्र से वाघित सिद्ध होते हैं। (२) उपर्युक्त अनुमानों के विषय में यदि यह 
अप्रयोजक शंका - कि शातृत्व और कतृंत्व इत्यादि, दृश्य और धर्म होते हुए आत्मा के 
घर्म भी हों इसमें क्या आपत्ति है--प्रस्तुत की जाय तो इस प्रयोजक शंका का निराकरण 
करने वाला कोई अनुकूल तक नहीं है। अनुकूल तक न होने से भी उपर्युक्त अनुमान . 
अप्तमीचीन है| किंच, अद्देती विद्वान्‌ ज्ञातृत्व और क़र्तृत्व इत्यादि को अहंकार का धर्म 
- मानते हैं| यदि उनके प्रति ये अनुमान--कि ज्ञातृत्व और कृत्व इत्यादि अहंकार का धर्म 
नहीं है, क्योंकि ये दृश्य हैं तथा धर्म हैं। जिस प्रकार रूप इत्यादि दृश्य धर्म अहंकार के 
घमं नहीं हैं, उसी प्रकार शातृत्व और कर्तृत्व इत्यादि भी दृश्य धर्म नहीं हैं--माने जाये 
तो अद्वैती विद्वान्‌ क्या उत्तर देंगे? इस पर अबद्वेती विद्वानों को यही उत्तर देना पड़ेगा कि 
धमं एवं दृश्य होने से कतृत्व और ज्ञातृत्व इत्यादि अहंकार के धर्म नहीं हैं, इस प्रकार के 
प्रत्यनुमान उपस्थित होने पर अविद्या के ही शरण में जाना चाहिये। अविद्या ही गति है | 
इस उत्तर पर हमें यही कहना है कि अद्वेतियों की अविद्या ही गति है। भाव यह है कि 
उपयुक्त प्रत्यनुमान उपस्थित होने पर अद्वेतियों को उसके खण्डन के लिये यही कहना 
पड़ेगा कि अहंकार में जो ज्ञतृत्व और कर्तृत्व इत्यादि धर्म हैं, वे अविद्या सिद्ध हैं। वास्तव में 
वे अहंकार में भी नहीं रहते ऐसी स्थिति में-- ज्ञातृत्व और कतृत्व इत्यादि अहंकार के धर्म नहीं 
हैं--ऐसे प्रत्यनुमान उपस्थित होने पर अद्वेतियों को इष्टापत्ति ही है, क्योंकि ये धम वास्तव 
में अहंकार में भी नहीं रहते हैं। प्रत्यनुमानों के विषय में यदि अद्वेती ऐसा उत्तर देंगे तो 
हमें यही कहना पड़ेगा कि अद्वैती विद्वान्‌ ऐसे ज्ञातृत्व और कर्तृत्व इत्यादि को नहीं मानते 
जो अविद्या से सिद्ध न दों । उनके मत में ज्ञातृत्व और कर्तृत्व इत्यादि अविद्यासिंड ही «| 
अविद्यासिद्ध इन धमां का अभाव आत्मा में रहता है। आत्मा में अविद्यासिदध ये धर्म 
ही नहीं। आत्मा में ज्ञातृत्व और कर्दू्व आदि का .खण्डन जो अद्वेती विद्वान, अनुमान , 
करते हैं, उनका अविद्यासिद्ध ज्ञातृत्वादि के अभाव को आत्मा में सिद्ध करने में ही ताल 
है। ऐसी स्थिति में हमारे प्रति अनुमानों के विषय में इष्टापत्ति मानना अशुक्त सिङ होता 
है, क्योंकि इष्टापत्ति मानने पर यह फलित होता है कि अद्वेती विद्वान अविद्यासिद्ध 5 
` त्वादि'के अभाव को अहंकार में ' मानने को तैयार हैं। यदि अद्देती विद्वान, अविद्यासिद 
. शातृत्व का अमाव अहंकार मानते हों तो वे अहंकार में अविद्यासिद्ध ज्ञातृत्वादि की 
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( आत्मनो ज्ञातुस्वकदुरवादीनां प्रमाणेः साधनम्‌ ) 
ज्ञातृत्वं चास्य स्वाभाविकाकार इति “ज्ञोऽत एव” इत्यधिकरणे श्रृतिमि- 
रुपपादितम्‌ । भक्तत्वहेतुभूत कतत्वं भोक्तुजीवस्पेव । तच्च ' सामान्यतः 
परमपुरुषहेतुकमिति “कर्ता शाल्लाथवचात्‌”, “परात्तु तच्छृते!” इत्यधिकरणे 
ग्रपश्चितस्‌ । 
सद्भाव मानते हैं, इससे पूर्व मन्तव्य में. विरोध उपस्थित होगा । इस विवेचन से यह सिद्ध 
होता है कि आत्मा का शातृत्वादि धर्म अविचाल्य है, अनुमान से उसका निराकरण 
नहीं हो सकता | बक क 
( आत्मा के ज्ञातृत्व ओर कतृत्व इत्यादि में प्रमाण ) 
ज्ञातृत्वं चास्य' इत्यादि । आत्मा ज्ञाता है, आत्मा का ज्ञातृत्व स्वाभाविक आकार 

है, यह अर्थ ब्रहमसूज्रौ में “ज्ञोऽत एब” इस अधिकरण में श्रुतियों द्वारा उपपादित है। 
“जोज्त एव” इस सूत्र का यह अर्थ है कि आत्मा ज्ञाता है, ज्ञान मात्र नहीं है, यह अर्थ 
श्रुतिप्रमाण से ही सिद्ध होता दै । जीवात्मा सुख एवं दुःख का भोक्ता है, तथा विषयों का 
भोक्ता है, जीवात्मा में भोक्तत्व है, इस भोक्तल्व में हेतु कत्व है, जीव पुण्य पापों का कर्ता 
होने से उन कमों के फलों का भोक्ता बनता है। उपर्युक्त कत्व भी जीवात्मा में रहता दै, ` 
यह कृत्व जीवात्मा का ही धर्म है। जीवात्मा का कृत्व परमात्माधीन दै । ये दोनों क्रम 
से “कर्ता शाज्रार्थवत्वात और “परात्तु तच्छ्रुतेः? इन अधिकरणों में वर्णित है । इन सूत्रों 
का यह अर्थ है कि कर्म फलों का भोक्ता जीवात्मा ही कर्ता है, तमी “स्वर्गकामो यजेत” 
( स्वर्ग चाहने वाला पुरुष याग करे ) इत्यादि शास्त्र जीवों को उन उन कर्मों में प्रेरित 
करके सफल हो सकते हैं, शास्रार्थ को समझने वाला जीवात्मा यदि उन कर्मों का कर्ता 
बन सकता हो, तभी उसको प्रेरित करना सफल होगा, अन्यथा नहीं । सभी जीवों का सब 
प्रकार का कृत्व परमात्मा के अधीन है। जिस प्रकार काल एवं अहष्ट इत्यादि काय- 
सामान्य के प्रति कारण होने से जीवों को होने वाले कठव के प्रति अर्थात्‌ ज्ञान, इच्छा 
और प्रयत्न के प्रति कारण दोते.हैं, उसी प्रकार ईश्वर मी कायं असामान्य का कारण 
होने से जीवों के कर्तृत्व का मी कारण होता है, अत एव इश्वर कराने बाले माने जाते हैं। 


१३, “परात्तु तच्छूते;' इस ब्रह्मसूत्र का यह अर्थ है कि जीवात्मा को कतृत्व परम पुरुष से 
प्राप्त है, क्योंकि “अन्तः प्रविष्टः शास्ता जनानां सर्वात्मा", “य आत्मानमन्तरो यमयति 
इत्यादि श्रतिवचनों से यह अर्थ प्रमाणित है । उपर्युक्त श्रुतिवचनों का«्यह अथ है कि 
परमात्मा सब जीचों के अन्दर प्रविष्ट होकर शासन करते हैं। अत एव सबके आत्मा 
हैं। परमात्मा जीवात्मा के अन्तर्गत रहकर उसका नियमन करते हैं। इससे 
सिद्ध होता है कि परमात्मा कारयिता अर्थात्‌ कराने चाले हैं, जीवाध्मा कंतो अर्थांत 
करनेवाला है। कारयिता होने से ही परमात्मा प्रेरक कहलाते हैं। परमात्मा का 
भेरकत्व सामान्यरूप को लेकर होता है। जिस प्रकार सब कार्यों के प्रति कारण बनने 
चाळा काल और अदृष्ट इत्यादि सामान्य कारण, जीवात्मा मे होने वारे कतृत्व अर्थात्‌ 
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रध न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ चीनप 
( जीवात्मनः स्वयंप्रकाशत्व नित्यत्वनानात्वाणुत्वादीनां साधनम्‌ ) 

अस्य स्पय्रकाशत्वनित्यत्वनानात्वाणुत्वादीनि शत्य पपत्तिभ्या 

सिद्धानि । स्वस्य चास्य स्वयंप्रकाशत्वस्‌ | परस्य ठु तज्ज्ञानत्रिपयतयै 

प्रकाशते । स्वस्यापि ग्रमाणान्तरात्रसेयाणुत्वशेषत्यनियास्यस्वनित्यत्वादिः 


( जीवात्मा स्वयंग्रकाशा, नित्य, अनेक एवं अणुपरिसाण वाला है) 


यह जीवात्मा स्वयं प्रकाशने वाला है, अनेक है, तथा अणुपरिमाण वाल्ला है। 
प्रत्येक जीवात्मा अपने लिये ही स्वयं प्रकाशता है, दूसरे जीवों के प्रति नहीं । दूसरे जीवों 
के ज्ञान का विषय बन कर ही इतर जीव दूसरे जीवों के प्रति प्रकाशते हैं, क्योंकि एक जीव 
दूसरे जीव को अपने ज्ञान के द्वारा ही समझ सकते हैं, एक जीव दूसरे जीव के प्रति स्वयं 
नहीं प्रकाशता है । परन्तु प्रत्येक जीव अपने लिये ही स्वथं प्रकाशते हैं । प्रत्येक जीव अपने 
प्रति “अहमहम्‌' ऐसा स्वयं प्रकाशता रहता है। इतर प्रमाणो द्वारा जानने योग्य अणुल, 
शेषत्व, नित्यस्व और नियाम्यत्व इत्यादि धर्मों को लेकर जीवात्मा स्वयं नहीं प्रकाशता है। 
किन्तु धमभूतज्ञान के द्वारा ही नित्यत्वादि विशिष्टरूप में जीवात्मा का भान होता है। 
अहमहम ऐसा सदा स्वयं प्रकाशता हुआ भी जीवात्मा नित्यत्वादिविशिष्ट रूप में ज्ञान 
का विषय बनकर ही प्रकाशता है। अहम! ऐसा जीवात्मा सदा स्वयं प्रकाशता रहता है, 


ज्ञान, इच्छा और प्रयत्न के कारण होते हैं, उसी प्रकार कार्य सामान्य के प्रति 
कारण बनने वाले ईश्वर भी जीवात्मा सें होने वाले कतृत्व अर्थात्‌ ज्ञान, इच्छा ओर 
प्रयत्न के प्रति भी कारण होते हैं। इस सामान्यरूप को लेकर ही ईश्वर प्रेरक कहलाते 
हैं | ईश्वर जीव के प्रत्येक कायै में विशेष रूप से प्रेरणा देते हों, ऐसी बात नहीं है। 
` अत एव यहाँ यह शंका--कि यदि ईश्वर पुण्य पाप कमों में जीवों का प्रेरक है, तो 
जीव कठपुतली के समान हो जाता है । ऐसी स्थिति में इस अत्यन्त परतन्त्र जीव के 
अति विधिनिषेध शास्त्र कैसे सफल होंगे--डठ ही “नहीं सकती है । क्योंकि जीवों द 
जान, इच्छा और प्रयस्नरूपी कतुंत्व के विषय में काल और अदृष्ट इत्यादि के स 
शवर भी साधारण कारण है। अत एव शंका में चित दोष लग नहीं सकता है। 
विधिनिषेध शास्त्र ष्यथं न हों, एतदर्थं ईशवरगत प्रेरकत्व को संकुचित रूप में मानना 
उचित है । अत एव श्र॒तिप्रकाशिका में यह कहा गया है । 
वैयथ्यं यावता न स्याद्विधानम्रतिषेधयोः । 
उ नियन्तुत्वश्रुतेस्तावान्‌ संकोचो न त्वतः परः ॥ 
अथ--इक्वर में प्रेरकत्व का प्रतिपादन करने चाली श्रति का उतना ही संकोच बन 
चाहिये, जितने संकोच करने से विधिनिपेध झा व्यं दोष से बच जेप 
लय उपयुक्त श्रुति का उससे अधिक संकोच नहीं करना चाहिये। इस अर्थे का ते. 
_ रेखकर ही मल में “तच्च सामान्यतः परमपरुपहेतुकम्‌” ऐसा कहा गया है । 
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विशिष्टरूपेण ज्ञानविषंयत्वमरत्येव । अहमिति ' 'ग्रत्यक्त्वैकत्वविशिष्टतया 


यह प्रकाश कमी क्षीण नहीं होता । अहम? इस प्रकाश में आत्मा १५प्रत्यक्त्व एकत्व 
और अनुकूलत्व इन धर्मों को लेकर भासता है, ये धर्म भी अहम? इस प्रकाश से 


१४. प्रत्यक्स्व के विषय सें यह विचार ध्यान देने योग्य दै कि अपने लिये स्वयं प्रकाशने 
वाले आत्मा में अत्यकत्व साना जाता है। क्या यह प्रत्यक्स्व आत्मस्वरूप है, अथवा 
आत्मा में विद्यमान कोई धस है? दोनों पक्षों में दोष है । यदि प्रत्यकतव ओर आत्मा 
एक पदाथ होता तो प्रत्यक्त्व एवं आत्मा सें विशेष्यविशेपणभाव तथा धसंघर्मिमाव 
अनुपपन्न हो जाता | क्योंकि अभेद सें विशेषणविशेष्यभाव और चमंथमिभाव न हों 
सकेगा। यदि अभेद में सी विशेषणविशेप्यमाव इत्यादि माने जायेँ तो “भेदुन्यपदेशा- 
चान्यः? “उभयेऽपि हि सेदेनैनमधीयते’' इन ब्रह्मसूत्रो से विरोध उपस्थित होगा । 
प्रथम सूत्र में आदित्यदेच एवं आदित्य में विराजमान परमात्मा में भेद को “य आदित्ये 
तिष्ठन्‌? ( जो अन्तर्यामी परमात्मा आदित्य में रहते हैं ) इस श्रुति वाक्य से ्रतिपाद् 
सानकर आदित्यअम्तर्यामी को आदित्यदेव से भिन्न सिद्ध कर दिया गया है। इस 
श्रुति में वर्णित आदित्य एवं अन्तर्यामी का आश्रयाश्रयिभाव उनमें भेद होने पर ही 
संगत होगा । यह सूत्रकार का आव दै । तथा - “उभयेऽपि हि भेदेनैवमधीयते” इस 
सूत्र से यह कहा गया है कि “य आत्मनि तिन्‌? ( जो अन्तर्यामी परमातमा जीवात्मा में 
विराजमान है ) इस श्रुति वचन से जीवात्मा और परमात्मा में आश्रयाश्रयिभाव 
सम्बन्ध को लेकर सेद बतलाया गया है । इस प्रकार काण्वशाखा तथा माध्यंदिन 
शाखा वाले जीवात्मा और परमात्मा में भेद को सिद्ध करने वाले “यो विज्ञाने तिष्ठन” 
“य त्मनि तिन्‌” इत्यादि वाक्यों का अध्ययन करते हैं। ये दोनों सूत्र तभी सार्थक 
होंगे, यदि अभेद स्थल में विशेषणविशेष्यभाव न हो । इससे यह फलित होता हेः 
कि प्रत्यक्त्व एवं आत्मस्वरूप में विशेषणविशेष्यभाव होने से प्रत्यक्त्व को आत्मस्वरूप 
मानना उचिते नहीँ । तथा एकत्व संख्या दै, उसे भी आत्मस्वरूप से भिन्न ही मानना 
चाहिये। प्रत्यक्त्व आत्मस्वरूप से भिन्न कोई धम है । इस द्वितीय पक्ष में भी दोष 
है। वह यह है कि आत्मा स्वप्रकाश होने से स्व॒यं को ही प्रकाशित कर सकता है, अपने 
से व्यतिरिक्त ग्रत्यक्त्व रूपी धर्म को प्रकाशित नहीं कर सकता दै । किन्तु यदि आत्मा 
धर्मभूतशान के समान स्वव्यतिरिक्त पदार्थों का प्रकाशक होगा तो धमंभूतञ्ञान के समान 
आत्मा को भी विषयी मानना होगा। वह अयुक्त है, क्योंकि सिद्धान्त में विषयित्व 
र्मेभूतज्ञान का असाधारण घम तथा प्रत्यक्स्व आत्मा का असाधारण धर्म माना 

[ गया है। इस प्रकार दोनों पत्तों में दोष है । इस पर कैसा निर्वाह करना चाहिये। 

ऐसी शंका का समाधान यह है कि प्रस्यक्त्व ओर एकत्व इत्यादि चमं आस्मस्वरूप से 

| व्यतिरिक्त ही हैं। तथा इसके प्रकाशक होने से आत्मस्वरूप में विषयित्व सिद्ध नहीं 
होगा, क्योंकि विषयित्व का स्वरूप यह है कि अपने में अध्रथकूसिद्धि सम्बन्ध से 
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तु स्वश्रकाशता संदा । योगंदशायां तु यथावस्थिता'"पूर्वाकारबिशिश्तया. 
योगिकम्रत्यक्षेण साक्षात्क्रियते | तदिद॒मुक्तमात्मसिद्दी-- 
' एवमात्मा स्त्रतः सिध्यन्चागसेनाबुमानत; | 
योगाभ्यासञ्चुवा स्पष्टं प्रत्यक्षेण प्रकाशते ॥ इति । 


भासित होते हैं | योग दशा में आत्मा ऐसे अपूव वास्तविक धर्मों से--जो * तीन्रानुकूलल्व 
और अणुत्व इत्यादि घमं संसारावस्था में प्रत्यक्षानुभव का विषय नहीं होते थे--विशिष् 
होकर इस विशिष्ट रूप में योगजन्य प्रत्यक्ष से साच्चात्कृत होता है। यह अर्थ आत्मसिद्धि 
ग्रन्थ में “एवमात्मा स्वतः सिध्यन्‌” इस इलोक में वर्णित है। अर्थ--इस प्रकार प्रत्यक 
एकत्व और अनुकूलत्व धर्मों को लेकर अपने लिये स्वयं प्रकाशने वाला आत्मा शाल्जन्य 
शान, अचुमानजन्य ज्ञान तथा योगाभ्यास से होने वाले प्रत्यक्ष से अन्यान्य तारिक धमां 
को लेकर अनुभूत होता है, तत्रापि योगजन्य प्रत्यक्ष से स्पष्ट प्रकाशता है । अन्यान्य धर्म 
विशिष्ट आत्मा शात्र एवं अनुमान से परोक्षरूप में समझा जाता है, और योगाभ्यासजन्य 
प्रत्यक्ष से स्पष्ट समझा जाता है । 


रहने वाले धमों को छोड़कर इतर पदार्थों का प्रकाशक होना ही थिपयित्व है । आत्म- 
स्वरूप अपने में अएथक्सिद्धि सम्बन्ध से रहने, वाले अत्यक्स्व और एकत्व इत्यादि को 
ही प्रकाशित करता है । व्यतिरिक्त किसी पदार्थं को प्रकाशित नहीं. करता है। 
. धमंश्रूतज्ञान ही ष्यतिरिक्त पदार्थों को प्रकाशित करता है । अत एव विपयिस्व धमं- 
भूतज्ञान का असाधारण धमं माना जाता है । इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि. 


आत्मा 'अहमहम्‌ इस प्रकार प्रत्यक्र्घ. और एकत्व धम से विशिष्ट होकर सदा स्वयं 
प्रकाशित रहता है । 


१५, 'अपूर्वाकारविशिष्तया” इत्यादि | जीवात्मा अपने लिये सदा अदुकूल भासित होता है। 
यह जीवात्मा का स्वभाव है । अत एवं सबको आस्मस्वरूप अपने लिये अधिक प्यारा 
लगता है। जीवात्मा में तीन अचुकूलत्व दै, जो योगज प्रत्यक्ष में भासता है | अन्य 
समय में बद्ध जीव को अपना आत्मस्वरूप सन्दर आनुकूल्य को लेकर भासता है। 
अरश्‍न-जीवात्मगत आानुकूस्य सदा भासता रहता है। यह कैसे माना जा सकता 
कि वह योगज प्रत्यक्ष मात्र से ग्रहीत होता ? उत्तर--इसी अन्थकार ने विरोधपरिदार 
नामक रहस्य अन्थ में इस प्रकार दो आजुकूल्यों का समर्थन किया है कि जीवात्म 
"स्वरूपभूत धर्मिज्ञान से सदा आनुकूल्य भासता रहता है । तीब्राचु्स तो 
दशा सें भगवत्संककप से तिरोहित रहता है, वह योगज अत्यक्ष एवं कैवक्य मोड 
धमेभूतश्ञान से प्रकाशता है। इस प्रकार मन्दाचुकूरय और वीत्राजकश्य 

आजुकूट्याँ का अन्थकार ने समर्थन किया है। अरशन- आत्मस्वरूपथूत न 

से प्रकाशने वाला मन्दानुकूल्य क्या जीवात्मा का स्वाभाविक धम है ! अथवा बम र 

भ्रम है! दोनों पर्चो मे दोप है। इनमें प्रथम पक्त में यह दोष है किम 
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जीवात्मा का स्वाभाविक धर्म नहीं हो सकता है, क्योंकि सभी वस्तुओं में विभिन्न 
पुरुषों द्वारा अनुभूत होने वारू सन्दाजुकूश्य, प्रातिकूह्य ओर उदासीनत्व कमकृत दै । 
सभी पदार्थों का तीब्रानुकूए्य ही स्वाभाविक यर्म है । यह अर्थ ्रीरहस्यन्नंयसार इत्यादि 
ग्रन्थों में वर्णित है। यदि कोई कहे कि मोक्ष दशा में भी कस्तूरी ओर चम्पक पुष्प 
. इत्यादि की अपेक्षा ढुगेन्ध युक्त लशुन इत्यादि सें मन्दाचुकूइय भासता है। ऐसा 
अवश्य मानना दोगा, क्योंकि ` उनमें सहान अन्तर है। ऐसी स्थिति में मन्दाचुकूस्य 
को भी कहीं कहीं स्वाभाविक मानना चाहिये । सभी सन्दाचुकूण्यों को कैसे कमकत 
साना जा सकता हे? परन्तु यह कथन समीचीन नहीं, क्योंकि यह अर्थ सिद्धान्त में 
नहीं माना जाता है कि उस समोक्षद्शा में-जब सभी कमं नष्ट हो जाते हँ--मुक्तों 
के ग्रति दुर्गन्ध ढशुन इत्यादि अन्दालुक्ूछ भासते हैं, किन्तु सिद्धान्त में यही माना 
जाता दै कि सभी पदार्थं ईश्वर नित्यसूरि ओर मुक्का के ग्रति अत्यन्त अनुकूछ 
ही भासते हैं, क्योंकि सभी पदार्थ ईश्वर की वस्तु हैं, ईश्वर इनका स्वामी है। 
स्वामी के ग्रति उनके निजी पदाथ अनुकूल भासे, यही उचित है।, नित्यसूरि 
और सुक्त कर्मछूपी उपाधि से झून्य हैं, उनका ज्ञान यथार्थं होता है। थे 
सभी पदाथों को स्वामी श्रीभगवान की सम्पत्ति मानकर उसी रूप में अनुभव 
करते हैं। अत पुव वे पदार्थं उनके अति मी अत्यन्त अनुकूछ आसते हैं। 
अत्यन्त अनुकूल भासना यही सभी पदार्थों का स्वभाव है । संसार में जो जो कई पदार्थ 
, सन्दानुकूल एवं मतिकूल भासते हैं, इसका कारण, कम है। कर्म के फलों को भोगने 
के लिये वे पदाथ पेसा आसते हैं। कर्मेबन्ध से मुक्त जीवों के लिये वे पदाथं अपने 
निजी रूप अत्यन्तानुकूलत्व को लेकर भासते हैं। कर्मफल स्वरूप मन्दानुकूल 
एवं प्रतिकूल रूप में आसते के कारण ही वे पदार्थं संसार दशा में त्याज्य साने जाते 
हैं । तथा उनसे वैराग्य आवश्यक समझा जाता है। सभी पदार्थों का अत्यन्तानुकूर 
ही स्वाभाविक रूप है | कमेरूपी उपाधि निशत्त होने पर ही वह अनुभव में आता है। 
अंत एव सभी पदार्थों में स्वेच्छा से अन्तर्यासी के रूप में विराजने वाले भगवान्‌ 
नित्य निर्दोष माने जाते हैं । उन पदार्थों का सन्दाचुकूस्य ओर म्रातिकूल्य स्वाभाविक 
रूप हो तो उनमें अन्तर्यामी के रूप में स्वेच्छा से विराजने वाझे भगवान्‌ में दोप 
आ सकते हैं, जिस प्रकार लोक में स्वेच्छा से पीव और रुधिर इत्यादि में हूबने वाले 
में दोष आता है। इस विवेचन से सिद्ध होता है कि संसार दशा में जीवात्मा के 
स्वरूपभूत ज्ञान में भासने वाळा मन्दाचुकूर्र स्वाभाविक आकार नहीं हो सकता है। 
किंच, यदि अन्दाबुकृल्य स्वाभाविक आकार होता तो सोच में स्वरूपभूत शान से 
सन्दाजुकूढ्य का प्रकाश मानना पढ़ेगा। तथा घसंगूतञ्ञान से तीत्राजुकूख्य का 
भान मानना होगा | ऐसी स्थिति में विरोध अवश्य उपस्थित होगा, क्योंकि यह 
कहीं भी नहीं देखा गया है कि एक ही समय में एक हो पदाथे सन्दालुकूल्य एवं 
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तदेवं ज्ञातत्वादिरूपमेदान्मादमेयमानरूपोऽयमात्मा । उक्त परज्ञापरि- 


त्राणे वरदनारायणभइारकै?-- 


ग्रमाता च प्रमेयं च ग्रमाणं च भवेत्पुसान्‌ । 


प्रसा मेया च धीरेव भेया एव घटादयः ॥ इति । 
“तदेवम्‌? इत्यादि | आत्मा घटादि पदार्थों को जाननेवाला है, तथा प्रत्यक्त्व आदि 


को प्रकाशित करता हुआ स्वयं प्रकाशता रहता है, और अणुत्वादि धर्म विशिष्ट रूप में ज्ञान का 
वियष होता है । इन विभिन्न रूपों को लेकर विचारने पर आत्मा माता, मेय एबं मान ऐसे 
तीन रूपों से विशिष्ट सिद्ध होता है, क्योंकि घटादि का ज्ञाता होने से माता तथा अफुत्वादि 
विशिष्ट रूप में ज्ञान का विषय होने से मेय साथ ही प्रत्यक्त्वादि विशिष्ट रूप में स्वयं प्रकाशते 
रहने से मान भी है। वरद्नारायण भट्टारक ने प्रज्ञापरित्राण ग्रन्थ में “प्रमाता च प्रमेयं च? 


तीव्रानुकूल्य को लेकर भासता हो। यदि कोई यहाँ पर यह कहे कि एक ही पदार्थं 


देखने पर सन्दाबुकूछ तथा स्पश करने पर अधिकानुकूल प्रतीत होता है। इससे 
सिद होता है कि एक पदाथ मन्दानुकूल्य एवं तीमानुकूल्य को लेकर भास सकता है। 
परन्तु यह कथन समीचीन नहीं, क्योंकि लोक में भी एक पदाथ उपर्युक्त दोनों रूपों को 
लेकर अनुभूत नहीं होता है, क्योंकि देखते समय उस पदार्थ का रूप मन्दानुकूल्य प्रतीत 
होता है। स्परां करते समय उसका स्पशे तीबाडुकूल्य को लेकर आसता है। अन्यथा 
जैनों के सप्तभंगीवाद को मानना होगा । जिसमें एक पदार्थं का परस्पर विरुद्ध रूपों में 


` भान माना जाता है। इस विवेचन से यह फलित हुआ कि स्वरूपभूत ज्ञान में भासने- 


चाला सन्दाजुकूल्य जीवात्मा का स्वाभाविक रूप नहीं हो सकता । आत्मस्वहूपभूत ज्ञान 
सें आसने वाला सन्दानुकूल्य कर्मझत होने से औपाधिक है। यह द्वितीय पक्ष भी 
समीचीन नहों है, क्योंकि कृत सन्दानुकूल्य मोक्ष दशा में न आसने वाला दै | वह 
स्वरूपभूत ज्ञान से भासित नहीं हो सकता । सदा बने रहने चाला आनुकूल्य ही 
स्वरूपभूत ज्ञान से आसित हो सकता है । अतः उपयुक्त दोनों पक्षों में भी दोष दै! 
ऐसी स्थिति में स्वरूपभूत ज्ञान से मन्दानुकूक्य का आन कैसे हो सकेगा ? इस मरत रा 
यही समाधान है कि सुघुसि दशा में सबको सन्दानुकूलय आसता है । इसका अपला 
नहीं हो सकता । वह अन्दानुकूल्य स्वाभाविक नहीं माना जा सकता क्योंकि लिंदान्त 
“में मन्दानुकूल्य आत्मा का स्वभाव नहीं माना जाता है। सुधुप्ति दशा में भासने सा 
चह भन्दानुकूल्य धमभूतज्ञान से नहीं भास सकता । क्योंकि सुघुछि दशा में दया के 
उपरत होने से धर्मभूतज्ञान का प्रसरण नहीं होता है । अतः सानना पढ़ता है कि 
-सुषुप्ति दशा में भासने वाला वह अन्दानकूल्य आत्मस्वरूप से भिन्न होने पर भी 
आत्मस्वरूप से ही प्रकाशित होता है। मोच दशा में यद्यपि नित्य होने से स्वरूपन्नान 
बना रहता है, तथापि प्रकाश्यमन्दानुकूल्य मो दश्ञा में नहीं रहता है। अत एव 


सोक्ष दशा में मन्दानुकूल्य का भान नहीं होता | अतः मन्‍्दानुकूल्य क. 


क ` ` ज्ञान से भसित होने सं कोई दोप नहीं । 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ २६३ 


स्वयंग्रकाशत्वादो श्रतिः सुप्रसिद्धा । यद्यपि “सत्यं ज्ञानम” "इत्यत्रा- 
न्तोदात्तत्ववराद्‌ ज्ञानकतंत्वार्थकत्वसङ्गीकार्यस्‌, यद्यपि “विज्ञानघनः 
इत्यत्र रसघनदष्टान्तस्त्रारस्याद्‌ ज्ञानव्याप्तत्वं विवक्षितम्‌ । यद्यपि “विज्ञानं 
यज्ञं तनुते” इत्यादियु “तढ्णुणसारत्वाच तद्वयपदेशः ग्राज्ञवत्‌', तथापि 
“एष हि द्रष्टा श्रोता रसयिता प्राता सन्ता बोद्धा कर्ता विज्ञानात्मा पुरुष 


इस श्लोक से यह बतलाया है कि आत्मा प्रमाता, प्रमेय और प्रमाण ऐसे तीन रूपों से युक्त 
ज्ञान प्रमा एवं प्रमेय है । ज्ञान ज्ञानान्तर का विषय भी होता है, अतः उसका प्रमेयत्व 
मान्य है, परन्तु ज्ञान कभी प्रमाता नहीं हो सकता है। घरादि पदाथ प्रमेय ही हैं, कभी वे 
प्रमाता एवं प्रमाण नहीं हो सकते हैं । [ 
` आत्मा के स्वयंप्रकाशत्व इत्यादि में श्रुति प्रमाण सुप्रसिद्ध है । परन्तु आत्मा के स्वयं- 
प्रकाशत्व को सिद्ध करने वाला श्रनन्यथासिद्ध श्रुतिवचन कौनसा है। इसका विवेचन 
नितान्त आवश्यक है । यद्यपि कई विद्वान्‌ “सत्यं ज्ञानम्‌” ऐसे वचनों से- जो परब्रह्म को ज्ञान 
स्वरूप बतलाते है--समानन्याय से जीवात्मा को मौ ज्ञानस्वरूप मानकर स्वयंप्रकाश 
सिद्ध करते हैं, परन्तु उस "वचन में ज्ञान शब्द अन्तोदात्त स्वर वाला होने से “ज्ञान वाला? 
इस अर्थ को ही बतलाया है । ज्ञान वाला होना तथा ज्ञान का कर्ता होना एक ही बात है। 
इस प्रकार “सत्यं ज्ञानम” इस श्रुति वचन में ज्ञानपद्‌ शातृत्व का ही वाचक सिद्ध होता है, 
ज्ञानरूपता का नहीं । कई विद्वान श्रौत “विज्ञानघनः? इस शब्द से आत्मा को जञानस्वख्प 
सिद्ध करते हैं। यह भी समीचीन नहीं, क्योंकि वहाँ श्रुति में रसघन लबणपिण्ड का इष्टान्त 
रूप में वर्णन करके आत्मा को विज्ञानघन कहा गया है। लवणपिण्ड की रसघनता तथा आत्मा 
की विज्ञानघनता परस्पर समान पदार्थ है | लबणपिण्ड अम्दर एवं बाहर कण कण में लवण रस 
प्ले व्याप्त होने से रसघन कहा गया है, उसी प्रकार आत्मा अन्दर एवं बाहर ज्ञान से व्याप्त होने 
से ही विज्ञानघन कहा गया है। इस श्रुति से भी लवणपिएड के रसवत्त्व के समान आत्मा सें 
ज्ञानवत्त ही सिद्ध होता है, ज्ञान स्वरूपता नहीं । कई विद्वान्‌ “विज्ञानं यज॑ तनुते” ( विज्ञान 
यज्ञ करता है ) इत्यादि श्रुतियों से आत्मा को शानस्वरूप सिद्ध करना चाहते हैं, परन्तु वैसे 
भुति'बचनों के विषय में “तद्गुणसारत्वातु तदथपदेशः प्राशवत्‌”' ऐसे सूत्र का निर्माण करके 
बादरायण ने यह सिद्ध कर दिया है कि जिस प्रकार परमात्मा में आनन्दणुण सारभूत होने से 
परमात्मा आनन्द कहे गये हैं, उसी प्रकार जीवात्मा में ज्ञानणुण सारभूत होने से जीवात्मा 
विज्ञान कहा गया है। बादरायण के इस निर्णय के अनुसार जीवात्मा में शञानगुणकत्व ही सिद्ध 
होता है, ज्ञानस्वरूपता है। इस प्रकार यद्यपि उपयुक्त “सत्यं ज्ञानम्‌", “विज्ञानघनः”, “विज्ञान 
यज्ञ तनुते” इत्यादि श्रुति-बचनों से आत्मा की ज्ञानरूपता सिद्ध नहीं होती है, क्योकि ये 


न == ~ ७ पाताल 


१६. शानशब्द से शानमस्यास्ति' ( ज्ञान इसका है, यह ज्ञान वाला है) इस अथ॑ में 
व्याकरणानुसार अशं आद्यच्‌ प्रत्यय करने पर “चित; इस सूत्र से अन्तोदात्त स्वर होता 
है, अतः यह शब्द शान वाला? इस अथ को दी बतलाता है। 
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Es अत्यनुआहम्रमाणमित्युक्तम? ऐसा अम्वय करने पर उपर्युक्त दोष वारित हो ज्ञाता. 


:२६४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ बीवपरिस््े 


इत्यत्र विज्ञानात्मशब्दस्वारस्थाहिशेषत/ सामान्यतश्च प्रपञ्चितस्य ज्ञातृखस्प 
पुनर्वचने प्रयोजनाभावाच ज्ञानस्वरूपत्वं सिद्धम्‌ । तथा च “अत्रायं पुसः 
स्वयंज्योतिभवति”, “कतस आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृदन्तः 
ज्योतिः पुरुषः” इत्यादिभिश्च स्वयंग्रकाशत्वं स्वरससिद्धसङ्गीकार्यम्‌ | 
'अलुमितिस्तु--आत्मा स्त्र्यंप्रकाशो ज्ञानस्वाद्धमंधूतज्ञाननदिति--इति 


वचन अन्यथासिद्ध दै, परन्तु आत्मा की ज्ञानस्वरूपता को सिद्ध करने वाले अनन्यथासिद्ध 
श्रुतिवचन भी हैं। वे ये हैं कि (१) “एष हि द्रष्टा ओता रसयिता घाता मन्ता वोद्धा कर्ता 
` विज्ञानात्मा पुरुषः” | अर्थ--यह पुरुष दर्शन करने वाला, सुनने वाला, रस चखने वाला, 
गन्ध सूंध्रनेवाला, मनन करनेवाला, समभनेवाला, कर्ता एवं विज्ञानस्वरूप है । इस वचन में 
“विज्ञानात्मा” इस पदके स्वारस्य पर ध्यान देने पर यही अर्थ निकलता है कि आत्मा 
विंज्ञानस्वरूप है | यदि इस पद का अर्थ ज्ञानवाला होगा तो यह पद निष्प्रयोजन हो जायगा, 
क्योंकि जो ज्ञातुत्व द्रश इत्यादि पदों से विशेष रूप से कहा गया है, तथा रोद्धा? इस 
पद से सामान्यरूप से कहा गया है, उसका पुनः “विज्ञानात्मा” पद से प्रतिपादन करने पर 
पौनरुक्त्य दोष होगा, तथा कोई प्रयोजन उससे सिद्ध नहों होगा। अतः 'िज्ञानात्मा' 
पद्‌ से यह सिद्ध होता है कि आत्मा ज्ञानस्वरूप है । किंच, “अत्रायं पुरुषः स्व य॑ज्योतिमंबति” 
यह वचन बताता है कि यहाँ पर यह पुरुष स्वयंज्योति: अर्थात्‌ स्वयंप्रकाश होकर रहता 
है। “कतम आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृचन्तर््योंतिः पुरुषः” यह वचन बतलाता है 
किं कोन आत्मा है! प्राण अर्थात्‌ इन्द्रियों के बीच रहने वाला तथा हृदय के अन्दर 
ज्योतिरूप में रहने वाला ज्ञानमय वस्तु आत्मा है। इन वचनां से स्वरसतः आत्मा सर्य 
प्रकाश सिद्ध होता है । वह अंगीकार करने योग्य है। 

“गरतुमितिस्तु’ इत्यादि । अनुमान से भी आत्मा का स्वयंप्रकाशत्व सिद्ध होता है। 
यहाँ पर १अभ्रीविष्णुचित्त ने यह अनुमान कह्दा है कि आत्मा स्वयं प्रकाश करने वाला ६ 
क्योकि वह ज्ञान है, जिस प्रकार घटादिज्ञान ज्ञान होने से स्वयं प्रकाशित होते है, उसी 
प्रकार ज्ञानस्वरूप होने से आत्मा को भी स्वयं प्रकाशित होना युक्त है । विष्णुमिश्र ने जिन 


अनुमानों से आत्मा को स्वयंप्रकाश - सिद्ध किया है, वे अनुमान ये हैं कि (१) आत्मा स 


प्रकाशित होने वाला है, क्योंकि वह ज्ञान का कम॑ कारक बने बिना ही प्रकाशित होतां ६ 
पदार्थ ज्ञान का कर्मकारक बने बिना ही प्रकाशित है, वह स्वयंप्रकाश करता दै। बा 
घर्मभूतज्ञान है, धर्मभूतज्ञान ज्ञान का कर्मकारक न होकर मी प्रकाशित है। उसी मक, 
न १ 
१७, “अनुसितिस्तु- आत्मा स्वयंप्रकाशः ज्ञानत्वाड्सँगूतञ्ञानवदिति--थीविष्णुचितैरबतस 
इस पङ्क्ति में अनुमिति' खीङिग है। “उक्तम? नपुंसकलिंग दै । इनमे डर 
६ विशेषणभाव कैसे हो सकता है | यह शंका यहाँ उठती है । इसका समाधानं बिनै 

कि यहाँ “श्रुत्यनुम्राहकप्रमाणसिति” ऐसा अभ्याहार करके “अनुमिति 
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है। | 


द्वितीयः ] भाषाचुवादसहितम्‌ २६५ 


शरीविष्णुचित्तेरुक्तम्‌ । अधीकर्मतया प्रकाशमानत्वज्ञानात्मसम्बन्धप्रति- 
सम्बन्धित्वादीनि परसवाधितानि विष्णुमिश्रोक्तानि | 

स्वस्यैच भासको दीपः स्वा त्सनोञ्न्यस्य च प्रभा | 

एवं भेदोऽस्ति साम्येऽपि ज्ञानयोर्धमेधर्मिणोः ॥ 

` ्रत्यकूस्वयंप्रभसुखे नित्यं पुंसि व्यवस्थिते । 


शान का कतृकारक बनने वाला आत्मा ज्ञान का कर्मकारक न होकर प्रकाशता है, अत एव 
आत्मा स्वयंप्रकाश सिद्ध होता है। (२) आत्मा स्वयंप्रकाश है, क्योंकि वह ज्ञान एवं 
आत्मा में होने वाले सम्बन्ध का प्रतिसम्बन्धी है। ज्ञान और आत्मा में होने वाले सम्बन्ध 
का प्रतिसम्त्रन्धी ज्ञान ओर आत्मा है। जो पदार्थ ज्ञान और आत्मा में होने वाले सम्बन्ध 
का प्रतिसम्बन्धी है, वह स्वयं प्रकाश है, जिस प्रकार ज्ञान और आत्मा में होने वाले सम्बन्ध 
का प्रतिसम्त्रन्धी ज्ञान स्वयंप्रकाश पदाथ है, उसी प्रकार उपयुक्त सम्बन्ध का प्रतिसम्बन्धी 
होने से आत्मा को स्वयंप्रकाश होना चाहिये यहाँ आदि पक्ष से ज्ञान और आत्मा में कोई 
एक बनना यह हेतु विवक्षित है, इस हेतु को लेकर अनुमान इस प्रकार प्रदत्त होता है कि 
आत्मा स्वयंप्रकाश है, क्योंकि वह ज्ञान ओर आत्मा में कोई एक है, जो पदार्थ ज्ञान और 
आत्मा में एक होता है, वह स्वयंप्रकाश होता है । उदाहरण-ज्ञान, ज्ञान और आत्मा में 
कोई एक है जो स्वयंप्रकाश भी है, इसी प्रकार जब आत्मा ज्ञान और आत्मा में कोई एक 
है, तब इसे भी स्वयंप्रकाश होना चाहये। विष्णुमिश्र द्वारा वर्णित ये अनुमान अबाघित हैं । 
अत एव आरराह दै । 

स्वस्यैव इत्यादि | आत्मा ज्ञानस्वरूप है, उसका धमं बनने वाला एक ज्ञान है जो 
मैं जानता हूँ? इत्यादि प्रतीतियों में अहमर्थ आत्मा के धर्मरूप में भासित होता है। 
तथा च ज्ञान दो प्रकार का है। धर्मिज्ञान एक है जो 'अहमहम! ऐसा प्रतीत होता है, 
दूसरा घमंभूतज्ञान है। यद्यपि ये दोनों ज्ञानरूप होने से समान हैं, एवं समता रहने पर भी 
इनमें यह अन्तर है कि जिस प्रकार दीप स्वयं को ही प्रकाशित करता है, उसी प्रकार 
आत्मा भी स्वयं को ही प्रकाशित करने वाला है। धर्मभूतज्ञान दीपप्रभा के समान है। 
जिसप्रकार दीपप्रभा अपने को तथा स्वव्यतिरिक्त 'घटादि विषयों को प्रकाशित करती है, 
उसी प्रकार घर्मभूतज्ञान अपने को तथा स्वव्यतिरिक्त घयादि विषयों को प्रकाशित करता 
रहता है । इस प्रकार इनमें भेद हैं । 

१<पप्त्यक्‌? इत्यादि । आत्मा प्रत्यक्‌ है, क्योकि वह अपने लिये स्वयंप्रकाशने 
वाला है। अपने लिये स्वयंप्रकाशने वाले पदार्थ 'अहमइम' ऐसे दी प्रकाशते हैं। 


nn ११०० le 2० 


१८. यहाँ पर यह अर्थ ध्यान देने योग्य है कि सो कर उठने वाला मनुष्य 'मैंने अब तक सुख 
से नोंद ली ऐसा समभझता है । ऐसा समझना ही सुपुप्ति काल में अचुभूत आत्मा 
के विपय में परामश रूप है। यह ज्ञान अनुमिति नहीं है, क्योंकि हेतु का उल्लेख 
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न होने से इसे अनुमिति मानना उचित नहीं । इस ज्ञान का स्वरूप देखने पर यह्‌ 
ज्ञान स्व॒रसतः परामर्शरूप ही सिद्ध होता है। सुपुखि काल सें अनुकूल आत्मा का 
अनुभव धर्मभूतञ्ञान से हो नहीं सकता, क्योंकि उस समय धर्मभूतज्ञान एकदम 
बन्द हो जाता है। अतः मानना पड़ता है कि सुझुप्ति काल में आत्मा अनकतल 
रूप में अपने लिये स्वयं प्रकाशित होता रहा है। जिसके बल से उत्तर काठ में 
उपयुक्त परामश होता है। यहाँ पर यह प्रश्‍न होता है कि इस परामश में अतीत 
काल सम्बन्ध एवं स्वाप का भी उल्लेख है। वे दोनों सुषुप्ति काळ में केसे अनुभूत 
हो सकते हैं ? क्योंकि उस समय धमंभूतशान बन्द रहता है, धरमंशूतज्ञान सें इनका 
प्रकाश नहीं हो सकता । आत्मस्वरूप सूतज्ञान इनको प्रकाशित नहीं कर सकता, क्योंकि 
चहु अत्यवत्व, एकस्व और अनुकूलत्व से विशिष्ट आत्मस्वरूप मात्र का ही प्रकाशक होता 
है। ऐसी स्थिति में अतीत काल और स्वाप का अनुभव जब सुघुप्ति काल में हुआ ही ` 
नहीं, तब इस परासशै में उनका उल्लेख कैसे हो सकता है? उतर--यज्मपि सुघुप्ति काल में 
इन दोनों का अनुभव नहीं होता । जागने परे ही ये दोनों अनुसान से समझे जाते हैं। 
सुघुप्ति के पूर्व अनुभूत अर्थं की प्रत्यभिज्ञा जागने पर होती है। इससे आत्मा की 
स्थिरता सिद्ध होती है। दो दिनों के मध्य में रात्रि होती है । प्रथम दिन का स्मरण 
होता है। जागने पर दिन प्रतीत होता है। इन दोनों दिनों के सध्य में एक रात्रि 
अवश्य बीती है, जिसमें निद्रा आयी है | इस प्रकार निद्राकाल से अतीत रात्रि का 
अनुमान होता है, उसी रात्रि में स्थिर आत्मा भी अवश्य रहा है। उस रात्रि में आत्मा 
को कुछ भी ज्ञान नहीं हुआ था, यदि उस समय ज्ञान हुआ होता तो जागने पर उसका 
स्मरण अवश्य होता । स्मरण न होने से विदित होता है कि उस समय आत्मा को शान 
नहीं होता था, आत्मा में ज्ञानाभाव ही था। यह ज्ञानाभाव दशा ही निद्रा है। इस 
प्रकार सुघुप्ति भी अनुमान ले ही समझी जाती है। इन दोनों अनुमितियों से उत्पन्न 
संस्कारों के बल्न से उपयुक्त परामश में अतीत काठ एरं सुषुप्ति का उल्लेख होता है। इस 
प्रकार सुघुप्ति काल सें अनुअव करने से अशक्य अतीत काल एवं खुघुष्ति का भान 
अनुमान के बल से हो, परन्तु सुघुप्तिकाल में स्वरूपभूत ज्ञान के द्वारा प्रकाशित होने वाले 
आत्सस्वरूप ओर सुख का उल्लेख पूर्वानुभत के बल्न पर ही होता है | यही मानना 
दै । अत एव श्रतप्रकाशिका के इस प्रसंग में यह कहा गया है कि “तत्र स्वापदशायां य 
नानुभवितु शक्यः, तद्विपयप्रतिपत्तिस्वारस्यं अज्यते | यस्तु तदानीमनु भवयोग्यः, त 
अतितत्तिस्वारस्यंतिष्ठयेव, रवापस्य बाह्यान्तःकरणसमस्तञ्ञानाभावरूपत्वात्‌ ९ 
स्तदाऽनुसन्धातुं न शक्यते | अनुसन्धानमस्ति चेत्‌ स्वाप एव न स्यात्‌, निवि 
समस्तज्ञाननिवृत्वमावात्‌ । न चैवं सुखादेः प्रतिपत्यनुपपत्तिः” इति | इसका 
है कि सो कर उठने पर 'सुखभहमस्वाप्सम! ( मैंने सुख से नींद लिया ) इस न | 
` परासश होता है, इस परामस में भासने चाले अथों का सुषुप्ति में भान सावा | 
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अश्वाप्स सुखमित्यादौ कालायंशेब्लुमास्थिति! ॥ 

यह इनका स्वभाव है, आत्मा आनन्द स्वरूप है, क्योकि वह अपने लिये सदा अनुकूल 
भासित होने वाला पदार्थ है । अपने लिये अनुकूल होकर सदा अपने लिये स्वयं 'अहमहमः 
ऐसे प्रकाशित होना आत्मा का स्वभाव है। यह आत्मा सुषुप्ति समय में भी अपने लिये 
अनुकूल रूप में “अहमहम्‌! ऐसा स्वयं प्रकाशित होता रहता है। अत एव सोकर जागने 
वाले को यह प्रतीत होता है कि मैंने सुख से नींद लिया । सुषुप्ति काल में जिस आत्मा को 
अनुभव हुआ था, उस आत्मा के विषय में ऐसा कथन है। सुबुत्ति काल में घमंभूत 
ज्ञान अत्यन्त संकुचित होने से धर्मभूतज्ञान के द्वारा शरीरादिविशिष्ट रूप में आत्मा का 
भान न होने पर मौ स्वरूपतः आत्मा प्रत्यक्‌ होने से 'अहमहदम्‌? ऐसे प्रकाशित होता रहा, 
तथा अनुकूल होकर भी प्रकाशित होता रहा । सुषुसि कालं में स्वयंप्रकाश शक्ति से अनुकूल 
अहं के रूप में जो आत्मा भासित होता रहा, उसी के विषय में यह परामश है । इस 
परामर्श में भासित होने बाले अतीत काल एवं स्वापक्रिया सुधुसि काल में आस्मभिन्न होने 
से प्रकाशित नहीं हो सकते, वे अनुमित ही हो सकते हैं। दो दिन एक रात्रि से व्यवहित 
होते हैं, इस नियम के अनुसार निद्राकाल में रात्रि का अनुमान होता है । स्मरण होने के 
योग्य होने पर भी जागने पर नियम से विस्मरण होने से निद्रा रूपी ज्ञानाभाव अनुमित होता 
है | इस प्रकार सुषुति एवं अतीत काल को अनुमान से समझने पर वे दोनों इस परामश में 
भासित होते हैं। सुषुप्ति दशा में अनुभूत आत्मा एवं उसका स्वरूपानन्दरूप सुख 
अनुभूत होने से इस परामश में भासित होते हैं। इस परामश से सुषुसि काल में अहमयं 
के रूप में आत्मा का प्रकाश तथा आत्मा का अनुकूल रूप में प्रकाश सिद्ध होता दै । 


है । इस परामश का स्वारस्य उन पदार्थों का सुछुप्ति में भान मानने पर ही समञ्जसं 
होता है । परन्तु इस परामश में आसने वारे पदार्थों में जो पदार्थ सुघुप्ति में अनुभूत 
नहीं हो सकते, वे पदार्थ जागरण दृशा में अनुमित होकर इस परामश में भासते हैं | 
ऐसा मानना पड़ता है। यद्यपि ऐसा मानने में परासशे का स्वारस्य घट जाता है। 
तथापि गत्यन्तर न होने से यही मानना पड़ता है कि घे पदार्थ अनुमित होकर ही 
परामश में आसते हैं । परन्तु जिस पदार्थ का सुपुष्ति दशा सें अनुभव हो सकता है, 
चह पदार्थ संस्कार के वळ से इस परामर्श में आसता है | ऐसा मानना ही उचित है, 
क्योंकि ऐसा मानने पर इस परामश का स्वारस्य सुरक्षित रहता है | बाह्यन्द्रियाँ से 
एवं अन्तरिन्ब्रिय से होने वाले सभी ज्ञानों का अभाव ही सुपुप्ति है। इस सुघुसि का 
सुपुप्ति काल में अनुभव नहीं हो सकता । यदि सुझुसि में सुपुप्ति का अनुभव होता 
तो सुपुष्ति ही न हो सकेगी, क्योंकि उस समय यह अचुभवात्सक ज्ञान रहेगा 
तो इन्द्रिय जन्य संपूर्ण ज्ञानों की नि्रत्ति नहीं हो सकेगी। अतः सुपुप्ति के 
विषय में यह मानना पड़ता है कि वह ज्ञानाभावरूपा सुषुप्ति जागरण काल 
में अनुसित होकर इस परामशे में भासती है। परन्तु आत्मस्वरूप एवं उसके 
आजुकूद्यरूप सुख का सुषुष्ति समय में स्वरूपसूत शान से प्रकाश होने 
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'ऽअगायं मधुरं मन्दमगासित्येवभादिषु | 
माधुयादिवदत्रापि छुखं भाति तदातनश््‌॥ 


१९ 'अगायम! इत्यादि । मैंने सुख से नींद ली इस परामर्श का यह अर्थ नहीं 
है कि जिस प्रकार हमको इस समय सुख होवे, उसी प्रकार मैंने नींद ली । किन्तु इस 
परामश का अर्थ यह है कि उस समय जैसा सुख हो, उसी प्रकार मैंने नींद ली, 
क्योंकि लोक में मैंने मधुर गान किया”, “मैं मन्द्‌ मन्द चला? इत्यादि प्रतीतियों से गान- 
कालिक माधुयं तथा गमनकालिक मान्द्य ही सिद्ध होते हैं, उसी प्रकार 'मैंने सुख से 
नींद ली' इस प्रतीति में स्वापफालिक सुख का ही भान होता है। 


के वल से इस परामश में आसते हैं, ऐसा मानने में कोई अजुपपत्ति नहीं 
है, त्युत परामर्श का स्वारस्य रक्षित होता दे। यह अददान्‌ लाभ ही फलित 
होता है। अतः आजुकूल्यरूप सुख का आस्मस्वरूपभूत ज्ञान से प्रकाश सुषुप्ति 
में भी होता है। ऐसा मानना ही उचित है । 

१३, यहाँ पर यह शंका ओर समाधान ध्यान देने योग्य है। शंका--सिद्धान्त में यह 
जो माना जाता है कि आत्मा सुपुष्ति काल में भी 'घहमहस्‌ इस मकार 
अत्यन्त अनुकूल रूप में प्रकाशित होता रहता है | यही आत्मस्वरूपभूत ज्ञान दै। 
यह ज्ञान नित्य बना रहता है। नित्य बना रहने वाला यह स्वरूपसूत ज्ञान संस्कार 
को उत्पन्न नहीं फर सकता है, क्योंकि अनित्य ज्ञानों से ही संस्कार उत्पन्न होता दै । 
जब इस स्वरूपभूत ज्ञान से संस्कार उत्पन्न होता ही नहीं, तब सुख इत्यादि के विषय 
में स्थति कैसे उत्पन्न हो सकती है । अनुभव की सूक्ष्मावस्था ही संस्कार कहल 
है। स्वरूपभूत ज्ञान और आत्मस्वरूप एक ही पदार्थ है, इसकी सूक्ष्मावस्था 
नहीं हो सकती, क्‍योंकि आत्मा निर्विकार है। यदि नित्यस्वरूपभूत ज्ञान भी 
संस्कार का उत्पादक होता तो स्वरूपभूत ज्ञान नित्य होने से झुक्ति दशा में 
संस्कारों की उत्पत्ति झआननी होगी । यह अचुचित है, क्योंकि मुक्ति दशा में आत्मा 
में संस्कार का खवलेशा भी नहीं रहता । किंच, स्पतर सविकल्पक ज्ञान से संस्कार 
उत्पन्न होता है, सुपुप्ति इत्यादि में होने वाळा आत्मानुभव अविशद एवं न 
करपक है, इससे संस्कार कैसे उत्पन्न हो सकते हैं। किंच, संस्कार धर्मभूता 
होने वाला विकार है, अत एवं वह धर्मभूतज्षान में स्म्रतिरूप अवस्था का कारण 
होता है। वह संस्कार अचुभवात्मक धर्मभूतज्ञान से ही उत्पन्न हो स 


क्योंकि अनुभवरूप अवस्था संस्कार और स्थृतिरूप अवस्था एक अ p= 


चाली अवस्थाएँ हैं, इनसे पूव॑-पूजे से उत्तर-उत्तर की उत्पत्ति उपपन्न होती ह। 
। सूतशान अपने से भिन्न धर्मभूतञान में संस्कार को उत्पन्न करें। यह अपर्ण 


: 
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द्वितीय; ] भाषानुवादसहितम्‌ २६६ 


*"ज्ञानस्य च सम्बन्धिशब्दतया व्युत्पत्तिमात्रम् । प्रबृत्तिनिमित्त तु 
कस्यचिद्रयबहाराजुशुण्ये निरपेक्षहेतुत्वप्‌ | तदेव स्वस्येति निरूपितं स्वयं- 


२० 'ज्ञानस्य’ इत्यादि। प्रइन-लोक में 'देवदत्त घट को जानता है? इत्यादि 
प्रतीति के अनुसार ज्ञान कतुंकारक एवं कमकारक नियम से सम्बद्ध अनुभूत होता है। 
उन दोनों कारकों से सम्बद्ध अथविशेष का ही ज्ञानशब्दवाचक सिद्ध है। आत्मा 
कर्तंकारक्क से तथा कर्मकारक से सम्बन्ध नहीं रखता है, ऐसी स्थिति में आत्मा 
कैसे ज्ञानस्वरूप सिद्ध हो सकता है! आत्मस्वरूप में ज्ञानशब्द प्रयोग को औपचारिक 
ही मानना चाहिये। उत्तर--ल्ोक में कौन सिंह है? ऐसा पूछे जाने पर यह उत्तर दिया 
जाता है कि जो लोहे के पिंजड़े में रहता है वह सिंह है। यहाँ लोइमयपिञ्जरसम्बन्ध 
सिंह शब्द का व्युसत्तिनिमित्त है, प्रदत्तिनिमित्त नहीं है, सिंह शब्द का प्रज्नत्तिनिमित्त 
सिंहत्व जाति ही है। उसी प्रकार प्रकृत में यह समभना चाहिये कि उपर्युक्त कर्त॑- 
कम सम्बन्ध ज्ञानशबव्द का व्युसत्तिनिमित्त है, प्रदृत्तिनिमित्त नहीं, ज्ञान शब्द का धिः 


ऐसी स्थिति में स्वलूपभूत ज्ञान से संस्कार की उत्पत्ति, तथा उस संस्कार से “में सुख 

नोंद लिया’ इस स्मरण की उत्पत्ति फेते हो सकती हे? समाधान--संस्कार 
पूव अनुभव की सूक्ष्म अवस्था हे। इसमें कोई प्रमाण नहीं हे। अनित्य ज्ञान 
ही संस्कार का उत्पादक होता है। इसमें भो कोई प्रमाण नहीं है। सोच में 
सुक्तास्ना को सभी पदाथे सदा प्रत्यक्ष रहते हैं। जैसे संस्कार में संस्कार का काय 
“सुख से मै नींद द्विया' इस प्रकार स्मरण होता है, उसी प्रकार मोक्ष में संस्कार- 
कार्यं कुछ भी नहीं होता है । अत एव मोक्ष में संस्कार की कल्पना करने में कोई 
सी प्रमाण नहीं है। "तुष्यतु? न्याय से यह मान भो लिया जाय कि अनित्य 
ज्ञान ही संस्कार फा उत्पादक होता है, तब भी वह आस्सस्त्रूप ज्ञान - जो जाग्रदादि 
दशा में भोग देने वाले कमो की उपरति रूप आगन्तुक धमं से अवच्छिन्न हे-- 
विशिष्ट वेप से अनित्य होने से संस्कार का उत्पादक हो सकता है। आत्मा निचिकार 
है, अत एवं उसमें अले संस्कार उत्पन्न न दो, तो भी स्द्धति रूप कार्यं उत्पन्न 
होने से सानना होगा कि आप्मस्वरूपभूत ज्ञान धर्मभूतशञान में संस्कार को उत्पन्न 
करता है । अत एव सुपुप्ति में आचुछूल्य विषयक स्वरूपभूत ज्ञान. से भमंभूतज्ञान 
में उत्पन्न संस्कार के बळ से पूर्वानुभूत आजुकूल्य रूपी सुख के विषय में “मैंने सुख 
से नींद ली? इस प्रकार स्मृति उत्पन्न होती हे। इस प्रकार मानने में कोई 
अनुपपत्ति नहीं हे ! 

२०. यहाँ पर यह जो कहा गया है कि आत्मारूपी कतूँकारक से तथा विपयरूपी कमेकारक 
से सम्वद्ध क्रियाविशेष ज्ञानराब्द का वाच्याथे है। उपयुक्त क्रियाविशेषत्व ही 
शानशव्द्‌ का प्रवृत्तिनिमित्त है । इस प्रकार जो वैशेषिक इत्यादि दाशेनिक 
सानते हैं, यह समीचीन नहीं है, क्योंकि उपयुक्त कमकतृकारकसम्बद्ध 


» पि श्र 
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२७० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जौवपरिच्छुट) 


प्रकाशत्वभिति न साध्याविशेषोऽपि विषयाश्रयवैशिष्ट्य निर्बन्धो 
धर्मभूतज्ञाने । घिंज्ञानस्यापि विशिष्टत्वात्‌ परसतादतिरेकः । 


निमित्त यही है कि किसी वस्तु को व्यवहार के अनुगुण बनाने में जो निरपेक्ष होकर हेतु 
बनता है, वह ज्ञान है, उसमें किसी भी वस्तु के व्यवद्दारानुरुण्य के प्रति जो निरपेक्ष हेतुत् 
रहता है ; वही ज्ञान शब्द का प्रवृत्तिनिमित्त है। ज्ञान उत्पन्न होते ही वस्तु व्यवहारा- 
नुगुण बन जाती है। ज्ञानत्वरूप हेतु और स्वयंप्रकाशत्वरूप साध्य में यह अन्तर है 
कि किसी भी वस्तु को व्यवहारानुगुण बनाने में जो निरपेक्ष हेतु होता है, बह शान 
कहलाता है, तथा अपने को व्यवहारानुगुण बनाने में जो निरपेक्ष हेतु होता है, वह स्वयं 
प्रकाश माना जाता है। इस प्रकार हेतु और साध्य में अन्तर होने से उपयुक्त अनुमान 
में साध्याविशेष दोष नहीं होता है। साध्य और हेतु एक होने पर ही तो साध्याविशेष 
दोष हो सकता है । ज्ञानत्व देतु से आत्मा का स्वयंप्रकाशत्व सिद्ध होने में कोई दोष 
नहीं है। धमंभूतज्ञान एवं धर्मिज्ञान में यह अन्तर है कि धर्मभूतज्ञान विषयसम्बन्ध 

| एवं आश्रयसम्बन्ध को लेकर ही रहता है, तथा भासित होता है, अत एव मैं इसे 
जानता हूँ? ऐसा ही धमंभूतज्ञान भासित होता है। जो धर्मिशान आत्मा है, वह विषय एवं 
आश्रय से सम्बन्ध नहीं रखता, तथा विषय एवं आश्रय को लेकर प्रकाशित भी नहीं होता है | 
हमारे एवं अद्वैतियों के मत में यह अर्थ समान रूप से माना जाता है कि आत्मा विषयाश्रय 
सम्बन्धरहित ज्ञानस्वरूप है, परन्तु इन मतों में यह अन्तर भी है कि अदवतियों के मत मैं 
शानखरूप आत्मा निविशेष है, हमारे मत में ज्ञानस्वरूप आत्मा प्रत्यक्त्व और अनुकूलल 
इत्यादि धमो से विशिष्ट दै । यह अन्तर ध्यान देने योग्य है । . 


क्रिया विशेषत्व ज्ञान शब्द का उसी प्रकार व्युस्पत्तिनिमित्त है, जिस प्रकार ‘गच्छ 
तीति गौ? इस प्रकार गमूधातु से निष्पन्न होने वाळे गोशब्द का गमन क्रिया 
कतूंत्व व्युस्पत्तिनिसित्त है । जिस प्रकार गोशब्द का ग्रबृत्तिनिमित्त गोत्व & 
उसी प्रकार ज्ञान शब्द का प्रद्ृत्तिनिमित किसी भी वस्तु को व्यवहारानुयुण्य बनाने 
में निरपेचच हेतु बनना ही दै । इस प्रकार सूल में वर्णित अर्थ के विषय 
शंका होती है कि उपयुक्त अर्थ श्रीभाष्य एवं श्रुतिग्रकाशिका से विरुद ह। है 
में यह कहा गया है 'संविदनुभूतिज्ञानादिशब्दाः सम्बन्धिशब्दा इति शाब्दी 
नहि जानात्यादेरकर्मकस्याकतृंकस्थ च प्रयोगो दष्टचरः।? अथै-संवित, 2 pe 
ओर ज्ञान इत्यादि शब्द कर्मक्तुंकारक रूपी पदार्थं विशेषो से संबन्ध रखने दि 
जः ' अर्थ विशेष के वाचक होते हैं| शब्द के झर्थो को आनने वाले वैयाकरण ड्य 
र विद्वान, ऐसा मानते हैं, क्योंकि कहीं भी कर्मकारक कतृंकारक रहित केवल शा कारक 
प्रयोग नहीं देखा गया है। इस भाष्य से सिद्ध होता है कि कर्मकारकं एव कठ द्द्‌। 
ओ। से अवश्य सम्बन्ध रखने वाली ज्ञानरूप क्रिया का ही ज्ञान इत्यादि शब्द बे ; 
` ` इस भाष्य से मूल ग्रन्थ मेल नहीं रखता है। सूल ग्रन्थ इस भाष्य सै नि 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ २७१ 


इस विरोध का परिहार कैसे हो? इस झंका का समाधान यह है कि उपर्युक्त 


भाष्य विषयप्रकाशक धर्मेभूतज्ञान के विषय में प्रदत्त दै । ज्ञाधातु 'से जब घर्मभृत- 
ज्ञान का बोध होता है, तव ज्ञाघातु अकमक और अकतृक ज्ञान का वाचक्र नहीं 
होता। यइ अर्थ स्यौकाय ही है। यहाँ पर धर्मेभूतज्ञान एवं स्उरूपभूतज्ञान 
इन दोनों ज्ञानो में विद्यमान ज्ञानत्व के विषय में यह कहा गया है कि किसी वस्तु को 
ध्यवहारानुगुण बनाने में निरपेच्च हेतु जो होता है । वह ज्ञान है। यह ज्ञान लक्षण 
दोनों ज्ञानों में भी समन्वय पाता है। शंक्का -श्रीमाष्य विरोध का परिहार करने 
पर भी श्ुतिम्रक्ाशिक्रा का विरोध वना ही रहता दै। श्रुतिप्रकाशिका में “कमेकतू- 
सम्बन्धित्वे व्युत्पत्तिनिभित्तभस्तु न अशृत्तिनिसित्तम, तत्त ज्ञसिमात्रम” इस प्रकार 
आशंका करके यह कहा गया है कि “प्रय्रोगाधीन हि निभित्तान्तरकदपनम्‌ । प्रयोगाश्च 
संबन्धिन्येचाथं इति नार्थान्तरकल्पना स्यात्‌ । स्वरूपभूतज्ञानवाचिशब्दानां 
सम्वन्धिशव्दस्वं त्वन्मतेऽप्यनुपपन्नमिति चेन्न; स्वरूपगोचराणां स्वयंग्रकाशत्वे रूढानां 
ज्ञानादिशव्दानासञुभूत्या दिशव्देभ्यः शब्दान्तरस्वात्‌? । इसका अर्थं यह ह श्रुति- 
प्रकाशिका के आरम्भ में यह शांका की गई है कि आत्मारूपी कतृंकारक एवं विषय- 
रूपी कमंकारक के नियम से सम्बद्ध रहने वाला आवविशेप अर्थात्‌ धात्वर्थरूपी 
क्रियाविशेष ही ज्ञानादि शब्दों का वाध्य होता है। यहाँ पर क्कतृसम्बन्धित्व 
को प्रवृत्तित्चिमित्त क्यों मानना चाहिये। इसे उसी प्रकार ध्युत्पत्तिनिमित्त मानने 
सें क्या आपत्ति हे, जिस प्रकार गोशब्द का गमनकतृंत्व व्युत्पत्तिनिमित्त माना 
जाता है । ज्ञान मात्र को ही ज्ञानादि शब्दों का वाच्य क्यों न मानना चाहिये १ 
इस प्रकार शंका करके श्रुतिप्रकाशिका में यह समाधान क्रिया गया है कि किंस शब्द 
का कौन प्रवृत्तिनिमित्त होता है। यह अर्थ प्रयोग के अनुसार समका जाता है। 
ज्ञान शब्द का प्रयोग पेसे अथ॑ के विषय में ही होता है जो आत्मकतृंक एवं विषय- 
कमक वना हुआ क्रियाचिशेप है। ऐसी स्थिति में उपयुक्त क्रियाविशेषस्व को हो 
ज्ञान शब्द का प्रबात्तनिमित्त मानना चाहिये। दूसरे किसी को प्रवृत्तिनिमित्त 
मानना उचित नहीं है। यदि कहो कि ज्ञान शब्द आस्मस्वरूप का वाचक है। 
आत्मस्वरूप उपयुक्त क्रियाविशेष नहीं है, ऐसी स्थिति में आत्मस्वरूप वाचक 
ज्ञान शब्द को सम्बन्धि शब्द अर्थात्‌ उपयुक्त फर्मकारक एवं कतुंकारक से सम्बन्ध 
रखने वाले उपर्युक्त क्रियाविशेष का वाचक शब्द कैसे माना जा सकता है? तो 
उत्तर यह है कि आत्मस्त्रहप वाचक शान इत्यादि शब्द दूसरे ही हैं, जिनका रूढि 
शक्ति के अनुसार स्वयंप्रकाश पदार्थ अथै होता है। आत्मा को शान कहने 
का भाव यही है कि. आत्मा स्वयंप्रकाश है । स्वयंग्रकाशस्व॒चाचक ज्ञान 
इत्यादि शब्द अनुभूतिवाचक अनुभूति और शान इत्यादि शब्दों से सवथा भिन्त है। 
अनुभूतिवाचक शान इत्यादि शब्दों के विषय में ही यह कहा जाता दै कि इन शब्दों 
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२७२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्चेद: 


अस्य तवविनाशित्वे युक्तयः “अविनाशि तु तद्विद्धि येन सर्न 

ततम्‌ ” इत्यादिना भगवद्वीतायाश्चक्ताः । व्यञ्जिताश्च तद्भाष्ये | अनित्यत्व्रऽ 
स्याकृताभ्यागमकृतविग्रणाशादिप्रसङ्गश्च | 

अणुश्चासौ; श्रुते) स्वयंप्रकाशस्य हृत्प्रदेशावच्छिच्ञोपलम्भस्ार- 


“अस्य त्वविनाशित्वे' इत्यादि । यह आत्मा नित्य है, इसका नाश नहीं होता है। 
इस अर्थ को सिद्ध करने के लिये अपेक्षित युक्तियाँ भ्रीमगवद्गीता में “अविनाशि तु तद्विद्धि 
येन सवेमिदं ततम्‌? इत्यादि श्लोकों में वर्णित है । गीताभाष्य में उन युक्तियों का स्पष्टीकरण 
किया गया है । यदि आत्मा अनित्य होता तो अङ्गताभ्यागम ओर कृतविप्रणाश इत्यादि दोष 
उपस्थित होते । आत्मा अनित्य होने पर यह फलित होता है कि विद्यमान जीव एक समय 
नष्ट हो जायेंगे, तथा नूतन नूतन जीव उत्पन्न होंगे, ऐसी स्थिति में उन नूतन जीवों को पूव 
कम न होने पर भी सांसारिक सुख दुःख अवश्य भोगने पड़ेंगे, जो अनुचित है, यही दोष 
अङ्कताम्यागम कहलाता है। तथा विद्यमान जीवों को अपने कमो में कई कर्मों के फल 
भोगने के पूवे ही नष्ट होना पड़ेगा, किये गये कर्मों के फल भोगे बिना ही नष्ट होना मी 
अनुचित ही है, यह दोष कृतविप्रणाश कहलाता है। जीवात्मा को अनित्य मानने पर ये 
दोष उपस्थित होते हैं, तथा जीवात्मा को नित्य कहने वाले “न जायते प्रियते वा विपश्चित्‌", 
“नित्यो नित्यानाम्‌?, “अविनाशी वारेऽयमास्मा” इत्यादि श्रुतिवचनों से भी विरोध उपस्थित 
होगा । इस विवेचन से सिद्ध होता है कि जीवात्मा नित्य दै । 

अणुभ्रासौ” इत्यादि । यह जीवात्मा अणुपरिमाण बाला है। “एषोऽणुरात्मा चेतसा 
वेदितव्यः”, “आराग्रमात्रो ह्यवरोऽपि हष्टः”, “वालाग्रशतभागस्य” इत्यादि श्रुतिवो से उप 
अर्थ सिद्ध होता है । इन वचनों का यह अर्थ है कि यह आत्मा अणु है, मन से जानने योग्य 
है, जीव चर्मकारसूची के अ्रग्रमाग के समान उतना छोटा देखा गया है, बाल के अग्रभाः 


का उपर्युक्त सकर्मक, सकतृंक क्रियाविशेष रूप ज्ञान ही वाच्याथं है इतका उप 
क्रियाविशेष हो प्रदृत्तिनिमित्त है। इस प्रकार उपयुक्त शंका का निराकरण श्रुति 
प्रकाशिका में जो किया गया है, उससे प्रकृत सूलप्रन्थ सें विरोध उपस्थित होता 
है, क्योंकि इस मूखमन्थ में स्वरूपभूत ज्ञान एवं घर्मसूतज्ञान इन दोनों में ४७ 
यह एक ही अत्रृत्तिनिमित्त--कि किली पदाथ को व्यवहारानुगुण बनाने में के 
हेतु बनना--बताया गया है, ज्ञान शब्द को सम्बन्धिशव्द नहीं माना गया 
श्रुतप्रकाशिका में इस शान शब्द को सम्बन्धिशव्द सिद्ध किया गया है। 
सूख में “ज्ञानस्य सम्बन्धिशब्दतया ब्युत्पत्तिमान्रस” कहकर उपयुक्त स ढा 
के विरुद्ध कहा गया है। इसका समाधान कैसे हो। इस द्वितीय न 

समाधान यही है कि भ्रुतप्रकाशिका में एक ही मागं को अपना कर समाधानं 

राया है | और यहाँ दूसरे मार्ग को अपना कर कहा गया है। एक मागे का अवर 
करने से दूसरे मागे का अवलम्बन करना दूषित नहीं होता है। 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ २७३ 


सयाच । युगपदलिलश्चवनेष्वदष्ट्ारा तत्कार्यसिद्धये विश्वुत्वकरपन- 

युक्तस्‌ ; ईगवर।तिकोपयरेवाहष्टरवात्‌, तदाधारस्य चेरवरस्य विश्वत्वात्‌ 
जीवस्याविशुस्वे बाधकाभावात्‌ , विशुत्वे चोपलम्भाधस्वारस्याच्च । इन्द्रिय- 
वच्छर। रप्रत्युतात्मगसनेने ! तत्र तत्र शानछुखाधुपप्ः, आत्मगमन 


को सौ भाग करके उनमें एक भाग को सौ भाग करने पर उनमें एक भाग जितना छोटा 
होता है, उतना छोटा जीवात्मा है। जीवात्मा को अणु होने में दूसरा प्रमाण यह है कि स्वयं- 
प्रकाश होने वाला जीवात्मा हृदय प्रदेश में ही “अहमहम! ऐसा प्रतीत होता है, जीवात्मा 
विभु हो तो स्वयंप्रकाश जीवात्मा को सर्वत्र 'अहमहम! ऐसा प्रतीत होना चाहिये। 
किन्तु वैसी प्रतीति नहीं होती। हृदय प्रदेश में ही जो 'अहमहम? ऐसी प्रतीति होती 
है, उसके स्वारस्य से ही फलित होता है कि जीवात्मा हृदय में ही रहता है, अन्यत्र नहीं । 
इससे जीवात्मा का अणुत्व सिद्ध होता है 

युगपत्‌? इत्यादि । प्रश्न--शाज्रविहित कम करने से धमं उत्पन्न होता है, शास्र 
निषिद्ध कर्म करने पर अधर्म उत्पन्न होता है, ये धमं एवं अधमं अदृष्ट कहलाते हैं। ये 
अदृष्ट उन उन कर्मों को करने वाले जीगों में उत्पन्न होते है, तथा उनका आश्रय लेकेर 
रहते हैं | अत एव ये आत्मा के गुण माने जाते हैं। विभिन्न देशों में रहने वाले जीवों के 
भोग्य जितने पदार्थ देशान्तरों में उत्पन्न होते हैं, वे सब उन उन भोक्ता जीवों के अदृष्ट से ही 
उत्पन्न होते हैं, तथा अद्ृष्ठ से ही उनको प्राप्त होते हैं, एवं भोगे जाते हैं। सम्पूर्ण भुवनों 
में एक साथ अनेक भोग्य पदार्थ जो उत्पन्न होते हैं, वहाँ यदि सम्पूण भुवनों में भोक्ता जीवों 
के अदृष्ट उपस्थित हों, तभी वे भोग्य पदार्थ उत्पन्न हो सकते हैं, अन्यथा नहीं । आत्मगुण 
अष्ट की उपस्थिति तभी हो सकती है, यदि अदृष्ठाअय आत्मा वहाँ उपस्थित हो। एतदर्थ 
यह मानना पड़ता है कि अहृष्टाश्रय भोक्ता जीवात्मा विभिन्न देशों में तथा मुवनो में उपस्थित 
है, उसके अदृष्ट से एक साथ सर्वत्र विभिन्न भोग्य पदार्थ उसन्न होते हैं। इससे आत्मा 
को विधु मानना चाहिये, विभु होने पर ही आत्मा सभी भुवन एवं देशों में उपस्थित हो 
सकता है। ऐसी स्थिति में आत्मा अणु कैसे माना जा सकता है ? उत्तर घर्माधम रूप 


अहष्ट कम करने वाले जीवात्माओं में उत्पन्न होने वाले गुण नहीं हैं | किन्तु विहित कम - 


करने पर ईदवर प्रसन्न होते हैं, तथा निषिद्ध कर्म करने पर ईदवर कुपित होते हैं । ईश्वर का 
प्रसाद एवं कोप ही झहष्ठ हैं, इश्वर विभु होने से ये प्रीति और कोप मी ईश्वर के साथ सवत्र 
रहते हैं, तथा उन उन मोग्य पदार्थ रूपी कार्यो को उत्पन्न करके जीवोंको भोग कराते हैं। 
जीव विभु न हों, इसमें कोई बाधक नहीं है, जीव के द्वारा होने वाले पुण्य पाप कर्मों के 
अनुसार पसन्न तथा रुष्ट होने वाले इक्वर के द्वारा ही देशान्तर में मोग्यकाय पदार्थो की उत्पत्ति 
हो सकती है। जीव को विद्यु मानने पर लोक प्रसिद्ध जानता हुआ मैं यहीं रहता हूँ? इस 
अनुभव का स्वारस्य नष्ट हो जायगा | अनुभवानुसार जीव को अविश मानना ही उचित है | 

इन्द्रियवत्‌? इत्यादि । प्रश्न--शरीर देशान्तर में जब जाता है, तत्र वहाँ सुख- 


` इःखादि का जो भोग होता है, इसका समर्थन करने के लिये उन वादियों को- जो आत्मा 
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उ विभुल्लवाद विवाद में लाघव का स्वप्न देखते हैं । 


२७४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ चीवपरिचछ्ेः 
तूपलम्मभ्रुत्याचनुङ्लम्‌, विधुत्वकर्पनं न तथेति लाघषसिच्छता तदेव 


को अणु मानते हैं--यद कल्पना करनी पड़ती है कि अणु आत्मा भी शरीर के साथ 
देशान्तर में चला जाता है, अतः देशान्तर में पहुँच कर वह सुख दुःख भोगता है। इस 
प्रकार मानने पर आत्मा के गमन एवं आगमन की कल्पना करनी पड़ती है । इसमें गौरव 
दोष होता दै । इसकी अपेक्षा देशान्तर में आत्मा के गमन तथा आगमन की कल्पना किये 
बिना ही देशान्तर में होने वाले सुख दुःखानुभव का समर्थन करना ही उचित है। यह 
समर्थन विझुत्ववाद में सम्पन्न हो जाता है, क्योंकि विभुत्ववाद में आत्मा के देशान्तर में 
गमनादि की कल्पना नदीं करनी पड़ती, क्‍योंकि वहाँ आत्मा विशु होने से सदा बना 
रहता है, शरीरादि का ही गमन देशान्तर में माना जाता है, देशान्तर में शरीरादि पहुँचनेपर 
वहाँ पहले ही विद्यमान आत्मा सुख दुःख भोगता है | इस प्रकार विसुत्ववाद में देशान्तर में 
होने वाले सुखदु/खानुभव के समर्थनार्थं शरीरादि का ही गमन मानने की आवश्यकता है, 
आत्मा के गमन की कल्पना नहीं करनी पड्ती । आत्माणुत्ववाद में देशान्तर में होने 
वाले सुखढुःखानुभव के समर्थनार्थ आत्मा एवं शरीरादि के गमन की कल्पना करनी 
पड़ती है। इससे श्रात्मविभुत्ववाद में लाघव गुण तथा आस्माणुत्ववाद में गौरव दोष 
फलित होता है । अतः लाघवगुणसम्पन्न आत्मविभुत्ववाद को मानने में क्या आपत्ति है! 
उत्तर जहाँ देशान्तर में सुख दुःख का अनु भव होता है, वहाँ सभी वादी यह मानते हैं कि 
प्रत्यक्ष प्रमाण से देशान्तर में शरीर का गमन सिद्ध होता है, तथा अनुमान प्रमाण से 
अतीन्द्रिय इन्द्रियों का भी गमन मानना पड़ता है। ऐसी स्थिति में इन्द्रियों के समान 
आत्मा का भी देशान्तर में गमन माना जा सकता है। इस प्रकार इन्द्रियों के समान 
आत्मा का मी देशान्तर में गमन होने से वहाँ होने वाला सुखदुश्खानुभव भी उत्पत 
हो जाता है, एतदर्थं आत्मा को विशु मानने की आवश्यकता दै । देशान्तर में आत्मा 
जाता है, आत्मा विभु नहीं है, यह अथं प्रत्यक्षानुभव और श्रुत्यादि प्रमाण से सि होता 

। प्रत्यक्ष प्रमाण यह है कि सुख ढुःख भोगता हुआ मैं घर में हूँ, अन्यत्र नहीं। यह 
अध्यक्ष अनुभव है । तथा मैं जाता हूँ, मैं आता हूँ, ऐसा भी सबको प्रत्यक्ष अनुभव है। 
आत्मा को बिश मानने पर इस प्रत्यक्षानुभव का स्वरसता से निर्वाह नहीं होता, 
मरते समय शरीर से आत्मा का निष्क्रमण परलोक गमन तथा परलोक से इहलोक वे 
आगमन इत्यादि अर्थों का प्रतिपादन करने वाले श्रुतिवचनों का मी खरे 
निर्वाह नहीं होगा | आत्मा का गमन एवं आगमन प्रतयक्षाुमब और शुल्यादिसे सम 


और शादि से विरुद्ध ं सुख 
| रुद्ध है । अनुभव एबं भुत्यादि से विरुद्ध आत्मवि रो औचित है। 


अपेक्षा प्रत्यक्ष एवं भ्रुत्यादि से सम्बन्धित आत्माणुत्व को मानने में 


इस विवेचन से यही सिद्ध होता है कि उन सभी वादियों को लाघव हो 
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रखने वाला अर्थ है। आत्मा की विंभुत्व कल्पना वैसी नहीं दै, किन्छ पसा 


द्वौतीयः ] भाषानुवा द्सहितम्‌ २७५ 


फशितस्‌ | उक्तं चात्मसिद्धौ ग्राणात्मवादनिराकरणे--“अविभोरात्मनः 
स्पशाविरहिणोऽपि प्रयत्लाद्प्ररणाचुशुण्येन मनस इचोत्क्रान्तिगत्यागत्यादयो 
युज्यन्ते” इति। तथा तत्रैव चैतन्यप्रसरणचोद्यपरिहारयोरपि--“शुणिन- 
मपहाय” इत्यादिनाऽशुत्वं व्यक्तम्‌ | श्रृतिस्मृत्यादिषु ` `सर्वगतत्वादिव्यप- 
देशास्तु ` सश्चुदायापेक्षया धर्मभूतज्ञानद्वारा सक्ष्माबुप्रबेशचमतया वा तत्र 


“उक्त च' इत्यादि । आत्मसिद्धि ग्रन्थ में प्राणात्मवाद के निराकरण के प्रसङ्ग 
में यइ कहा गया है कि आत्मा अविश एबं स्पशंशज््य होने पर भी अपने प्रयत्न से 
अथवा हष्ट प्रेरणा के अनुसार इसका मन की तरह शरीर से निर्गमन, परलोक 
गमन और परलोक से इहलोक में आगमन हो सकते हैं, इसमें कोई दोष नहों है। 
इससे आत्मा का अविशुत्व इत्यादि सिद्ध होते हैं। किंच, उस आत्मसिद्धि ग्रन्थ में ही 
ज्ञानप्रसरण के विषय में उठे हुए आक्षेप और उसके परिहार के प्रकरण में 'गुणिन- 
मपहाय' इत्यादि वाक्यों से यह कहा गया है कि ज्ञान आत्मा का गुण है, वह गुणाधार 
आत्मा को छोड़कर केसे बाहर फैल सकता है? उत्तर यह है कि यह अर्थ सिद्धान्त में 
नहीं माना जाता कि ज्ञान आत्मा को छोड़कर बाहर फैलता है, किंतु यही माना जाता 
है कि ज्ञान आत्मा को न छोड़ता हुआ ही इन्द्रिय इत्यादि दवारों से बाहर इस प्रकार 
फैलता है, जिस प्रकार घट के अन्दर रहने वाले दीप की प्रभा दीप को न छोड़ती हुई 
घट के छिद्रों से बाहर फैलती है। इस कथन से यही सिद्ध होता है कि आत्मा परिच्छिन्न 
परिमाण वाला है। आत्मा परिच्छिन्न परिमाण वाला हो, तभी ज्ञान आत्मा को छोड़कर 
फैलने की शंका और समाधान का स्थान पाता है | इससे आत्मा का अणुत्व स्पष्ट सिद्ध 
होता है। 

ुतिस्मृत्यादिषुः इत्यादि | प्रहन--यदि जीवात्मा अणुपरिमाण वाल्ला है, तो श्रुति 


और स्मृति आदि में आत्मा को *१सर्वगत अर्थात्‌ सर्वत्र रहने वाला जो कहा गया है," 


उसकी उपपत्ति कैसे हो ! उचर- श्रुति और स्मृति इत्यादि में आत्मा को जो संगत 
कहा गया है, उन कथनों का भाव यही है कि २-जीवात्माऔं का जो समुदाय है, उस 


२१. श्रुति और स्ति इत्यादि में जीवात्सा को सवंगत कहने चाले ये वचन यहाँ विवक्षित 
हैं-“नित्यः सवँगतः स्थाणुः? यह गीता का वचनं है। अर्थ- जीव नित्य है, 
सघेगत एवं स्थिर है । “तद्वीवो नभोपमः? जीव आकाश के समान विश्च है। 
विष्णुपुराण का यह वचन है कि “यया क्षेत्रज्ञशक्तिः सा वेष्टिता नुप सवंगा” | अथै-- 
हे नुप जिस कसै नामक शक्ति से वेश्ति होकर रहने वाली वह जीव शक्ति सर्वगत 
अर्थात्‌ विश्च है । 

२२. 'समुदायापेक्षयाः इति । “अग्नियंथेको सुवनं प्रविष्ट/ तथा “वायुः सवंगतो 
महान्‌? ये वचन यह बतल्लाते हैं कि एक अग्नि संपूण झुवन में प्रविष्ट रहता है। 
वायु सवत्र रहता है तथा महान्‌ है। इन वचनों का यह भाव नहीं है कि एक 
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२७६ मु न्यायसिद्धाउजनम्‌, [ जीवपरिच्छैदः 
तत्र यथोचितं निर्वाह्याः । “नित्यो व्यापी” इत्य/स्मसिद्विवचने व्यापिपदमपि 
“अतिदवच्मतया स्वाचितनान्तःप्रवेशस्त्रभायः” इति भाष्ये व्याख्यातम्‌| 
१3८८र्क्रान्तिगत्यागतीनास्‌” इत्यादिभिश्च सन्रकारेरेबाजुससँ सम्मितम्‌ | 
समुदाय के अन्तर्गत कोई न कोई जीव कहीं न कहीं अवश्य रहता है। अथवा उन कथनों 
का यह भी माव हो सकता है कि प्रत्येक जीव अणु होने पर भी धर्मभूतज्ञान के द्वारा स्व- 
व्यापक होने की क्षमता रखता है, क्‍योंकि ज्ञान कम से संकुचित होने पर भी स्वभावतः 
बिभु बनने की क्षमता रखता है। अथवा उन कथनों का यह भी भाव हो सकता है कि 
प्रत्येक जीव अणु होता हुआ क्रम से सभी अचेतनो में यहाँ तक कि सूक्ष्म से सूक्ष्म अ्रचेतनों में 
मी प्रविष्ट होने की क्षमता रखता है, क्योंकि जीवात्मा अचेतन सभी पदार्थों से अत्यन्त 
सूक्ष्म है। अतः सर्वत्र अनुप्रविष्ट हो सकता है । इन तीनों भावों में से किसी न किसी माव 
को लेकर उन वचनां का-जो जीवात्मा को सवंगत बतलाते हँ--निर्वाह हो जाता है। 
अतः जीवात्मा को विभु मानने के लिये ये अन्यथासिद्ध वचन प्रमाण नहीं हो सकते। 
यह अर्थ इस विवेचन से सिद्ध होता है। प्रश्न--आत्मसिद्धि ग्रन्थ में “नित्यो व्यापी' 
कहकर जीवात्मा को नित्य एवं व्यापक बतलाया गया है। क्या इससे जीवात्मा का व्यापकत्व 
नहीं सिद्ध होता । उत्तर--उस आत्मसिद्विग्रन्थस्थ “व्यापी' पद्‌ की व्याख्या भाष्यकार 
ने श्रीभाष्य में इस प्रकार की है कि जीवात्मा अत्यन्त सूक्ष्म होने से सभी श्रचेतनो 
के अन्दर प्रविष्ट होने की क्षमता रखता है । इससे सिद्ध होता है कि उपर्युक्त अर्थ को 
बतलाने के लिये ही “ब्यापी? यह पद्‌ प्रयुक्त हुआ है। इस अन्यार्थक पद से आत्मा 
का विभत्व नहीं. सिद्ध हो सकता। किंच, २३“उत्क्रान्ति गत्यागतीनाम्‌” इत्यादि सूत्रों से 
सूत्रकार ने जीवात्मा के अणुत्व का समर्थन किया है। इन सत्र विवेचनों से यह 
फलित होता है कि जीवात्मा का अणुत ही प्रामाणिक है । 


` - अग्नि व्यक्ति तथा बायु व्यक्ति जगत्‌ में सर्वत्र विद्यमान है। किन्तु यही भाव दै कि 
अग्निजातीय पदार्थ तथा वाञुजातीय पदार्थ सर्वत्र रहता है, क्योंकि सर्वत्र कोई न 
कोई अग्नि एवं कोई न कोई वायु जगत में सर्वत्र अवश्य पाया जाता है | उसी 
प्रकार जीव को सर्वगत कहने वाले चचनों का भी यही तात्पर्य है कि जीवजातीय 
पदार्थ जगत्‌ में सर्वत्र अवश्य रहता हैं | जीव अनेक हैं। उनके सझुदाय कै अन्तर 
कोई न कोई जीव जगत्‌ के विभिन्‍न प्रदेशों में अवश्य पाया जाता है! पक 
२३, “उत्क्रान्तिरास्यागतीनाम्‌? इस ब्रह्मसूत्र का यह अर्थ है कि यह जीवात्मा वे 
“नही है, किन्तु अणु ही है, क्योंकि श्रति में जीवात्मा की उत्क्रान्ति अत 
से निकलना, परलोक जाना और परजोक से इस लोक में आना वर्णित है | मूल 
देतस्य हृदयस्याग्रं अद्योतने, तेन प्रद्योतेनैष आम्मा निष्क्रामति चश्ुषो च मा 
वा अन्येभ्यो वा शरीरदेशेभ्यः” इस बचन से उस्क्तान्ति वर्णित है | अन म 
ओ। के मरण काल में जीवातमा के हृदय का अग्र भाग प्रकाशित होता है, उ 
ओ। सेजीवात्मा शरीर से निकालता है, निकछते समय नेत्र, मस्तक 
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Sa Ee हु. 


द्वितीयः ] साषानुवादसहितम्‌ २७७ 


हृखदेशस्थिवस्पैष जीवस्य ज्ञानद्वारा नानाधिष्ठानोपपत्तिः। एवभेव 
२'्योगिग्रशुतीयां नःनादेह!षिष्ठानं घटते । न ततो विश्ुत्वक्लृप्ति!। तदेत- 

'हुख्रदेश? इत्यादि । प्रश्न--यदि आत्मा अणु है, तो शरीर के विभिन्न अङ्गों पर 
उसका अधिष्ठान कैसे हो सकेगा ! क्योंकि उन अज्ञों में आत्मस्वरूप का सम्बन्ध जीवाणुत्ववाद्‌ 
में नहीं हो सकता । उत्तर--आत्मा अणु दै, वह हृदय प्रदेश में ही रहता है। उसका 
धर्मभूत ज्ञान फैलने वाला पदार्थ है! वह उन अङ्गों तक फैला रहता है | आत्मा धमभूत 
ज्ञान के द्वारा--जो प्रयस्नादि रूप में परिणत है-उन अज्ञों में अधिष्ठित रहता है। अतः 
कोई दोष नहीं है । योगीगण अनेक शारीरों को धारण कर उन पर जो अधिष्ठान करते 
हैं, वह भी घर्मभूतज्ञान के द्वारा ही सम्पन्न होता है, उनका घर्मभूतज्ञान, शक्तिविशेष 
को लेकर उन शरीरों में पहुँचा हुआ रहता है। उस घर्मभूतजञान के द्वारा *“योगी लोग 
अनेक झारीरों पर अधिष्ठान करते हैं। इस प्रकार जीवाणुखवाद में प्रत्येक जीव के द्वारा 


~ 


शरीर ग्रदेश से निकलता हे। “थे घैके चास्माझोकात्‌ प्रथन्ति चन्द्रमसमेव ते सवे 
गच्छन्ति” इस वचन से जीवात्मा की परलोक गति वर्णित है। अर्थ -जो कोई 
सरते समय इस लोक से चलने छगते हैं, वे सब चन्द्रलोक में पहुँच जाते हैं । 
“तस्माज्ञोकात्‌ उुनरेत्यस्मै लोकाय करमणे? इस वचन से जीवात्मा का परलोक से इस 
लोक में आगमन वणित हे। अर्थ॑-उस स्वर्ग छोक से जीवास्मा कसं करने के 
छिय्रे इनः इस खोक सें आ जाता है। उत्क्रान्ति, गमन ओर आगमन से जीवात्मा 
का चिशुुस्व खण्डित होता दै । 

२४, योगिप्रस्युतीमाझ! इति । यहाँ पर यह जो कहा गया है कि योगी लोग थमंभूतज्ञान 
के द्वारा अनेक शरीरों पर अधिष्ठान करते हें । इस अथ के विषय में निम्नलिखित 
शंका ओर समाधान भ्यान देने योग्य है। शंका--इसी अन्थकार ने रहस्यत्रयसार 
नामक न्थ में यह कहा है कि शरीर का वह घारण-जिससे शरीर को सत्ता 
बनती है--आत्मा के भसिस्वरूप के अधीन है। जागरण इत्यादि दशाओं में 
शरीर का वह घारण--जिससे घुरुपार्थ एवं उसके उपायों का अनुष्ठान संपन्न होता 
है--धर्मभूत ज्ञान के अधीन है । इस प्रकार व्यवस्था उन्होंने सिद्ध की है। के न 
स्थिति में यहाँ पर यह शन उठना सहज ही है कि योगी जहाँ अनेक छ को 
धारण करते हैं, उनमें एक में ही अणु जीवात्मा रह सकता है। इतर शरीरों में 
आत्मस्वरूप नहीं रहता। उन शरीरों का वह थारण-जिंससे शरीर की सत्ता 
सम्पन्न होती है--आत्सा से कैसे सम्पन्न होगा? वह आत्मस्वरूप के अधीन 
कैसे होगा? उन शरीरों में सुघुप्तिकालिक सुखानुभव के लिये बो, देखने 
में आती है, वह भी कैसे उपपन्न होगी ? क्योंकि आत्मस्वरूप उन रारीरों में हवै ही 
नहीं, आत्मस्वरूप के सुख का अबुभव कैसे हो सकेगा! घसभूतञ्चान जो 
सुखाजुअवरूप जागरण दशा में बनता है, वह सुखानुभव भी सुएसिकाल में हो नहीं 
सकता, क्योंकि सुघुप्तिकाल्न में -घमंभूतत्ञान अत्यन्त संकुचित हो जाता है। 
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यदि कहो कि किसी को भी आत्मस्वरूप सुख का अनुभव करने के लिये 
में प्रवृत्ति नहीं होती है, क्योंकि आत्मस्वरूप सुख का प्रकाश सदा बना रहता है 
तदथ प्रयत्न की आवश्यकता नहीं | किन्तु जाग्रदवस्था में शरीरायास के कारन 
होनेवाले दुःख को शान्त करने के लिये ही सबकी सुघुष्ति में प्रबृत्ति होती है। 
अतः आत्मसस्बन्ध रहित योगिशरीरों में उपयुक्त दुःख को शान्त करने के लिये 
सुषुष्ति सें प्रबृत्ति हो सकती है। यह कथन भी समीचीन नहीं है, क्योंकि 
'सुघुप्ति में सुखानुभव होता है । तदर्थं लोग सुपुप्ति में अबृत्त होते हैं। यह र्थ 
इस छोक में कहा गया है कि-- 
स्वापे सुखत्वाभिज्ञानात्तद्विच्छेदे च रोपतः । 
तद्थमन्यत्यागाञ्च श्रृतिस्म्ृतिशतैरपि ॥ 

अथ--सभी लोग सुघुप्ति में मिलने वाले सुखानुभव का “मैंने सुख से नींद 
लिया' इस प्रकार स्मरण करते हैं। सुपुप्ति का विच्छेद करने पर सोने वालों 
को इसी लिये क्रोध होता है कि सुपुप्ति में मिलने वाले सुखानुभव में विष्व 
हो गया है । सुखानुभव जो सुपुप्ति में प्राप्त झोला है, उसे ग्राप्त करने 
के लिये ही सब को छोड़ कर लोग सोने के लिये लालायित होते हें। किंच, 
श्रुति और स्ट्रति इत्यादि प्रमाणों से भी सुपुष्ति में सुखानुभव प्रमाणित होता 
है। इससे यही फलित होता है कि सुपुष्ति कालिक सुखानुभव को प्राप्त करने 
के लिये सबकी सुषुष्ति में ग्रबुत्त होती है। देसी स्थिति सें यह प्रश्‍न उठता ही 
है कि.योगियो के उन शरीरों सें --जिनमें आत्मा नहीं है, तथा इन्द्रियाँ भी उपरत 
हो गई हैं--स्वहूप सुख का भी प्रकाश नहीं होता हे, धर्मभूतज्ञानरूप युखाहुभव 
भी नहों होता हे, ऐसी स्थिति में सुषुष्तिकालिक सुखाबुभव के लिये उन शारारों में 
सुषुप्ति में अवृत्ति कैसे निभ सकती है ? इस शंका का यह समाधान है कि उपनिपत 
में यह कहा गया है कि “अस्य सोम्य महतो ब्र्षस्य यदेकं शाखां जीवो जहाति, 
अथ सा शुष्यति, द्वितीयां जहाति, अथ सा शुष्यति” । अर्थ--हे सोमपानां ! इस 
महान्‌ वृक्ष की एक शाखा को जब जीव छोड़ देता है, तुरन्त वह सूख जाती दै 
जब दूसरी शाखा को छोड देता है, वह भी सूख जाती है। जीव का धर्ममूतशञात 
जिस शाखा में फैला रहता है वह शाखा हरी अरी रहती है । धर्मभूता 
जिस शाखा से संकुचित हो जाता है, वह शाखा सूख जाती है। बच में अण 
एक देश में रहता है। उसके धमंभूतश्ञान का संकोच एवं विकास ही शाखाका 
शोषण एवं अशोषण में अयोजक है। जीव का धर्मभूतशान शारीर में फैला रहता 
दै। इसी बल पर यह कहा जाता है कि जीवात्मा का स्वरूष शरीर को आ 
करता है। योगी के शरीरों में भो घर्मभूतज्ञान शक्तिविशेष को लेकर फैला र 
है । अत एवं उन शरीरों में आत्मा का सद्धाव न होने पर भी उन गीर 
` सत्ता-्रयोजक धारण सम्पन्न हो जाता है। योगियों के आत्मसम्बन्ध से आर! बर 
_ में सुपुप्ति के छिये प्रवृत्ति देखने में आती है, बह आत्मस्वरूप से सुख को apis 
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दखिलम भिग्रेत्य त्रितम्‌ -“शुणाद्वाऽऽलोकबत्‌” इति, घुक्तनिरूपणे च 
“प्रदीपबदावेशस्तथाहि दशयति” इति | एतेन देहात्माभिमानमचुसरता- 
माहतानां देहाचुरुपविविधपरिसाणस्वकरपनमपि भग्नम्‌ । “एवं चात्माः 
कान्यम्‌”, “न च पर्यायादप्यविरोधो विकारादिभ्यः”, “अन्त्यावस्थितेश्रो- 
भयनित्यत्वादविशेषः” इति सञ्जेश्च तन्निरस्तम्‌ । 


देह के विभिन्न अङ्गां पर श्रधिष्ठान तथा योगियों द्वारा अनेक शरीरों में अधिष्ठान 
उपपन्न हो जाता है, एतदर्थ जीवात्मा में विभुत्व की कल्पना आवश्यक नहीं है। 
इन सव श्रर्थों को अभिप्राय में रख कर ही ब्रह्मसूत्रकार ने “गुणाद्वाऽऽलोकवत्‌ 
तथा युक्त प्रकरण में “प्रदीपवदावेशस्तथाहि दर्शयति” ऐसे सूत्रों का निर्माण 
किया है। इनका यह अर्थ है कि आत्मा अपने गुण अर्थात्‌ धमंभूतज्ञान के द्वारा सम्पूर्ण 
देह में व्यास होकर रहता है, “आलोकवत्‌? जिस प्रकार एक देश में रहने वाला र्न ओर 
दीप इत्यादि का आलोक अर्थात्‌ प्रभा दूर तक फेली हुई दिखाई देती है, उसी प्रकार 
हृदय स्थान में विद्यमान जीवात्मा की ज्ञानप्रभा सम्पूर्ण देइ में व्याप्त होकर रहती है, उस 
ज्ञानप्रभा के द्वारा जीवात्मा शरीर के अनेक अङ्गो पर अधिष्ठान करता है । जिस प्रकार 
एकदेश में रहने वाला प्रदीप अपनी प्रमा के द्वारा देशान्तर में आवेश करता है । उसी , 
प्रकार एकदेश में विद्यमान युक्तात्मा भी अपनी ज्ञानप्रभा के द्वारा अनेक शरीरों में 
आविष्ट होता है। “बालाग्रशतभागस्य” इत्यादि उपनिषद्दचन इस अर्थ का स्पष्ट 
प्रतिपादन करते हैं। 

“एतेन? इत्यादि। इस प्रकार जीवात्मा के अणुत्व को सिद्ध करने से जैनों का 
देहसमपरिमाणात्मवाद भी खण्डित हो जाता है। जैन विद्वान्‌ यह मानते हैं कि "मैं स्थूल हूँ 
मैं कृश हूँ? इत्यादि प्रतीतियों से यह सिद्ध होता है कि आत्मा देह के समान परिमाण 
रखता है, देह जितना ही स्थूल एवं कृश होता है, आत्मा भी उस देह में उतना ही स्थूल 
एवं कृश बनकर रहता है। इस प्रकार कर्मानुसार विविध शरीरों को धारण करने 
वाला आत्मा भी उन-उन देहों के अनुसार वैसे परिमाणवाला बन जाता है। जैनों की 
यह कल्पना समीचीन नहीं है । जैनों का यह वाद चार्वाकों के देहात्मवाद का अनुसरण 
करता है। चार्वाक "मैं स्थूल हूँ, मैं कृश हूँ? इन प्रतीतियों से देह को आत्मा सिद्ध 
करते हुए देहात्माभिमान को प्रश्रय देते हैं।जैन इन्हीं प्रतीतियों से उसी आत्मा 
का--जिसे जैन देह से भिन्न मानते हैं--देह के समान परिमाण मानते हैं। देहात्मबाद 
को सिद्ध करने के लिये चार्वाकों द्वारा प्रमाण रूप में उपस्थापित प्रतीतियों से आत्मा 


को देइसमपरिमाण वाला सिद्ध करने वाले जैन विद्वान्‌ एक प्रकार से देहात्माभिमान के 
a Sal TRUER 


के लिये नहीं, किन्तु शरीरायास के कारण उत्पन्न दुःख को शान्त करने के लिये 
ही हुआ करती हे। “स्वापे सुखत्त्राभिज्ञानात्‌? इत्यादि इल्लोक सात्मक शरीर के 
विषय में दवत्त है, ऐसा मानना चाहिये । अतः कोई दोष नहीं दै। 
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बरदविष्णुमिश्रैस्तु--संसारदशायां स्वरुपज्ञानयो! संकोचादणुपरिमा- 
मात्सस्वरूपम्‌ । मोक्षदशायां तु सर्वगतं सर्चव्यापि) ज्ञाने च बिस्तीर्णतया 
प्रकाशते। अयसर्थः-“वालाग्रशतथागस्य शधा कर्पितस्य च । भागों जीव 
स विज्ञेयः स चानन्त्याय कर्पते ॥” इति भुत्याध्वगब्यते । तदाह भगवान्‌ 


पराशरः-- “विष्णुशक्तिः परा ग्रोक्ता चेत्रब्चाख्या तथाऽपरा” इति, इत्यादिना 


ड्‌ 
कारण ही देहत परिमाण को आत्मा में आरोपित करके ऐसा सिद्ध करते हैं। देहात्मा- 
भिमान मूलक उनका वाद मान्य नहीं हो सकता, क्योंकि यदि “मैं स्थूल हूँ, मैं श हूँ? इन 
प्रतीतियों के अनुसार आत्मा को देह समपरिमाण वाला मानना हो तो मैं गोर हूँ, मैं काला 
हूँ इन प्रतीतियों से आत्मा को देह समानरूप वाला भी मानना पड़ेगा, किंतु वेसा मानने 
के लिये जैन विद्वान. तैयार नहीं है । किंच, व्रहासूत्रकार के “एवं चात्माकात्स्म्यम्‌» इत्यादि 
तीन सूत्रों से जैनों का उपर्युक्त आत्मवाद खण्डित है । इन सूत्रों का यह अर्थ है कि 
आत्मा को देहसमपरिमाण वाला मानने पर यह दोष उपस्थित होता है कि हाथी इत्यादि , 
के उतने स्थूल शरीरों में रहने वाले तथा उन शरीरों के समान परिमाण वाले रात्माओं 
को उनसे छोटे पिपीलिका इत्यादि के शरीरों में प्रवेश होने पर उन शरीरों में पूर्णरूप से 
समा जाना असम्भब है, तथा च उन शरीरों में आत्मा को अधूरे रूप में रहना होगा। 
प्रशन--हाथी के शरीर में रहने वाला उतना स्थूल जीवात्मा संकुचित होकर पिपीलिका के 
शरीर में प्रविष्ट होता है, तथा उसका समान परिमाण रखता है। उत्तर--“न च पर्यायादि/ 
त्यादि” पर्याय अर्थात्‌ आत्मा में संकोच एवं विकास रूप अवस्थाओं से उपयुक्त विरोध का 
परिहार नहीं हो सकता है, क्योंकि वैसा मानने पर आत्मा में विकार इत्यादि दोष उपस्थित 
होंगे, तथा आत्मा को अनित्य दोना पड़ेगा | “अन्त्यावस्थितेः? इत्यादि । जीवात्मा को अत 
में मोच्चावस्था में जो परिमाण प्राप्त होता है, 'वह स्थायी रहेगा, क्योंकि युक्त होने पर थाल 
को पुनः शरीरान्तर नहीँ धारण करना पड़ता, मुक्त होने पर आत्मा एवं उसका ps 
ये दोनों सदा एक रूप से रहते हैं। ऐसी स्थिति में यही मानना चाहिये जीवात्मा 
मोक्ष में होने वाला परिमाण ही स्वामाविक है, संसार में मी उसी परिमाण को र 
जीव को रहना पड़ेगा, उसमें अन्तर नहीं हो सकता, संसार में जीवात्मा को देह 
ण बाला मानना उचित नहीं है।. अतः जेनों का उपर्युक्त वाद असमीचीन 
दता है । 


“बरद्विष्णमिश्रैसुः इत्यादि | उपयुक्त विवेचन से जीवात्मा अणु 
परन्तु वरद्विष्णुमिश्र का मत इससे विपरीत है | वे यह कहते हैं कि संसार दशा 
का स्वरूप एवं उसका धर्मभूतज्ञान अत्यन्त संकुचित हो जाता है, अतः सा 
` का स्वरूप अणुपरिमाण वाला हो जाता है। मोक्ष दशा में जीवात्मा श्रपयन्त क्व ये 
> DC के रे नभी र्व 
ह सपन ह है, तथा सर्वव्यापक बन जाता है। जीवात्मा का प अति व 

. अन्त विस्तृत हो कर प्रकाशित होता है। यह अर्थ “बालाग्रशतमागस्य है | 
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जीवस्यापि संको चविकासयो शिस्वश्चक्तस्‌ । अयमेवार्थ:--“नित्यो व्यापी" 
इत्यात्मसिद्धिवचनसुपादाय मानयाथात्त्यनिर्णये प्रपञ्चितः । तदेतत्सत्रादि- 
विरोधाट्टैभववचनस्‌ | 
यत्त ओ्रोमद्ीताभाष्ये अनादिमत्परं ब्रह्मः इति व्याख्याने “ब्रह्म 
बृहत्तगुणयोणि , शरीरादर्थान्तरथूतं स्वतः शरीरादिभिः परिच्छेद द्वितं 
तरजञतस्वमित्यथः, 'स चानन्त्याय कल्पते' इति शृतेः। शरीरपरिच्छिः 
नत्वं चास्य कमकुतम्‌ । कमबन्धान्युक्तस्यानन्त्यमू ।” इत्युक्तम्‌ । 
यच्च “लोके सर्वसाद्वत्य तिष्ठति’ इत्यत्र “लोके यहदस्तुजातं तस्सर्षाबृत्य 
व्याप्य तिष्ठति परिशुद्भस्वरूपं देहादिपरिच्छेदरहिततया सर्वगमित्यर्थः” 
इत्युक्तस्‌। यञ्च "अचरं चरसे च' इत्यत्र “स्तरभावतोऽचरं चरं च 
देहित्वे” इत्युक्तम्‌ | एवं ग्रकरणान्तरेष्वपि “अवच्छन्नं ज्ञानेकाकारम्‌? 
से विदित होता है। इस वचन का यह अर्थ है कि बाल के अग्र भाग के सौ भागों में एक 
भाग को सौ भाग बनाने पर एक भाग जितना छोटा होता है, उतना ही छोटा जीवात्मा होता 
है, वह मोक्ष में अनन्त अर्थात्‌ अपरिच्छिन्न विभु बनने के लिये समर्थ हो जाता है। भगवान्‌ 
पराशर ने भी यदद कहा है कि विष्णुशक्ति सबसे बड़ी होती है, उसके बाद जीवशाक्ति बड़ी 
होती है । इत्यादि वाक्यों से वरदविष्णु मिश्र ने यह कहा है कि जीवात्मा संकोच एवं विकास 
को प्राप्त हेने वाला पदार्थ है। मानयाथाऱ्म्यनिर्णय नामक ग्रन्थ में “नित्यो व्यापी”? इस 
आत्मसिद्धि वाक्य को प्रमाण रूप में लेकर यही अर्थ विस्तार से कहा गया है | परन्तु वरदविष्णु 
मिश्र का उपर्युक्त कथन वैभववाद ही है, क्योंकि उनका कथन सून्नादि से विरुद्ध दै । 
उनके कथन का सून्रादि से विरोध न रखने बाले अर्थ में ही तात्पर्य मानना चाहिये । 

ˆ धयत श्रीमद्गीतामाष्ये' इत्यादि । भीमदगीतामाष्य में ऐसे कुछ कथन हैं जिन पर आपात 
इष्टि से विचार करने पर यही प्रतीत होता है कि वहाँ जीवों का विश्वुत् वर्णित है, उन कथनों 
का तात्पर्यार्थ समझना नितान्त आवश्यक है। वे कथन ये हैं कि “अनादि मत्रं ब्रहम? 
इस शलोक के व्याख्यान में ब्रह्म शब्द का अर्थ करते समय यह कहा गया है कि 
बृहत्त्व गुण वाला अर्थात्‌ सब से बड़ा जीवात्मतस्व ब्रा कहलाता है। जीवात्मतत्व शरीर से 
भिन्न पदार्थ है, वह भले कर्म रूप उपाधि के कारण शरीरादि से परि्छित्न हो, किन्तु खतः 
शरीरादि से परिच्छिन्न नहीं दै, वद स्वतः अपरिब्छित है। क्योंकि “स चानस्याय कल्पते?” 
इस श्रुतिवचन से यहद सिद्ध होता है कि मोक्ष भें जीवात्मा आगन्य अपरिच्छिन्तता को 
मात करने के लिये समर्थ ददो जाता है। फर्म फे कारण जीषात्मा शरीर से परिच्छिन्न हो 
जाता है, कम॑ बन्धन से मुक्त होगे पर अनन्त भन जाता है। भीगीताभाष्य भे “लोके 
सर्वेमाइत्य तिति” की ब्याख्या में यह फा गया है फि लोक भें जितने पदार्थ हैं, जोवात्मा 
उन सबको व्याप्त करके रहता है। णीयास्मा का परिशुख स्वरूप पेहादि से परिस्छिज्ञ न 
होने से सवं व्यापक है । यह इस घन को शी पै । “छत्र शरगेष च को ध्याण्या भे सह 
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२८२ न्यायसिद्वाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेद! 


त्युक्तम्‌ | तदखिलं ज्ञानव्याप्त्यादितत्परमेवेति मन्तव्यस्‌, सारभाष्या- 
दिषु स चानन्त्याय करपते’ इत्यादेस्तथै व्याख्यानात्‌ । दीपे तु 
ग्रदीपचदावेशस्तथाहि दशयति’ इति न्ने बालाग्रभ्ुतिुपादाय “ग्रत्य- 
गात्मनोऽणुत्वमेच स्पररूपसिति स्वत्रकारमतम्‌, 'नाणुरतब्छतेरिति 
चेन्नेतराधिकारात्‌” इति सामिसन्धिकश्चक्तत्वाच्च । अतः सदाऽणुरेव 
जीव इति ब्र्रभाष्यकारादीनां सिद्धान्तः । 


कहा गया है कि जीवात्मा स्वभावतः अचञ्चल है, शरीरघारी होने पर चञ्चल हो जाता है। 
इसी प्रकार श्रीगीतामाष्य के अन्यान्य प्रकरणों में भी यह कहा गया है कि जीवात्मा 
अपरिच्छिन्न है, तथा ज्ञानेकस्वरूप है । इन सब कथनों पर साधारण रीति से दृष्टिपात करने 
पर यही विदित होता है कि जीवात्मा स्वरूपतः विभु है। परन्तु इन सब कथनों का यही 
बतलाने में तात्पयं है कि परिशुद्ध जीवात्मा ज्ञान द्वारा व्यापक हो जाता है। जीवात्मा 
स्वरूपतः अणु होने पर भी परिंशुद्धावस्था में उसका धर्मभूतज्ञान व्यापक बन जाता है। 
स्वरूपतः अणु जीवात्मा धर्भेभूतज्ञान के द्वारा विभु हो जाता है। इन कथनों का यही 
तासयं है, क्योंकि वेदान्तसार और श्रीमाष्य में “स चानन्त्याय कल्पते? इस श्रुतिवचन की 
यही व्याख्या की गई है कि मोक्ष में जीवात्मा धम॑भुतज्ञान के द्वारा व्यापक हो जाता है। 
वेदान्तदीप में “प्रदीपबदावेशस्तथाहि दशयति” इस सूत्र की व्याख्या में “बालाग्रशत- 
भागस्य” इस श्रुति वचन को लेकर यही कहा गया है कि जीवात्मा का अणुत्व हो स्वाभाविक 


परिमाण है | यही सूत्रकार का मत है, क्योकि “*"नाणुरतच्छृतेरिति चेन्नेतराषिकाराव . 


इस सूत्र से सूत्रकार ने तात्पर्यं के साथ ही यह कहा है कि परमात्मा का ही परम महत्त्व होता 
है। इस प्रकार श्रीमाष्यकार ने वेदान्तदीप में तात्पय के साथ यह स्पष्ट सिद्ध कर दिया 
कि जीवात्मा का अणुत्व स्वाभाविक रूप है तथा परमात्मा का महत्व स्वाभाविक रूप है। 
अतः उपर्युक्त गीताभाष्य वाक्यों का ज्ञान द्वारा जीवात्मा की व्याप्ति को बतलाने में दी 
तालय मानना चाहिये । इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि सूजकार और भाष्यकार 
इत्यादि का यही सिद्धान्त है, जीवात्मा सदा स्वरूपतः अणु ही है । 


२५. “नाणुरतच्छूतेरिति चेन्नेतराधिकारात्‌” इस ब्रह्मसूञ्ञ का यह अथं है कि “योऽ 
. विज्ञानमयः प्राणेषु” इस प्रकार जीवात्मा को अस्तुत करके आगे “स वा एष महान 
- आत्मा” इस श्रुति से जीवात्मा का सहस्र कहा गया है, अतः जीवात्मा अश ७ 
है। ऐसी वात नहीं है, क्योंकि “स वा एप महानज आत्मा” यह प्राञ्च परमात्म र 
प्रकरण में है, परमात्मा का ही महत्व यहाँ कहा गया है। यद्यपि आरंभ में म 
विज्ञानमयः ग्राणेषुY कहकर जीव अस्तुत है, तथापि मध्य में “यस्याजुवितः 
आत्मा” कहकर के परमात्मा का प्रकरण चलता है। अतः “स वा एप 

. स्मा” यहाँ पर परमात्मा का ही प्रकरण अनुवृत्त रहता है । परमात्मा का म 

` .- « इस वचन में विवज्षित है। , 


महानर्ज 


_ CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


/ 


RRR 


psn J Teo = 


EA 
| 
# 3 
"५ 
+ 


द्वितौयः ] मांषानुवाद्सहितम्‌ २८ 
( जीवानामीइवरात्‌ परस्परं च भिन्नत्वस्य निलूपणम्‌ ) 

स चायमात्मा सोभर्यादिचेत्रव्यतिरिक्तेषु परतिचेत्रं भिन्नः, स्मृत्य- 
इुभवसुखदुः्खकरणग्रयत्नादिप्रतिनियमात्‌ । उक्तं हि न्यायसूत्रे 
“नानास्मानो व्यवस्थातः” इति | सांरयेरप्युक्तप्‌-- 

जननमरणकरणानां प्रतिनियमादयुगपत्प्रवृत्तेश | 
पुरुषवहुत्व॑ सिद्धं त्रेशुण्यविपर्ययाचचेत्र ॥ इति | 


( जीव ईश्वर से भिन्न है तथा परस्पर भी सिन्न है ) 

सस चायमात्मा इत्यादि। यह जीवात्वा प्रतिशरीर भिन्न-भिन्न है। सौभरि आदि 

के शरीरों को छोड़कर अन्यान्य प्रत्येक शरीर में अलग-ञ्रलग जीव रहते हैं। सौमरी 
इत्यादि योगियों के अनेक शरीरों {में एक हो जीव रहता है। क्योंकि वहाँ योगबल 
से एक ही जीव अनेक शरीरों को धारण करता है। यह अपवाद की बात है। सामान्य 
रीति से प्रत्येक शरीर में अलग-अलग ही जीव रहते हैं। यह इसलिये मानना पड़ता है, 
क्योंकि प्रत्येक शरीर में स्मृति, अनुभव, सुख-दुःख, इन्द्रिय और प्रयत्न इत्यादि व्यवस्थित 
रहते हैं। एक शरीर में एक ही जीव के लिये स्मृति, अनुभव, सुख-दुःख, इन्द्रिय और 
प्रयत्न इत्यादि होते हँ, उस शरीर में रहने वाले जीव को ही इनका अनुभव होता है। 
एक शरीर में होने वाले सुख-दुःख इत्यादि को दूसरे शरीरों में रहने वाले जीव समभते 
नहीं । इससे सिद्ध होता है कि प्रत्येक शरीर में जीव भिन्न भिन्न रहते हैं, उन-उन शरीरों 
में होने बाले सुख-दुःख इत्यादि का अनुभव उन उन शरीरों में रहने वाले जीवों को 
ही होता है। न्यायसूत्र में “नानात्मानो व्यवस्थातः? इस सूत्र से यह सिद्ध किया गया 
है कि सुख-ढुःख आदि की व्यवस्था से आत्मा अनेक सिद्ध होते हैं। सांख्यो ने 'जनन- 
मरणकरणानाम्‌ इस कारिका से यह सिद्ध किया है कि जन्म, मरण, इन्द्रियों में यह 
व्यवस्था देखने में आती है कि ये किसी किसी पुरुष के लिये ही हुआ करते हैं। इस 
व्यवस्था से पुरुषों में बहुत्व सिद्ध होता है, यदि सभी पुरुष एक ही व्यक्ति होते तो यह 
व्यवस्था न हों सकेगी, क्योंकि उस पक्ष में एक पुरुष के जन्म लेते समय सबको जन्म 
लेना होगा, एक पुरुष के मरण होते समय सबकी मरना होगा, एक पुरुष जब अन्धा 
होगा, तब सबको अन्धा होना पड़ेगा, तथा एक पुरुष जब्र पागल होता है, तब सबको 

पागल होना पड़ेगा । एक पुरुष जन्मता है, दूसरा मरता है, इत्यादि रूप से जगत्‌ में 
दीखने वाली व्यवस्था थुरुषों में बहुत्व होने पर ही संगत होगी। किंच, यदि सभी 
पुरुष एक होते तो यह दोष उपस्थित होता है कि जब एक शरीर में पुरुष प्रयत्न करता 
१ तब सब शरीरों में विद्यमान पुरुष एक होने से सत्र शरीरों में प्रयत्न होने लगेगा, 

सभी शरीरों को भी एक काल में पुरुष प्रेरित करेगा। यह दोष पुरुषों को अनेक 
मानने पर नहीं होता है। सभी शरीरों में युगपत्‌ प्रद्धति न होने से मी पुरुषों में बहुत्व 


७ ०-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


२८४ न्यायसिद्धाञ्जनम, 


जीवाइँतवचनानि तु प्रकारेक्यचिपया 
शब्दाः प्रयुज्यन्त | यथा--अयमरयं चेक त्रीदिरिति | रामसुग्रीवयोरेक्यम” 
इत्यादि च भाव्यम्‌ | ततथाय॑ संग्रह+-- 

अविरोधान्तरङ्गत्वजातिभोगाद्यभेदतः | 

एकोक्तिरपथकसिद््देशकालदशादिसिः । 
सिद्ध होता है। किंच, सत्व, रज और तम इन गुणों में बहुत तारतम्य रहता है। अत 
एव ऋई पुरुप अधिक सत्वगुण वाले, कई पुरुष" अधिक रजोंगुण वाले तथा कई पुरुष 
अधिक तमोगुण बाले हुआ करते हें। यह अन्तर पुरुषों में सेद को सिद्ध करता है। 
इस प्रकार सांख्यों ने भी पुरुप के बहुत्व को सिद्ध किया है | , 

“ीवाइँत' इत्यादि । शाल्न में जीवों में अभेद को चतलाने वाले कई वचन हैं | 
उदाइरण--श्रीविष्णुपृराण में ये वचन हैं कि “यद्यन्योऽस्ति परः कोऽपि मत्तः पाथिवसत्तम | 
तदेषोऽहमयं चान्यो वक्तुमेवमपीष्यते ॥ तस्यात्मपरदेहेषु सतोऽपयेकमयं हि यत्‌। विज्ञानं 
परमायाँ हि द्वेतिनोउ्तथ्यदर्शिनः |” ये वचन जीवों में स्वरुपैदय को बतलाने में तायं 
नहीं रखते हैं, किन्तु यही बतलाने में ताल रखते हैं कि सभी जीव एक प्रकार के हैं, 
एक से हैं, क्योकि सभी जीव ज्ञानस्वरूप हैं । उपर्युक्त बचनों का यहो अर्थे है कि यदि 
मुझसे व्यतिरिक्त कोई भी जीवात्मा मुझसे विलक्षण आकार वाला हो, तं हे पाथिः 
सत्तम | यह कहा जा सकता है कि मैं ऐसा हूँ, यह दूसरा है, अर्थात्‌ दूसरे प्रकार का 
है, परन्तु समी जीव ज्ञानैकाकार बाले होने से उनमें स्वरूपभेद होने पर भी आकार 
मेद नहीं कहा जा सकता है | अपने देह तथा दूसरे देहों में रहने वाले जीवात्मा शाना- 
कार वाले हैं, सब जीवों की ज्ञानाकारता ही स्वाभाविक रूप है, जीवों में देवमदुष्यादि 
विभिन्न शरीर सम्बन्ध के कारण होने बाला देवादिभेद औपाधिक है, स्वाभाविक नरद 
देवादिआकारों को आत्माओं में स्वरूपभेद समझने वाले लोग श्रान्त हैं, अतथ्यदर्शा Ll 
ये वचन यही बतलाते हैं कि सभी जोव एक प्रकार के हैं, एक से हैं। इन वचनो का 
जीवों में सवरूपैम्य बतलाने में तात्य नहीं है। जीवों में स्वरूपमेद है, प्रकारमेद नह) 
सत्र जीव ज्ञानेकाकार वाले होने से एक प्रकार के हँ । परन्तु उनका स्वरूप परस्पर 
भिन्न है | प्रकार एक होने पर भी एक इत्यादि शब्द प्रयुक्त होते हैं। विभिन्न गृहन में 
विद्यमान एक जातीय त्रीहियों को देख कर यह कहा जाता है कि वह ब्रीहि तया यह 
तरीहि एक है, अर्थात्‌ एक जातीय है। यहाँ जाति रूप प्रकार एक होने से स्वरूपतः 
व्रीहियों में एकता कही जाती है। घनिष्ठ मित्रता इत्यादि सम्बन्ध को लेकर भी के 
कही जाती है | उदाहरण--श्रीहन॒मान्‌ जी ने श्री जनकनन्दिनी से यह कहा है कि रा. 


सुग्रीवयोरक्य देव्येवं समजायत ।' अर्थ रे देबि | श्रीराम श्रौर सुप्रीव में इस म 


एकता हुई । किंच, विभिन्न कारणों को लेकर एकता का व्यवहार लोक हब 
. आता है। दोनों राजाओं में विरोध शान्त होने पर यह कहा जाता है कि ये दोन बंद 
एक हो गये । यहाँ अविरोध को लेकर एकता का व्यवहार होता है। अत्तर 
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द्वितौयः ] . भाषानुवादसहितम्‌ २८५ 


साम्यं च सबजीवानां स्वरूपतः, गुक्त्यवस्थायाँ शुणतोऽपि चेति 
श्रतिस्सृत्यादिसिद्स्‌ तत्र जीवभेदनिषेधवचनान्यपि प्रामाणिकः 
स्वरूपभेदव्य तिरिक्तदेहात्माभिसाननिषन्धनदेवत्वादिभेदनिषेधपराणि | 
कण्ठोक्तेन देवस्वादिनिपेधेन तेषामेकाथ्यंग्रुचितम्‌ | 


पर भी एकता का व्यवहार होता है, राम और सुग्रीव में एकता का व्यवहार इसी प्रकार 
का है। जाति एक होने से भी एकता का व्यवहार होता है। ये सब त्रीहि एक हैं 
यह व्यवहार ब्रीहियों में जाति की एकता के कारण होता है। भोग इत्यादि एक होने पर 
भी भोक्ता इत्यादियों में एकता का व्यवहार होता है। देश, काल तथा अवस्था इत्यादि 
में एकता होने पर मी विभिन्न वस्तुओं में एकता का व्यवहार होता है। तथा अपृथक्‌- 
सिद्धि होने पर भी एकता का व्यवहार होता है। जो पदार्थ एक दूसरे के साथ ही रहते 
हैं, एक दूसरे को छोड़कर नहीं रहते हैं, वे अपृथकसिद्ध कहलाते हैं, उनमें अप्रथक- 
सिद्धि सम्बन्ध है, इस अप्ृथकसिद्धि सम्बन्ध को लेकर भी एकता व्यवहृत होती है। 

[म्यं च? इत्यादि । सत्र जीव ज्ञानस्वरूप हैँ, अतः स्वरूपतः जीव परस्पर समान 
होते हैं, तथा मोक्षावस्था में जीवों का चमसूतज्ञान व्यापक हो जाता है, अतः मोक्ष 
में धर्मभूतज्ञान को भी लेकर जीवों में समानता है। यह अर्थ “निरञ्जनः परमं साम्य- 
मुपैति”, “मम साधर्म्यमागताः” इत्यादि श्रुतिस्मृतिवचनों से सिद्ध है। इन वचनों का 
यह अर्थ है कि प्रक्ृतिलेप रहित मुक्त जीव परमात्मा के परमसाम्य को प्राप्त होता है 
मुक्त मेरे अर्थात्‌ श्रीभगवान्‌ के साधम्यं को प्राप्त होता है। मोच में जब जीवों का परमात्मा 
के साथ परमसाम्य हो तो परस्पर में साम्य होने में कोई आश्चय नहीं है । 

“तत्र जीवभेद? इत्यादि । शात््ों में जीवों में मेद का निषेध करने वाले वचनः 
भी हैं। उन वचनों का जीवों के स्वरूपभेद का निषेध करने में तात्पय नहीं है, क्योंकि 
जीवों में स्वरूपभेद प्रामाणिक है, उसका निषेध नहीं हो सकता है, किन्तु देहात्मा- 
मिमान के कारण जीवों में समरे जाने वाले उन देवत्व और मदुष्यत्व इत्यादि भेदों के-- 
जो प्रामाणिक स्वरूपभेद से सर्वथा भिन्न हैं निषेध में ही उन वचनों का तात्यय है। 
किंच, जीवों में भेद का निषेध करने वाले वचनों को उन बचनों के साथ--जो जीवों में 
देवत्व और मनुष्यत्व इत्यादि भेदों का स्पष्ट रूप से उल्लेख पूर्वक निषेध करते हैं-- 
समानार्थक मानना ही उचित है। जीवों में देत्वादि भेदों का निषेध करने वाले वचन 

हैं-चतुर्विधोऽपि भेदोऽयं मिथ्याज्ञाननिबन्धनः । देवादिभेदोऽपध्वस्ते नास्त्य- 
नावरणो हि सः॥ नायं देवो न मर्त्यो वा न तियकूस्थावरोऽपि वा । ज्ञ/नानन्दमयस्त्वात्मा 
शेषो हिं परमात्मनः |” अर्थ-जीवों में देवत्व, मनुष्यत्व, तियकत्व और स्थावरत्व ऐसे 
चार प्रकार का मेद मिथ्याज्ञान के कारण प्रतीत होता है, यह भेद वस्तुतः जीवों में है 
ही नहीं । देवादि भेद ध्वस्त होने पर आन्तर सुख-दुः्ल इत्यादि भेद मी नहीं होता, 
उस समय जीवात्मा कमरूप आवरण से शल्य हो जाता है। यह जीवात्मा देव नहीं, 
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न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ चौवपरिच्छ्ः 


किञ्च, निविशेषास्मैक्यवादिनोऽपि बन्धमोच्योरविशेषः प्रसज्यते, 
तत्त इदानीमपि निरस्ताविद्यत्वात्‌) अतस्वतस्तदानीमपि तद्वचवहारो- 
पप्तः | व्यपदिश्यते हि शुकादिषु मुक्तेष्यपि जगति संसारः । किञ्च 
रन्त्या सर्वसश्च्छेदे नोच्छेदस्तस्वतो भवेत । 
प्रमया त्वपसिद्वान्ताडतभङ्गादिसव्भवः ॥ 
विस्तरेण च परस्ताद्‌ दूषयिष्यासः । 


२८६ 


मनुष्य नहीं, तियंक्‌ नहीं, स्थावर भी नहीं । जीवात्मा ज्ञानानन्द स्वरूप है, तथा परमात्मा 
का शेष है। 

(कैच, निर्विशेष’. इत्यादि । अद्वेती विद्वान्‌ आत्मा को निर्विशेष तथा एक 
मानते हैं, उनके मत में यह दोष है कि बन्ध और मोक्ष में कुछ भी अन्तर नहीं होगा | 
मोच किसे कहते हैं? यदि वे यह कहते हैं कि वस्तुतः अविद्या न हो, यही मोक्ष है, 
तब तो त्न्ध दशा में भी मोक्ष मानना दोगा, क्योंकि बन्ध दशा में भी अविद्या वस्तुतः 
नहीं रहती है । यदि वे यह कहेंगे कि अविद्या का व्यवहार न हो यही मोक्ष है, बन्ध 
दशा में ही अविद्या व्यवहार होता है, मोक्ष में अविद्या व्यवहार नहीं होता है। उनका यह 
कथन भी समीचीन नहीं है, क्योंकि वन्ध दशा में भो अविद्या व्यवहार अवात्विक रूप से हद 
उनके मत में होता है, अतात्विक रूप से अविद्या व्यवहार उनके मतानुसार मोक्ष में मी होता 
है, अत एव शुकादि मुक्त होने पर भी जगत्‌ में संसार का व्यवहार होता ही रहता है, उनके 
मुक्त होने पर यह संसार-व्यवहार रूरी अविद्या व्यवहार बन्द हो गया हो, यह बात नहीं है | 
जगत्‌ में ऐसे लोग भी हैं जो मुक्त शुकदेव इत्यादि को अविद्यायुक्त कहा करते हैं। भाव यह 
है कि उनके मतानुसार यदि वस्तुतः अविद्या न होना ही मोक्ष है, तो बन्ध दशा में क 
वस्तुतः अविद्या है नहीं, क्योंकि अविद्या मिथ्या है । अतः वन््र और मोक्ष में अन्तर £ 
नहीं होगा । यदि वे मो की यह व्याख्या करते हैं कि बन्ध दशा में वस्तुतः अविद्या ग 
होने पर भी अविद्या का व्यवहार चलता है, अविद्या का व्यवहार न होना ही मोक्ष है 
तो इस पक्ष में भी बन्ध और मोक्ष में अन्तर सिद्ध नहीं होता है, क्योंकि बन्ध दशा 
बिस प्रकार अतात्विक रूप से अविद्या व्यवहार चलता है, उसी प्रकार मोक्ष में भी तात्विक 
रुप से बिद्या व्यवहार चलता है, क्योंकि शुकदेव इत्यादि को मुक्त होने पर भी अत 
त्विक रूप से अविद्या से होने बाले संसार इत्यादि का व्यबहार होता ही रहता है | 
प्रकार अद्वेतिसम्मत निर्विशेषात्मैक्यवाद में बन्ध और मोक्ष में विशेषाभाव रू 
लग ही जाता है | 


किंच, वे अद्वैतवादी यह जो कहते हैं कि सर्व प्रमों का उच्छेद होना ही मोर दै 


उसके विषय में यह पूछना है कि सर्व भ्रमों का उच्छेद क्या भ्रम से सिद्ध होता है, हक 5 
` प्रासे सिद्ध होता है! दोनो पक्षों में भी दोष है। यदि सर्वश्रमोच्छेद शआत्तिसि * | 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌, २८७ 


भास्करमते तु नित्यसर्वज्ञस्योपाधियोग एव परिहास्यः | उपाधिभि- 
शच्छेदनाद्ययोगेन ब्रह्मण एव संसारिस्ानपायः । उपाधिसश्चारे 


यही फलित होगा कि वस्तुतः सवे ञ्रमों का उच्छेद हुआ ही नहीं, क्योंकि भ्रान्तिसिद्ध पदार्थ 
वस्तुतः वैसा होता नहीं । यदि सवै भ्रमों का उच्छेद प्रमासिद्ध हो तो उच्छेद नामक यह 
पदार्थं सत्य होगा, क्योंकि यह प्रमासिद्ध है, उच्छेद नामक पदार्थ साध्य होने से सिद्ध ब्रह्म 
से व्यतिरिक्त पदार्थ है, यदि यह सत्य माना जाय तो उच्छेद और ब्रह्म ऐसे दो सत्य होंगे, 
तब अपसिद्धान्त और अद्वैतमंग इत्यादि दोष दोते हैं । यदि वह उच्छेद ब्रह्म ही है तो 
वह ब्रह्म बन्ध दशा में भी रहता है, अतः बन्ध दशा में मी उच्छेद रहेगा | इस इष्टि से 
भी बन्ध और मोक्ष में अविशेष प्राप्त होता है। अथवा सर्वभ्रमोच्छेदरूप मोक्ष का कारण 
क्या श्रान्तिरूप ज्ञान दै, अथवा प्रमात्मक ज्ञान है! यदि श्रान्तिल्प ज्ञान है तो उस भ्रान्तिरूप 
ज्ञान को दूसरे ्रान्तिरूप ज्ञान से निद्ृत्त होना होगा, द्वितीय भ्रान्तिरूप ज्ञान को भी 
तृतीय भ्रान्तिरूप ज्ञान से निद्वत्त होना होगा । इस प्रकार अनवस्था होगी, अन्त में सवं भ्रमों 
का उच्छेद कभी नहीं हो सकेगा । यदि प्रमात्मक ज्ञान से सवे भ्रमों का उच्छेद होता है, तो 
वह उच्छेद हेतु प्रमात्मक ज्ञान सप्रकारक होगा, क्योंकि ब्रह्मस्वरूप के समान निष्प्रकारक 
ज्ञान से सर्व भ्रमों का उच्छेद हो ही नहीं सकता, यदि हो सकता तो निष्प्रकारक ब्रह्म स्वरूप 
भूतज्ञान से सवं भ्रमों का उच्छेद पहले से ही हो गया होता । यदि सप्रकारक प्रमात्मक ज्ञान 
से सवं भ्रमों का उच्छेद मान्य हो तो उस प्रमा का विषय ब्रह्म सधर्मक होगा, एसी अवस्था में 
अद्वेत सिद्ध करना असम्भव हो जायगा । किंच, इस निविशेषास्मैक्यवाद का विस्तार से 
खण्डन इश्वर परिच्छेद में करेंगे | ग्रब यहीं यह विषय समाप्त किया जाता है। 

“मास्करमते दु? इत्यादि | आगे भास्कराचायं के मत पर बिचार किया जाता है। 
उनका यह मत है कि सर्वज्ञ व्रहा अनेक उपाधियों से सम्बद्ध होकर उसी प्रकार अनेक जीब 
बन जाता है, जिस प्रकार एक ही व्यापक आकाश घट और मठ इत्यादि विभिन्न उपाधियों 
से सम्बद्ध होकर परिच्छन्न घटाकाश और मठाकाश इत्यादि बन जाता दै । इस मत में 
निम्नलिखित दोष होते हैं--(१) ब्रहम सर्वश हैं, जीव अल्पञ् है । सश ब्रह्म का अल्पता 
का देतु बनने वाली उपाधि के साथ संयोग ही परिंहसनीय है, क्योंकि सर्वज्ञ ब्रह्म अपने में 
अल्पज्ञता लाने वाले उपाधि से सम्बन्ध रखने के लिये कमी सम्बद्ध नहीं हो सकता है। 
(२) उपाधियों से ब्रह्म का छेदन नहीं हो सकता है, क्योंकि ब्रह्म अच्छेद्य एवं निरबयब वस्तु 
है। यह अर्थ श्रुत्यादि प्रमाण से सिद्ध है। अतः यह अथ मान्य नहीं हो सकता है कि 
उपाधियों से ब्रह्म छिन्न हो जाता है, उन छिन्न अंशों से उपाधि सम्बद्ध होकर उन अंशं 
को जीव बनाते हैं । परन्तु यही मानना होगा कि अच्छिन्न ब्रह्म स्वरूप हो उपाधियों से 
सम्बद्ध होकर जीव बन जाता है, तब यही फलित होगा कि ब्र ही संसारी जीव बनकर 
संसार में सुख दुःख भोगता है। ऐसा मानने पर ब्रह्म को निर्दोषता नहीं रहेगी । ।३) किच, 


` जब उपाधि एक देश से दूसरे देश में संचार करते हैं, तब यह सिद्ध होगा कि पहले यहाँ का 
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श्दद न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेद! 
्रतिन्षणं बन्धमोक्षप्रसङ्गः, सौभर्यादिवदुपाधिमेदेऽपि प्रतिसन्धानस्य 
दुस्त्यजत्वात्‌ „ छेदा भ्युपगमे चाच्छेद्यवाद्विरोधः । 

एवं सकलपदारथेमिन्नाभिन्नसचिदन्रह्मवादोऽपि दृष्यः, बद्धस्यापि 
प्रलये बुक्ताविशेषसदापच्यभिधानात्‌, युक्तस्यापि सर्वज्ञस्य सृष्टौ सर्वहेय- 
तादात्म्याहुसम्धानेनानन्तसंसारयोगात्‌ , अतो बन्धमोचाबिशेष एव । 


ब्रह्म प्रदेश उपाधि सम्बद्ध होकर जीव बना था, अब उपाधि अन्यत्र चले जाने से यहाँका 
ब्रह्म प्रदेश सुक्त हो गया, तथा देशान्तरीय् ब्रह्म प्रदेश उपाधि से सम्बद्ध होकर जीव बन 
गया है, ऐसा मानने पर उपाधि का संचार हने पर प्रतिक्षण पूरव पूर्व ब्र हाप्रदेशों का विना 
ज्ञान के ही मोक्ष, उत्तरोत्तर ब्रह्मप्रदेशों को बिना कर्म इत्यादि कारण के ही उपाधि 
सम्बन्ध से बन्ध मानना पड़ेगा, थह नितान्त अनुचित है। (४) किंच, सौभरि इत्यादि के 
चरित्र से यह स्पष्ट है कि सौभरिं महर्षि ने तपःशक्ति से अनेक शरीरों को धारण किया । 
उन शरीरों में मिन्न भिन्न अन्तःकरण रूप उपाधि रहने पर भी एक सौभरि को सबका 
अनुसन्धान होता था । उसी प्रकार प्रकृत में उपाधि भिन्न भिन्न होने पर भी सभी जीव 
एक ब्रह्मवस्तु होने से एक जीव के द्वारा श्रनुभूत अर्थ का स्मरण दूसरे जीव को हो ना 
चाहिये । परन्तु वैसा होता नहीं, इससे सिद्ध होता है कि जीवात्ममेद अ पाधिक नहीं, 
किन्तु स्वाभाविक है । (५ यदि उपयुक्त दोष का समाधानार्थं यह माना जाय कि उपाधि 
ब्रह्म को छिन्नभिन्न करके उन छिन्न अंशों से सम्बद्ध होते हैं, अतः उपाधिविशेष सम्बद्ध 
ब्रह्मांश विशेष के द्वारा अनुभूत अथो का स्मरण उस ब्रह्मांशविशेष को ही होगा, तब तो 
परत्र को अच्छेद्य कहने वाले वचनों से विरोध उपस्थित होगा । इस विवेचन से यह 
सिद्ध होता है कि ब्रह्म और जीव में तथा जीवों में परस्पर भी औपाधिक भेद एवं स्वाभाविक 
अमेद को मानने वाले भास्कराचायं का मत समीचोन नहीं है । 

'एबम्‌? इत्यादि | इसी प्रकार ही यादवप्रकाशाचार्य का यह मत भी-कि सिरस 
ब्रह्म से समी चेतन अचेतन और इक्वर स्वभावतः ही भिन्न एवं अभिन्न हैं दूषणीय है। 
इनके मत में यह माना जाता है कि मोच में जीव सदू्रझ बन जाता है, यह सदापति हौ 
मोक्ष है, बद्ध जीव मी प्रलय में “सदेव सोम्येदमग्र रासीत्‌? इस श्रुति के अनुसार सद्ब्र 
बन जाता है, अतः बढ और सुक्त में इनके मतानुसार अन्तर नहीं. सिद्ध होता । किक 
सवंश् मुक्त भी सव॑न होने से सृष्टि में सभी दोषों से युक्त पदार्थों से अपने अभेद को 
ही रहेंगे, तथा श्रम्यान्य बद्ध जीवों को होने वाले बन्ध के विषय में यही समते रहेंगे हि 
यह बन्ध हमको ही होता है, क्योंकि अन्यान्य जीव और हम एक ही हैं। अतः 
संसार इनके मतानुसार मुक्त को भी होगा । अतः इतके मतानुसार विचार करने पर बन्न 
और मोक्ष में विशेष सिद्ध नहीं होता है, अविशेष ही होता है। 


था 
“अस्माकम? इत्यादि । हमारे मत में यह माना जाता है कि जीव ईश्वर स 


भिन्न है, अनन्त तथा अणु है। इन जीवों को संसार में अविद्या अर्थात, कर्म रे 
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द्वितीयः ] भाषाबुवाद्सहितम्‌ २८६ 


अस्माकमविद्यानिवृत्तिनांम मावान्तरं भविष्यत्येव । तच्च धीविशेष- 
विकासादिङपस्‌, प्रीयमाणपरमपुरुषपरिग्रहविशेषादिश्च । परेषां तु 


निल्लिलमिदसाविलसिति । 


'्रा वेद ब्रह्मच भवति’ इत्यादिकसित्थमेव ब्रह्मतादात्म्यापरोक्ष्य- 
कृतस्‌। मुक्तजह्मणोस्तादात्म्यं शरीरशरीरिभाबात्‌ । तदापरोक्ष्यं च शाञ्वतमेव, 
तदपरोक्षधियों यावदात्मभावित्वात्‌ । `*न्यायसुदर्शने त्क्त्‌--“एवराब्दः 


वन्ध होता है। जत्र वद्ध जीव मुक्त होते हैं, तत्र इनके अविद्या की निदृत्ति होती दै । यह 
अविद्या निवृत्ति दूसरा भाव पदार्थ है, क्योंकि दूसरा भाव पदार्थ ही एक पदार्थ का 
अभाव कहलाता है। उदाइरण-कपालत्वावस्था ही घट का प्रध्वंसामाव है। अविद्या 
निवृत्ति के रूप में कहा जाने वाला दूसरा भाव पदार्थ यही है कि मोक्ष में जो ज्ञानविशेष का 
विकास इत्यादि होता है, प्रसन्न परम पुरुष सर्वेदवर के द्वारा जो परिग्रहविशेष और कैङ्कय 
इत्यादि होता है, ये भाव पदार्थ दी अविद्यानिवृत्ति रूप हैं। इस प्रकार हमारे मत में बन्ध 
और मोक्ष में यद अन्तर सिद्ध होता है किं बन्ध में जीव कमंपरवश होकर ज्ञानसंकोच 
और तापत्रय इत्यादि को भोगते हैं, मोक्ष में कर्मों की आत्यन्तिक निवृत्ति होती है, तथा 
मोक्ष में जीव ज्ञान का परिपूर्ण विकात भगवदनुभव भगवल्लैङ्कयं करते रहते हैं। परन्तु 
शंकर, भास्कर ओर यादवप्रकाश के मत में बन्ध और मोक्ष में वैज्ञक्षण्य सिद्ध नहं होता है, 
वन्ध ओर मोक्ष में अविशेष ही होता है। ञ्रतः उनका मत दोषयुक्त सिद्ध होता है । ` 

र्म वेद! इत्यादि। प्रश्न--विशिष्ाद्वेत सिद्धान्त में “ब्रह्म वेद्‌ ब्रह्मेव भवति’ 
इत्यादि वचनों का निर्वाह कैसे होगा १ क्योंकि ये वचन मोक्ष में जीव और ब्रह्म में अभेद को 
सिद्ध करते हैं। उपयुक्त वचन का यह अर्थ है कि जो ब्रह्म को जानता है, ब्रह्म ही बन जाता 
है । उत्तर-ब्रह्म और जीवात्मा में शरीरात्ममाव सम्बन्ध है, जीव शरीर है, ब्रह्म उसका आत्मा 
है, इस शरीरात्मभाव के कारण जीव और ब्रह्म में तादात्म्य होता है । यह तादात्य नित्यसिद्ध 
होने पर भी संसारदशा में जीवात्मा को इस तादात्म्य के विषय में प्रत्यक्षानुभव नहीं होता । 
मोच में इस तादात्म्य का--जो शरीरात्मभाव से सिद्ध होता है--अत्यक्षानुम होता है । यह . 
मत्यक्षानुभव मोक्ष में सदा बना रहता है, क्योंकि यह प्रत्यन्षानुभव यावदात्ममावी है । अर्थात्‌ 
जन तक आत्मा रहता है, तत्र तक रहने वाला पदार्थ है। मोक्ष में आत्मा सदा रहने वाला है, 
यह प्रत्यक्षादुभव भी सदा रहने वाला है, यह जो ब्रह्मतादात्य का अनुभव मोक्ष में होता है, 
उसको बतलाने के लिये “ब्रह्म वेद ब्रह्मन भवति” इत्यादि वाक्य प्रदत्त है, इनका अर्थ यही है 
कि जो साधक ब्रह्म को जानता है, अर्थात्‌ उपासना करता है, वह ब्रह्म बन जाता है, अर्थात्‌ 
ब्रह्मा के तादात्म्य का अनुभव करता है | यह तादात्म्य शरीरात्ममावहे तुक है। ८ 

२५न्यायसुदशने इत्यादि । न्यायसुदशन अन्थ में “बरह्म वेद ब्रह्मेव भवति” इस श्रुति 


का अर्थ १ एव झड शी 
क अथ ऐसा किया गया है कि एव शब्द साम्यरूप अर्थ का वाचक है। निषण्ड में यह कहा 


२६, “त्रम वेद ब्रझैव सवति’ इस श्रुति के अथ के विषय में “ज्यायसुदशंने तु” इत्यादि से जो 
३७ 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


३२४० न्यायसिंद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेदः 


साम्यवाची, साम्यै चैव कचिच्छब्दः' इति '“निघण्टूक्ते! | 'बैष्णवं वामनः 
मालमेत, स्पर्धमानो विष्णुरेव भूत्वेमाच्‌ लोकानभिजयति' इति साम्य 
भतप्रयोगदर्शनाच । विष्णुरेव--विष्णुरिवेत्यर्थः । नह्त्र विष्णुरेव 
भवतीति बिवधितम्‌, स्पर्धमानस्य पशुयाशेन तदयोगात्‌ । ऐहिकफरं हि. 
शत्रुजयादि” इत्यादि । 


गया है कि *»“साल्ये चैव कचिच्छुब्दः” । अर्थ- कहीँ "एव ऐसा शब्द साम्यरूप अर्थ में 
प्रयुक्त होता है। इसी प्रकार वेद में मी एबशब्द साम्य अर्थ में प्रयुक्त है। यह वेदवचन 
प्रमाण है “वैष्णवं वामनमालमेत, स्पर्धमानो विष्णुरेव भूत्वा इमान, लोकानमिजयति” | 
अर्थ- दूसरौं से स्पर्धा करने वाला पुरुष विष्णुदेवता वामनपशु का याग करें, स्पर्धा 
रखने वाला वह पुरुष विष्णु ही बनकर इन लोकों को जीतता है। यहाँ “विष्णुरेव” का 
षण ही? ऐसा अर्थ होता है, भाषा में 'ही' यह शब्द साम्य अर्थ का वाचक न होने पर 
भी संस्कृत में यहाँ का एवशब्द साम्य का वाचक होता है। इससे यह अथे फलित होता 
| है कि उस याग को करने के वाद स्पर्धा करने वाला पुरुष विष्णु के समान बनकर इन 
लोकों को जीतता है । यह अर्थ--कि वह पुरुष विष्णु ही बनकर इन लोकों को जीतता है 
हो ही नहीं सकता, क्योंकि स्पर्धा करने वाला अशान्त पुरुष विष्णु रूप को प्राप नहीं कर 
सकता है, तथा याग से उस रूप को प्राप्त नहीं कर सकता । यहाँ “इमान्‌ लोकानमिजयति' 
कहकर ऐहिक फल शत्रुजज आदि का ही वर्णने है। यह फल याग से प्राप्त हो सकता 
है। इससे यह सिद्ध होता है कि उपर्युक्त कर्मकाण्ड वचन में "विष्णुरेव भूत्वा” इन शब्दों 


दूसरा अर्थ किया गया है, उसका कारण यह है कि प्रथम वर्णित अर्थ में अस्वारस्य है 
वह अस्वारस्य यह दे कि प्रथम समाधान तभी संगत होगा यदि “झव भवति' यहाँ 
का बह्मशव्द बह्मशरीरभूत जीव का वाचक होता, परन्तु वैसा हो नहीं सकता, क्योंकि 
जीव और ब्रहम में शरीरात्म सावरूपी तादात्म्य के कारण पूर्वमीसांसा वर्णित आह” 
। धिकरण के अनुसार शरीरभूत जीव का वाचक शब्द भले जीव के अन्तरात्मा परमात्मा 
तक का वाचक हो, परंतु शरीरी ब्रह्म का वाचक ब्रह्मशब्द बरह्म का शरीर बने ह? 
जीवात्मा का वाचक्र नहीं हो सकता। इस प्रथम साधन में एक दोष है । किंच 
“ब्रह्मेव भवति? का यह जो अर्थ किया गया हे कि ब्ह्मोपासक जीव ब्रह्मतादालय का 
साक्षात्कार करते है, इसमें यह दोष है कि “ब्रह्मेव अवति” में साक्षात्कार की वा 
कोई भी शब्द है ही नहीं । “ब्रह्न भवति” यह श्रुति इस अर्थ का कैसे प्रतिपादन कर 
` सकती है। यह दूसरा दोष है | इन दो दोषों के कारण प्रथम अर्थ को व्याज्य 
“न्यायसुदृशने तु” इत्यादि से दूसरा अर्थ उपस्थित किया जाता दै । वेव 
२७. यहाँ पर नानाथंवैजयन्ती में अव्ययपर्यायसंग्रहाध्याय में विद्यमान “साम्य बद्व ह 
` यह वचन भी विवक्षित है। जिससे यह सिङ होता है कि वतिप्रत्यय वाशब्द, पुर्ण 
. एवशब्द॒ भौर इचशब्द साम्य का वाचक दै । : 
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दवितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ “ ३६९ 


भाष्यं च गौणतासेवाह--“्रकारेक्ये च तन्तव्यवहारो मुख्य एव, यथा 
सेयं गौः” इति । झुर्य एव मुख्यप्राय इत्यर्थः । सेयं गौरिति तु व्यक्ति- 
दयेकरूप्यच्यपदेशः । अतः सिद्धमीश्वरात्‌ परस्परं च भिन्ना जीवा इति । 
( जीवविभागः ) 
स्त्रतः सुखी चायमात्मा | उपाधिवशात्‌ संसरति। स द्विघा-संसारी 
असंसारी चेति । पुण्यपापादिमान्‌ पूर्वः । तच्छून्य इतरः । पूर्वोऽपि द्विघा- 


का यही अर्थ है कि विष्णु के समान बनकर । इससे यह स्पष्ट है कि उपयुक्त वचन में एक 
शब्द साम्य अर्थ में प्रयुक्त है । वैसे ही "ब्रह्म वेद ब्रह्मन भवति’ इस वचन में "एव? शब्द 
का अर्थ साम्य ही है। इस वचन का यही अर्थ है कि जो साधक ब्रह्म को जानता है, 
अर्थात्‌ ब्रह्म की उपासना करता है, वह ब्रह्म के समान बन जाता है। अतः इस वचन से 
जीव और ब्रह्म में अभेद सिद्ध नहीं हो सकता है । 

“भाष्य च' इत्यादि | श्रीमाष्य भी यही सिद्ध करता है कि '्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति? 
इस श्रुति से वर्णित श्रमेद गौण ही है। भाष्य में यह कहा गया है कि जहाँ दोनों व्यक्तियों 
का प्रकार एक है, वहाँ जो अ्रभेदव्यवद्दार होता है, वह मुख्य ही है, अर्यात्‌ सुख्यप्राय है, 
मुख्य के समान है, जहाँ दो गोव्यक्ति परस्पर समान हैं, वहाँ दोनों गोव्यक्ति एक प्रकार के 
होते हैं। वहाँ यह कहा जाता है कि यह गोव्यक्ति वह गोव्यक्ति ही दै । यहाँ दोनों गोव्यक्तियों 
में स्वरूपैक्य हो नहीं सकता है, किन्तु प्रकारैक्य होता है, क्योंकि दोनों व्यक्ति एक प्रकार कें 
हैं। यहाँ दोनों गोव्यक्तियों में प्रतिपाद्यमान अभेद गौण ही है, सख्य नहीं है। मुख्य नु होने पर 
भी मुख्य के समान है। ऐसे ही गौण अमेद को लेकर ब्रझ वेद ब्रह्मेव भवति? यह बचन 
प्रदत्त है । इन सब विवेचनों से यह सिद्ध होता है कि जीव ईश्वर से भिन्न है, तथा परस्पर 

भिन्न हैं । 
( जीव विभाग ) 


“स्वतः सुखी च' इत्यादि । यह जीवात्मा ब्रह्मानन्दरूपी महान्‌ सुख का अनुभवं 
करने के लिये स्वतः अधिकृत है, उस सुख का अनुभव करने में जीवात्मा का उसी प्रकार 
हक है, जिस प्रकार पिता की सम्पत्ति को प्राप्त करने के लिये पुत्र का हक है। ब्रह्मानन्द 
का अनुभव करना जीवात्मा का. स्वाभाविक धर्म है। ऐसा होने पर/भी यह जीवात्मा कर्म 
रूपी उपाधि के कारण संसार में सुख दुःख भोगता रहता है। जीवात्मा का ब्रह्मानन्दादुमव 
स्वाभाविक तथा सांसारिकानुभव औपाधिक है । 

. यह जीवात्मा दो प्रकार का है-( १) संसारी और ( २) असंसारी । बह जीव 
संसारी है जो पुण्य और पाप इत्यादि से युक्त है। जो जीव पुण्य पाप इत्यादि से रहित है, 
बह असंसारी है। संसारी जीव भी दो प्रकार का है--एक नित्यसंसारी अर्थात्‌ सदा संसार 
में रहने वाला और दूसरा वह है जिसको संसार का अभाव होने वाला है। नित्य संसारी 
जीव हो सकते हैं, क्योंकि जिस प्रकार इसके पूर्व बीते हुए अनन्त कल्पों में संसार से मुक्त 
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२६२ न्यायसिद्वाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेदः 


विसं | Pe पूत Oi ॥ २ हट 
नित्यसंसारी भाविसंसारविरहश्चेतिं । तत्रेतः पूर्वमनन्तकरपेष्विय परस्तादपि 
हेत्वनागमनात्संसाराविच्छेद्सम्भवात्‌ पूर्वः । सानं तु लीलाविशूतिनित्य- 
त्वोक्तिः । “क्षिपाम्यजस्रप््‌”, “न चमामि कदाचन इत्यादिकमपि तहुत्त- 
म्मकम्‌ । केचित्त बिलम्बातिरेकपराणि तानि, न तु कस्यचिदपि नित्य! 
° > $] ५५ ao ~ TS न्य 
संसार; अविरुद्वयोरसंसगस्य कासबिग्रकषनियभेन व्यास; । अन्यथा 
मोच्षसाधने स किमहम्‌ ? इति सन्देहादपरबत्तिप्रसङ्गादिति पणयन्ति। इतः 
पूर्वमनागतैतच्छरीराद्युपनिपातवत्‌ तद्धतूयनिपाताङ्काविसंसारविरहोपपत्तिः । 
रमाणं च ब्रह्मविदो सो्वचनानि । 
होने के लिये कारण उपस्थित न हुआ, "जिससे अव भी लोगों को संसार बना रहता है, 
इसी प्रकार आगे आने वाले अनन्त कल्पों में. भी कई जीवों को मोक्ष देतु प्रात करना 
असम्भव हो सकता है, इसमें कोई आश्चर्य नहीं । ऐसे जीवों को सदा संसार में बने रहना 
होगा, उनको संसार का विच्छेद नहीं होगा। ऐसे जीव ही नित्य संसारी कहलाते 
हैं। शाज्ों में लील्वाविभूति को नित्य बतलाने वाले वचन हैँ, ये वचन ही नित्य 
संसारियों के सद्भाव में प्रमाण हैं । इस प्रकृति मण्डल में श्रीमगवान्‌ चद जीवों से लीला" 
रस पाते हैं, अतः वह प्रकृतिमण्डल लीला विभूति कहलाता है, सभी बद्ध जीव यदि मुक्त हो 
जाते तो लील्लाविभूति का नित्यत्व बाधित हो जाता । अतः संसार में सदा रहने वाले जीवों 


` को मानना पड़ता है। इस अर्थ के विषय में सहायक प्रमाण मी हैं। वे ये हैं कि श्रीभगवान 


आसुर प्रकृति बालों के विषय में कहते हैं कि 'क्षिपाम्यजलमशुभानासुरीष्वेव योनिषु । 
अर्थ- हम इन अशुभ आसुर प्रकृति वाले जीवों को सदा आसुरी योनियों में डालते रहते 
हैं। अन्यत्र श्रीमगवान्‌ का ऐसा वचन है कि “न क्षमामि कदाचन? । अर्थ--ऐसे ऐसे भर्यकर 
पाप करने वालों पर हम कमो क्षमा नहीं करते हैं। इससे सिद्ध होता है कि श्रीभगवाच, 
कई दुष्ट जीवों को सदा संसार में ही रखते हैं | इससे नित्य संसारियों का सद्भाव प्रमाणित 
होता है । यह नित्य संसारियों को मानने वाले विद्वानों का मत है। कई विद्वान्‌ नित्य संसारिया 
को मानते हुए यह कहते हैं कि उपर्युक्त श्रीमगवान्‌ के वचनों का यही ताल है कि आफ, 
प्रकृति वाले जीवों को मोक्ष प्राप्त करने में बहुत विल्लम्ब होता है, किसी भी जीव के 
संसार नित्य नहीं हो सकता है, क्योंकि लोक में यह व्याति देखने में आती है कि जिन दोनों 
पदार्थों को संसग में रखने पर कोई विरोध न हो, यदि ऐसे पदार्थों का असंसग नियम 

में आवे तो मानना चाहिये, कि वे दोनों पदार्थ अवश्य भिन्न कालिक हैं | उदाहरण वन छ 
कुंकुम राग का सम्बन्ध होने में कोई विरोध नहीं, ऐसी स्थिति में यदि वल और 


राग में असंसग नियम है तो यही मानना चाहिये कि बज्न चौर कुंकुम राग अब | 


कालिक है । इस प्रकार अविरुद्ध पदार्थों का असंसर्ग नियम तथा कालविप्रकर् 
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' ग्यात्ति है। जीवास्मा नित्य है, अतः जीवात्मा और मोक्षदे के आगमन में होगा डे 
। नही हो सकती है, क्योंकि मोक्षदेत के आगमन के समय उन जीवों को रहना | 


द्वितीयः ] भांषानुवादसहितम्‌ २६३ 


एते च संसारिणः कर्मपाशप्रग्रथिता बरह्माण्डङुहरपरिवर्तमानकालघटीयन्तर- 
कुण्डकायमानास्तर्सिन्‌ क्षीयमाणः पूर्यमाणा सन्तः परिभ्रमन्ति । 
तत्र पुण्यकृतो धूमराज्यपरपक्षदक्तिणायनपण्मासपितृलोकाकाशचन्द्र- 
क्रमेण स्तर्णसोकमधिरोहन्ति । अवरोहन्ति च चन्द्रमसः 
स्थानादाकाशवायुधूमाभ्रमेघादिक्रसेण । तत्र भरद्वासोमपर्षान्नरेतोमयीना- 
माहुतीनां घुपर्जन्यएथितीपुरुषयोषितः स्थानानि । प्रायिकी च 
अतः जीव और मोच्षहेतु में सम्बन्ध कभी न कमी . अवश्य होने का हो दै । अतः कोई भी 
जीव नित्यसंसारी नहीं हो सकता। प्रश्‍न--जीवविशेष और मोक्षहेतु “मै ऐसा विरोध 1 
क्यों न हो, जिस प्रकार भाव एवं अमाव में विरोध है, वैसा विरोध होने पर यह मानना 
ही पड़ेगा क्रि उस जीवविशेष का मोक्षदेतु से सम्बन्ध हो ही नहीं सकता, तत्र नित्यसंसारी 
को मानने में क्या आपत्ति है १ उत्तर--यदि जीव नित्यसंसारी होता तो प्रत्येक मनुष्य को यह 
सन्देह्र उठ सकता कि क्या मैं वह नित्यसंसारी हूँ । ऐसा सन्देह होने पर कोई भी जीव 
मोक्ष साधन में प्रदत्त नहों होगा । नित्यसंसारी न हो, तभी मोक्ष साधन विधान सफल 
होगा । इस प्रकार नित्यसंसारियों कोन मानने वाले विद्वानों का मत है। इसके पूर्व जो 
शरीर कभी प्राप्त नहीं हुआ था, वह शरीर अब प्राप्त हो गया है, इसी प्रकार जो मोक्षद्देत 
अमी तक प्राप्त नहीं हुआ है, वह भी अवश्य कमी प्राप्त होगा । अतः सब सब जीवों को 
भी कालविशेष में मिलने वाले मोक्षहेतु से संसार का नाश हो सकता है। मोक्षदे मिलने 
पर भी संसार नष्ट न हो, ऐसी वात नहीं हो सकती, मोक्षहेत प्राप्त होने पर मोक्ष 
अवश्य प्रात्त होगा। ब्रह्मज्ञानी को मोक्ष होता है, ऐसे वतलाने वाले शास्त्र वचन उपयुक्त 
अथ में प्रमाण हैं । 

“एते च संसारिणः? इत्यादि । ये संसारी जीव कर्मरूपी पाशों से वेचे हुए है । इस 
ब्राण्ड के अन्दर का भाग कूप के समान है । कूप में जिस प्रकार घटोयन्त्र-जिससे पानी 
बाइर निकाला जाता है-सदा चलता रहता है, उसी प्रकार इस ब्रह्माण्ड-कुहर रूपी कूप में 
कालरूपी घरीयन्त्र सदा घूमता रहता है । जिस प्रकार लौकिक घटीयन्त्र में कुण्डिका अर्थात्‌ 
ऐसे पात्र लगे हुए हैं-जिनमें पानी भरने पर ऊपर निकाला जांता है, उन पात्रों के 
समान ये संसारी जीव हैं--जो कालरूपी घटीयन्त्र में लगे हुए हैं| जिस प्रकार घटीयन्त्र 
म लगे हुए पात्र नीचे आने पर पानी से भर जाते हैं, तथा ऊपर पहुँचने पर पानी से रिक्त 
हो जाते हैं, उसी प्रकार उच्च स्वर्गादि लोकों से नीचे भूलोक में आने पर जीव कर्मरूपी जल 
से भर जाते हैं, तथा ऊपर स्वर्ग लोक में पहुँच कर कर्मफल भोगने पर कर्म से रिक्त होकर, 
पुनरपि कमरूपी जल की प्राप्ति के लिये नीचे आ जाते हैं, इसी प्रकार कालरूपी घटीयन्त्र में 
लगे हुए ये बद्ध जीव रूपी पात्र सदा नीचे और ऊपर का चक्कर काटते रहते हैं। उनमें पुण्य 
कम करने वाले जीव धूम, रात्रि, कृष्ण पक्ष, दक्षिणायन ६ मास, पितुलोक आकाशल्लोक और 
चन्द्रलोक इस क्रम से स्वर्ग लोक में चले जाते हैं। पुनः चन्द्रमा के स्थान से आकाश वायु, 
धूम, अश्र और मेघ इस क्रम से नीचे की ओर उतर आते है। वहाँ भ्रद्धा, सोम, वर्षा, अन्न, 
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पु न से भी यह भेदाभेद पक्ष-जिसमें जीव और ब्रह्म में भेद एवं अमेद माना जा 


२६४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जौवपरिच्छेद; 


पञ्चमाहुत्यपेचा; द्रौपदीट्युम्नप्रसृतिष्वदर्शनात्‌ । एवमपुण्यक्तामपि 
स्वेदजादिशरीरेपु पश्चमाहुत्यभावाचन्दरप्रप्त्यभावाच । तेषामतिघोरा 
निरयसरणिर्निरयदुःखाबुसूतिश्च पुराणादिषु प्रपञ्चिता स्मर्यमाणापि 
कलेवरं कदम्वगोलाययति । 

द्वितीयोऽपि द्विधा-संसारात्यन्ताभाववान्‌ प्रध्वस्तसंसारश्चेति | 
तत्र कदाचिदपि संसारहेत्वमावात्‌ पूर्वस्येश्वरवन्नित्यद्नरेस्तदत्यन्ताभावः | 
उत्तरस्तूपपादितो मुक्त एव । - अनादावपि काले प्रतिदिवसं सहस्नपुरुप- 


और रेतस्‌ ऐसे पदार्थों को लेकर होने वाली आहुतियाँ का आधार बनने वाले अग्निस्थानीय 
स्थान क्रम से चुलोके, पर्जन्य, प्ूयिवी, पुरुष और स्री है । तथा यही श्राहुतियों का स्थान है। 
स्रीरूप अग्नि में पुरुषरेतस्‌ रूपी हवनीय द्रव्य की . आहुति ही पञ्चम आहुति है । पञ्चमाहुति 
होने पर शरीर बन जाता दै । शरीरोत्पत्ति के लिये विशेषतः इस पञ्चमाहुति की आवश्यकता 
होती है, कहीं कहीं तो बिना पञ्चमाहुति के ही शरीर बन जाता है। द्रौपदी और घृष्टयुग्न 
आदि के शरीरों का बिना पञ्चमाहुति के ही सजन हुआ है। इसी प्रकार पापकमं करने 
वालों को प्राप्त होने वाले स्वेदन इत्यादि शरोर भी बिना पञ्चमाहुति के ही प्राप्त होते हैं, उन 
पापी जीवों को चन्द्रलोक की प्राप्ति नहीं होती । ऐसी स्थिति में वहाँ प्रथमाहुति की ही 
सम्भावना न होने पर पञ्चमाहुति कहाँ हो सकती है । पाप करने वाले जीयों को जिस माग 
से नरक में जाना पड़ता है, वह मार्ग विशेष भयंकर है, तथा नरक पहुँच कर जो दुःख भोगना 
पड़ता है, वह उससे भी विशेष भयंकर है | ये अर्थ पुराण आदि में विस्तार से वर्णित हैं 
इनका स्मरण होते ही शरीर कदम्ब वृक्ष के समान रोमाञ्चयुक्त हो जाता है । 

द्वितीयोऽपि? इत्यादि । दूसरी कोटि में निर्दिष्ट असंसारी जीव भी दो प्रकार के होते 
हैं--( १ ) संसारात्यन्ताभाव वाले, और ( २ ) संसार नाश वाले । जिन जीवों को तीनों 
कालों में भी संसार नहीं लगता है, वे प्रथम कोटि के हैं| जिन जीवों का संसार नष्ट ही 
गया है, वे दूसरी कोटि के हैं। प्रथम कोटि के जीव ही नित्यसूरि कहलाते हैं, संसार कारण 
इनको कमी स्पशं नहीं करता है, जिस प्रकार ईइवर में संसार हेतु न होने से संसार की 
अप्यन्तामाव है, उसी प्रकार नित्यसूरि में भी संसार हेतु न होने के कारण संसारका 
` अत्यन्ताभाव है। जिन जीवों के संसार का ध्वंस होता है, वे जीव ही मुक्त कहलाते € | 


काल अनादि है, इस अनादि काल में यदि प्रतिदिन सहख पुरुषों को मोक्ष प्राप हो, हे 


भी संसार बना ही रहेगा, संसार समाप्त कमी नहीं होगा । प्रतिदिन हजारों जीव मुक्त हो 
उनसे भी अधिक जीव बचे रहते हैं, वे संसार में बने रहते हैं। अतः संसार का नाश कमी 
होता, बद्ध जीव इतने अनन्त है कि इनमें बहुत मुक्त होने पर उनसे भौ अधिक 


` जीव फिर भी बचे रहते हैं | संसार का स्वमाँव ही यह है कि वह अनन्त होकर बन 2 


ड न 
इसका कमी अन्त न हो। वेदार्थसंग्रइ में यह कहा गया है कि अद्दतिसम्मत अ 
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ता हैँ 


5 ७ 


. द्वितीयः ] . भाषानुवादसहितम्‌ २६५ 


मोच्चेशपि न संसारा्यन्तविलयः; अस्यानन्तस्यैवंस्तरभावत्वात्‌ | उक्तं च 
ेदार्थसंग्रहे-“्र्मज्ञानपक्षादपि पापीयानयं भेदाभेदपच्तः; अपरिमित- 
दुखस्य  पारमार्थिकत्यात्‌ संसारिणामनन्तस्वेन दुस्तरस्वाच्चः इति । 
अनन्तपयोनिधौ पयोबिन्हुनिपातवत्‌ संसारिव्पूर्यशुक्तं षु पश्चान्धुक्ता- 
नामचुप्रवेशः--अनन्तेष्वपि ˆ संसारयसंसारिषु एकपादत्पत्रिपादर्व- 
तारतम्यमापे्षिकस्‌ । तथा च मुहृतंयामाहोरात्रकल्पादिषु द्रव्यपार्थिव- 
घटादिषु च इष्टमेव। अत एवं नित्यानां समस्तबद्धमुक्तापेच्चयाप्य- 
नन्तत्वमुपपन्नम्‌ । 


अत्यन्त पापिष्ठ है, श्र्थात्‌ गहित है, क्योंकि इस पन्च में संसार में होने वाला अपरिमित 
दुःख सत्य माना जाता है - संसारी जीव इतने अनन्त हैं कि प्रतिदिन हजारों मुक्त होने पर भी 
अनन्त बद्ध जीव बचे ही रहते हैं, जिनको लेकर संसार सदा चलता रहता है । सर्वज्ञ परमात्मा 
इन बद्ध जीवों के साथ अपने को अभिन्न समभते हैं। इन जीवों को अपना 
दुः ही समेंगे, परमात्मा को जीव बनकर सदा संसार दुःख भोगना ही होगा, 
दुःख से निस्तार नहीं होगा। यहाँ संसारियों को अनन्त स्पष्ट कहा गया है। अतः 
प्रतिदिन सहख जीव मुक्त होने पर भी अवशिष्ट अनन्त जीवों को लेकर संसार बना रहेगा, 
संसार का आत्यन्तिक नाश नहीं होगा । जिस प्रकार अनन्त समुद्र में जल बिन्दु पड्कर 
उससे मिल जाते हैं, उससे समुद्र में अन्तर कुछ भी नहीं होता है। उसी प्रकार संसारी 
जीवों में जो पहले पहले मुक्त हो गये हैं, उनका समुदाय समुद्र के समान है, उनमें 
पीछे मुक्त होने वाले जीव ऐसे जाकर मिल जाते हैं, जिस प्रकार समुद्र में जलबिन्दु 
मिलते हैं। संसारी जीव अनन्त हैं, तथा असंसारी जीव भी अनन्त हैं, ऐसा होने पर 
भी संसारी जीवों से मुक्त जीव अधिक हैं, अत एव “पादोऽस्य विश्वाभूतानि त्रिपादस्या- 
मृतं दिवि’ मन्त्र से संसारी जीव एकपाद तथा मुक्त जीव तीन पाद कहे गये है। यह 
तारतम्य आपेक्षिक है। ञ्रनन्तों में तारतम्य कैसे हो सकता है! अनन्तों में भी तारतम्य 


. होता है। एक अनन्त से दूसरा अनन्त बड़ा होता है। उदाहरण- अत्र तक बीते हुए 


मुहूतं, याम, अहोरात्र और कल्प इत्यादि अनन्त हैं, इन अनन्तों में यह तारतम्य है कि 
अब तक बीते हुए कल्यां से अब तक बीते हुए अहोरात्र अधिक संख्या में हैं, तथा अब तक 
बीते हुए अनन्त यामों से अब तक बीते हुए अनन्त मुहूर्त अधिक है। किंच, द्रव्य पार्थिव 
पदार्थ और घर इत्यादि प्रत्येक अनन्त है, इनमें यह तारतम्य है कि घटों से पार्थिव पदार्थ 
अधिक हैं, उनसे द्रव्य अधिक है । इसी प्रकार ही अनन्त संसारियों से अनन्त मुक्त अधिक 
| इसी प्रकार यह अर्थ भी संगत है कि संपूर्ण बद्ध और सुक्तो की अपेक्षा नित्य जीव 
अधिक होते हैं। ` 
केचित्त इत्यादि । कई विद्वान नित्यसूरिवग को नहीं मानते हैं, परन्तु वह 
प्रमीचीन नहीं, क्योकि प्रमाण से नित्यसूरिवर्ग सिद्ध होता. है। वह प्रमाण वचन यह हैं 
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है, तब बाध दोष होगा, क्योंकि “सदा पश्यन्ति” इत्यादि श्रुति, बचनों से. 


२६६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्दद 


केचित्त नित्यब्वरिवर्ग नेच्छन्ति; तञ्च, “सदा पश्यन्ति दूरय! 
इत्यादिभिः सदापरयदनेवद्रुविशिदस्थानतिधानात्‌ । अत एव न 
मुक्तप्रवाहेण बा ईश्वरेण वाऽन्यथासिद्धिः । स्पा जीवानां संसारा- 


कि “वद्विष्णोः परमं पदं सदा पश्यन्ति सूरयः ।” अर्थ-श्रीविष्णु भगवान्‌ के परम पद्‌ का 
दर्शन सदा सूरि लोग करते रहते हैं। इस बचन से सदा देखने वाले अनेक -द्रष्ठाओं से 
युक्त स्थान विशेष का विधान, होता है। वे सदा देखने वाले द्र्टागण नित्यसूरि ही हैं। 
शंका- उपर्युक्त वचन अन्यथा सिद्ध है, उस वचन का यह अथ सिद्ध हो सकता है कि 
मुक्तगण प्रबाह रूप से विष्णु के उस परम पद्‌ का सदा दशन करते रहते हैं, श्रयवा 
ईश्वर उस परम पद का सदा दशन करते रहते हैं। इस प्रकार इस वचन का मुक्तप्रवाह 
अथवा ईश्वर अर्थ हो सकता है। यह वचन नित्यसूरिवर्ग का प्रतिपादक केसे माना जा 
सकता दै? समाधान--इस वचन का ईश्वरपरक अर्थ समीचीन नहीं, क्योंकि ईश्वर 
एक है, यहाँ सूरय इस बहुवचन से सूरिशब्द वाच्य वे अनेक ज्ञाता बतलाये जाते 
हैं, जो सदा विष्णु के परम पद का दशन करते हैं। इस वचन का सुक्त प्रवाद परक अथ 
भी समीचीन नहीं, क्योंकि मुक्त प्रवाह कं अन्तर्गत प्रत्येक मुक्त समयविशेष में मुक्त होकर 
उस समय से लेकर अनन्त काल तक परमपद का दर्शन करते हैं, उस समय के पूर्व न 
उस समय के पूर्व तो वे बद्ध थे तब वे परम पद्‌ का दशन नहीं करते थे। इस मन्त्र मे तो 
सदा से दशन करने वाले सूरियों का वर्णन है । इस मन्त्र में प्रत्येक द्रष्टा सदा दशन 
करने वाला बतलाया गया है। ये सदा द्रष्टा मुक्त नहीं हो सकते, उनका दर्शन कालविशेष 
से प्रारम्म होता है। अतः यही मानना चाहिये कि यह वचन यही बतल्लाता है कि परम पद 
में ऐसे भी जीव हैं जो सदा सर्वकालो में उस परम पद का दशन करते रहते हैं। तथा वे 
ही जीव नित्यसूरि कहलाते हैं। इस वचन से नित्यसूरि सिद्ध होते हैं। 
षां जीवानाम्‌? इत्यादि । शंका--सभी जीव जीव होने के कारण कमी ने 

कभी संसारी रहे हैं। जीव हो, उसका कमी संसार न हुआ हो, ऐसा नहीं हो सकता । 
जीवों का संसार सम्बन्ध अनिवार्य है। नित्यसूरि भी जीव ही है, उनक 
संसार सम्बन्ध होना चाहिये। यह केसे माना जा सकता है कि नित्यसूरि जीव कमी 
संसार में रहे, न रहने वाले हैं, तथा वे संसारात्यन्ताभाव वाले हैं! समाधान 
इत्यादि हेतुओं से सभी जीवों का संसार संव्रन्ध' सिद्ध नहीं किया जा सकता, कि ल 
बद्ध जीव और मुक्त जीवों को पक्ष मानकर उनके विषय में यह सिद्ध किया जाय किं ६ 
संसार सम्बन्ध होता है, यह अर्थ मान्य हो सकता है| इसको सिद्ध करने पर सिद्ध हे 
दोष होगा, क्योंकि बद्ध और मुक्तों का संसार सम्बन्ध हमें मी मान्य है। यदि नि 
को पद्च मानकर उनके विषय में यह सिद्ध किया जा कि इनको कभी चना pe 

` है कि इनका कमी संसार सम्बन्ध नहीं होता है।..इन श्रुति बचनों से उपयुक्त सा ल 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ २६७ 


त्यन्तायोगव्यवच्छेद्साधनानि . जीवत्वादिलिङ्गानि यथासभवँ 
सिद्डसाधनवाधादिनिदृष्याणि । एतेषां नित्यद्चरीणाभानन्त्यावान्तरः 
मेदादिकं श्रीपाश्वरात्रसंहिताछु विशदमशुसन्धेयम्‌ । 
अनन्तविष्वक्सेनाद्येनियताधिक्रियेरपि । 
जञानानन्दादिसिश्चक्ता नित्यैरत्यन्तसोद्राः ॥ 
एव सदादशनादिलेन नित्यशचक्तश्वराणां प्रतिसर्गावस्थायाँ सुषुप्तकल्प- 
तयाञ्चस्थान यदन्तः पत्युक्ताः । संकोचककर्माद्यभावाच्च 
साऽवस्था दुरुपपादा ॥ EE 
( मोक्षहेदुनिरूपणम्‌ ) 
अथ कको ह भक्तिरूपापन्नोपासनवेदनभ्यानादिशब्दवाच्योऽ- 
सङ्दाशस आ्रयाणादन्यह्सुवतेमानो ज्ञानविशेषः 
बाध होगा । यदि जीवों के अवान्तरभेद को न लेकर सभी जीवों के विषय में जीवत्व इत्यादि 
हेतुओं से संसार सम्वन्ध सिद्ध करना हो तो दृष्टान्त मिलना असंभव है, क्योंकि सभी जीव 
पक्ष कोटि में है । पक्षातिरिक्त इष्टान्त नहीं मिलता है | अतः व्याप्तिज्ञान हो नहीं सकता | 
इस प्रकार ये अनुमान दुष्ट हैं । इनसे नित्यसूरियों का संसार सम्बन्ध सिद्ध नहीं हो सकता । ' 
एतेषाम्‌? इत्यादि । ये नित्यसूरि अनन्त हैं। इनमें अवान्तरं भेद बहुत हैं । ये सन 
अथ श्रीपाञ्चरात्र संहिता में विशदरूपसे वणित है, वहाँ ये अर्थ द्रव्य हैं । यहाँ विस्तार भँ 
से उनका वर्णन नहीं किया जातां । 
अनन्त’ इत्यादि । अनन्त अर्थात्‌ आदिशेष और विष्वकसेन इत्यादि ` नित्यः 
सूरिगण श्री भगवान्‌ के पार्षद हैं। श्रीमगवान्‌ की विभिन्न सेवा करने के लिये इनका 
व्यवस्थित अधिकार है, एक की अधिकार में आई हुई सेवा को करने के लिये दूसरों 
की इच्छा होती नहीं, सभी अपनी अपनी सेवामें ही रत हैं, इस प्रकार के नित्यसूरियों 
के साथ मुक्तगण ज्ञान और आनन्द इत्यादि में अत्यन्त सम होते हैं। ज्ञान और आनन्दै 
इत्यादि में मुक्ततण और नित्यसूरियो में कोई अन्तर नहीं, मले सेवा में अन्तर हो । 
एवम्‌? इत्यादि । कई विद्वान्‌ यह मानते हैं कि प्रलयावस्था में नित्यसूरि सुक्त 
ओर ईश्वर सो जाते हैं, इसलिये उनका ज्ञान नहीं होता है। उनका यह मत अंसमीचीन 
है, क्योंकि भृतियौं में ईइवर को नित्य सर्वज्ञ कहा गया है, तथा नित्यसूरियों को: संदा 
दशन करनेवाला कहा गया है, मुक्त गण भी नित्यसूरियों - की तरह योग्यता रखते हैं.। अतः 
इनकी प्रलय सें सुषुप्त के समान अवस्था हो नहीं सकती है।. ज्ञान संकोच का कारण 
कम इत्यादि है, वे दोष इनमें नहीं हैं, अत एवं वैसी अवस्था इनमें मानी नहीं जा सकती:। 
( सोच्देतु का निरुपण) . 
अथ कः इत्यादि । यहाँ पर यह प्रश्‍न उठता है कि मोक्ष का साधन क्या है १ 


इसका उत्तर यह है कि ज्ञानविशेष ही मोक्ष का साधन है, वह शानविशेष उपनिषद्‌: 
३८ 
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२४८ न्यायसिद्धाब्जनम्‌ [ जीवपरिच्देत 
तथा च दरन्नम्‌--“आब्ृततिरसक्ृदुपदेशात्‌' इति, “आप्रयाणात्‌ तत्रापि 
हि इष्टम्‌' इति च | 
न पुनः केवलं तत्वज्ञानम, तस्याध्ययनविधिसिद्रसाङ्गसशिरसका- 
ध्ययनगृहीताक्षरराशिविशेषापातग्रतीतनिरतिशयपुरुषा थं साधना थ निर्णयराग- 
प्राप्श्नवणमात्रेण निष्पन्नस्थाविधेयत्वात्‌ू, तावति सिद्धेऽपि मोक्षादर्शनाच | 


इत्यादि ग्रन्थों में उपासन, वेदन अर्थात्‌ ज्ञान, ध्यान और दर्शन इत्यादि शब्दों से वर्णित है, 
वह ज्ञान प्रीतिरुप होने से भक्ति भी कहा गया है, वह ज्ञान प्रतिदिन बारबार आवर्तित 
होता है, तथा प्रतिदिन उसकी वृत्ति होती है, वह ज्ञान मरणपर्यन्त प्रतिदिन लगातार बना 
रहता है। इस प्रकार का ज्ञानविशेष मोक्ष का साधन है! यइ अर्थ ब्रह्मसृत्रों में 
वर्णित है। “आवत्तिरसकृदुपदेशात्‌” इस ब्रह्मसूत्र में यह कहा गया है कि बारबार 
आदत्त होने वाला शान ही मोक्षसाधन है, क्योंकि मोक्षसाधन, ध्यान और उपासन 
इत्यादि शब्दों से कहा गया है। आवृत्त होने वाला ज्ञान ही ध्यानादि शब्दों का वाच्य 
होता है। “आप्रयाणात्‌ तत्रापि हि दृष्टम्‌” इस सूत्र में यह कहा गया है कि वह आवर्तित 
होने वाला ज्ञान मरणपर्यन्त साधने योग्य है, क्योंकि शास्त्रों मै ऐसा उसका वर्णन किया 
गया है कि “प्रायणान्तमोङ्कारममिध्यायीत”, “स खल्वेवं वर्तयन्‌ यावदायुषं ब्रह्मलोक- 
ममिसंपद्यते” इत्यादि । अर्थ--मरण पर्यन्त ओंकार का ध्यान करें। इस प्रकार आझुपयन्त : 
ध्यान करने बालां साघ॥ शरीर छूटने के बाद परत्रह्म के लोक में पहुँच जाता है। इन 
सूत्रों से उपयुक्त ज्ञान का मोच्चसाधनत्व सिद्ध होता है । 

नि पुन इत्यादि । ध्यानोपासनात्मक ज्ञान ही मोक्ष का साधन है, शास्त्रों से 
प्राप्त होने वाला केवल तत्तज्ञान मोक्षसाधन नहीं है। अद्वैती विद्वान 'तत्वमसि” इत्यादि 
वाक्यो से होने वाले तत्वज्ञान को ही मोक्षसाधन मानते हैं। वह उचित नहीं है, क्योंकि 
ब्युत्पन्न पुरुष के शास्र सुनने पर ज्ञान अनायास ही उत्पन्न होता है, उसके विधान की 
आवश्यकता नहीं। भाव यह है कि उपनीत विद्यार्थी “स्वाध्यायोडध्येयः” ( अपनी वेद 
शाखा का अध्ययन करना चाहिये ) इस अध्ययन विधि के अनुसार छः अंगों से युक्त र 
वेद शाला का--जिसमें उपनिषद्रूपी शिरोभाग भी अन्तर्गत है--अध्ययन करता 
अध्ययन से वेद शाखारूपी अक्षर राशिको कण्ठस्थ कर लेता है। संस्कृत भाषा बह 
युक्त देश में निवास एवं अङ्गाध्ययन के बल से वह विद्यार्थी साधारण रीति वेद हि 
यह जान लेता है कि मो्षरूपी अत्युत्कृष्ट पुरुषार्थ है, उसके साधन भी दोते हैं 1 
को होने वाला यह ज्ञान आपात प्रतीति रूप से है, निर्णयात्मक नहीं दै, अतः अप्युत्कृष्ट र 
पुरुषार्थ का स्वरूप एवं उसके साधन के विषय में निर्णय प्राप्त करने की इच्छा Ee 
. को होती है, इस राग से प्रेरित होकर वह गुरु के शरण में जाकर अर्थों को ई 
 हुसङ्ार सुनने पर विद्यार्थी को वह तत्वज्ञान--जो शाख््ों से उत्पन्न होता है 
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दवितीयः ] भांघानुवादसहितम्‌ - २९९ 
तदुक्तं भगवताऽऽपस्तम्बेन बुद्धे क्षेमग्रापणं, तच्छाल्लैविप्रतिपिद्वम्‌- “बुद्ध 
चेत्‌ क्षेमप्रापणमिहैव न दुःखसुपलमेत” इति॥ 

नापि श्रवणमननोपासननिर्धूतमेदवासनस्य वाक्यमात्रजन्यः 
साक्षात्कार इति वाच्यम्‌, तस्यान्योन्याश्रयबिरोधादिदुषटत्वात्‌ | 


हो जाता है । इस प्रकार लौकिक रीति से प्राप्त होने वाले तत्वज्ञान का विधान करने की 
आवश्यकता नहीं, शास्त्रों में मोक्षसाधन के रूप में जो ज्ञान विहित होता है, वह ज्ञान यह 
शास्रजन्य केवल तस्वज्ञान नहीं है, किन्तु इससे भिन्न है। किंच, झा्जजन्य तत्वज्ञान 
को मोक्ष साधन मानना उचित नहीं, क्योंकि शास्रन से तत्वज्ञान होने पर भी मोक्ष नहीं 
होता है, शास्र से ज्ञान प्राप्त होने पर भी विद्वान्‌ संसारदुःख़ को भोगते हैं। आपस्तम्ब 
महर्षि ने “बुडे चेत्‌ क्षेमप्रापणम्‌? इत्यादि वाक्यों से यह बतलाया है कि- वाक्यार्थ ज्ञान 
मात्र से मोच्प्राप्ति शास्र एवं प्रत्यक्ष से विरुद्ध है, यदि वाक्यार्थ ज्ञानमात्र से मोक्ष 
होता तो वाक्यां ज्ञानवाले मनुष्य को यहाँ दुःख नहीं भोगना चाहिये। परन्तु वह दुःख 
भोगता है। किंच शास्त्रों में यही कहा गया है कि मरणपर्यन्त मोक्षसाधन का 
अनुष्ठान करके साधक शरीर छूटने के बाद अचिरादिमाग से परमपद में पहुँचने 
पर मुक्त होता है। इस विवेचन से सिद्ध होता है कि शास्न जन्य तत्वज्ञान केवल 
मोक्षसाधन नहीं है। | 

“नापि श्रवण” इत्यादि । अद्भैती विद्वान, कहते हैं कि साधक श्रवण, मनन और 
उपासन के द्वारा संपूर्ण मेद्वासनाओं को नष्ट कर देता है, उसके बाद केवल “तत्वमसि” 
इत्यादि वाक्यों से साक्षात्कारात्मक ज्ञान उत्पन्न होता है, यह साक्षाकारात्मक ज्ञान ही 
मोक्ष का साधन है। उनका यह कथन समीचीन नहीं है, क्योंकि अन्योन्याश्रय और विरोध 
इत्यादि दोषों से यह पक्ष दुष्ट है। तथाहि-वाक्य से साचालारात्मक ज्ञान होने के बाद 
ही मनन और उपासन से मेदवासना का निराकरण होगा, मेदवासना का निराकरण होने 
पर भी वाक्य से साक्षात्कारात्मक ज्ञान उत्पन्न होगा | इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोष होता 
है। यहाँ पर यह नहीं कहा जा सकता है कि वाक्य से पहले परोक्ष ज्ञान होता है, बाद में 
मनन एवं उपासन से मेदवासना का निराकरण होने पर वाक्य से प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, ऐसा 
मानने पर अद्दैतियों के सिद्धान्त से विरोध होगा, क्योंकि उन्होंने यही माना है कि आत्मा 
सदा प्रत्यक्ष प्रतीत होने वाल्ला पदार्थ है, उसके विषय में शब्द से होने वाला शान प्रत्यक्ष 
ही होगा, परोक्ष नहीं । किंच, हम लोगों के ओर से. यह दोष दिया जा सकता है कि 
परोक्ष ज्ञान को उत्पन्न करना ही शब्दप्रमाण का स्वमाव है, यदि शब्दप्रमाण प्रत्यक्ष शान- 
जनक माना जाय तो विरोध उपस्थित होगा । किंच, अनादि काल से अनुद्त्त होनेवाल्ी 
भेदबासना का अल्पकाल से अनुवृत्त होने वाले मनन और उपासन से निराकरण होना 
भी असंभव है। २. 
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~ 


क्विच, अविद्यानिद्ृत्ति के लिये आत्मैक्य का उपदेश देनेवाला आचाय शिष्य को 


३०५ न्यायसिद्धाञजनम्‌ [ चीवपरिच् 

अविद्यास्वरूप संबन्धनिवतंकहानतज्ज्ञाठतदैक्योपदेशादीनां विकर्पार 
हत्व भाष्यादिषु ग्राह्मम्‌`। 

अविद्या इत्यादि | अविद्या का स्वरूप, रविद्या संवन्ध, अविद्यानिवतंक्क ज्ञान 
उसका आश्रय ज्ञाता, और ऐक्योपदेश इत्यादि अथ विकल्प करने पर खण्डित हो जाते 
हैं अत एव अनुपपन्न हैं | यह श्रीभाष्य इत्यादि में विस्तार से वर्णित है। वहाँ यह अर्थ 
जानने योग्य है । उसका संग्रह इस प्रकार है कि अविद्या स्वरूप सत्य है या मिथ्या है! 
यदि सत्य होता है तो अद्वैत खण्डित हो जायगा, क्योंकि अविद्या स्वरूप और ब्रह्म ऐसे दो 
सत्य सिद्ध होगे । यदि अविद्या स्वरूप मिथ्या है तो उसे कल्पित मानना होगा, उसकी 
कल्पना के लिये एक अविद्या की आवश्यकता है, वह अविद्या भी मिथ्या है, उसकी कल्पना 
के लिये पुनः दूसरी अविद्या की अपेक्षा दै, इस प्रकार अनवस्था होगी । अतः अबिद्या 
स्वरूप अनुपपन्न है | 

अविद्या संवन्ध क्या कल्पित जीव को होता है, अथवा तात्विक ब्रह्म को 
होता है १ प्रथम पक्ष टीक नहीं, क्योंकि अविद्या सें कल्पित होने वाला जीव अविद्या का 
आश्रय ' नहीं हो सकता । तार्विक ब्रह्म भी अविद्या का आश्रय नहीं हो सकता, क्योंकि 


' वह ज्ञान स्वरूप होने से अविद्या का शत्रु है। वह अविद्या का आश्रय नहीं हो सकता। 


इस प्रकार श्रविद्या संत्रन्ध भी अनुपपन्न है । भविद्या निवर्तक ज्ञान भी अनुपपन्न है, वह शान 
क्या ब्रह्ममात्र का ग्रहण करता है १ अथवा ब्रझातिरिक्त का ग्रहण करता दै ! यदि ब्रह्मात्र का 
अणे करता हो तो जिस प्रकार ब्रह्ममात्र विषयक ब्रह्म स्वरूपभूत ज्ञान अविद्या का निवर्तक 
नहीं होता है, उसी प्रकार यह ब्रह्मात्र विषयक ज्ञान भी अविद्या का निवर्तक नहीं हो सकेगा 
थदि यह अविद्या का निवर्तक होता तो इसके समान वह स्वरूप थूतञ्ञान भी निवर्तक होगा; 
तब स्वरूप भूतज्ञान का आश्रय लेकर अविद्या का रहना भी असम्भव हो जायगा । यदि यह 
ज्ञान ब्रहम व्यतिरिक्त का ग्रहण करने वाला हो तो यह प्रश्‍न उठता है, कि वह ज्ञान अमर 
है, श्रथवा प्रमारूप | यदि प्रमारूप हो तो उस ज्ञान का विषय बनने वाला वह ब्रह्म॒तिरिक्त 
पदार्थं सत्य हो जायगा, क्योंकि सत्य पदार्थ ही प्रमा का विषय होता है !, ऐसी 

से.दो सत्य होने से अद्वैत भग्न हो जायया । यदि वह ज्ञानश्रम है तो उससे अविद्या 
की निबवत्ति नहीं हों सकेगी। इस प्रकार अविद्यानिवर्तक ज्ञान अनुपपन्न सिद्ध होता 
अविद्यानिवतक ज्ञान का आश्रय बनने वाला ज्ञाता कौन है ! जीव है अथवा ब्रह्म है 
प्रथम पक्ष अनुपपन्न है, क्योंकि निवर्तक शान से बाध्य होने वाला जीव निवर्तक ज्ञान की 
करने के लिये प्रदत्त नहीं हो सकेगा । इसी प्रकार द्वितीय पल्ष भी ठीक नहीं है 
थदि-ब्रह्म का ज्ञातृत्व सत्य होता तो अद्दैत का भंग होता, और यदि ब्रह्म का जावत के 
हो तो वह ज्ञातृत्व काल्पनिक होगा, एवं उसकी कल्पना का कारण अविद्या होगी, वह * 
श्र का आश्रय लेकर रहेगी, इन कारणों से विद्या की आत्यन्तिक निवृत्ति नहीं हो 


इसमें 


सम्प, 


जानकर उपदेश देते हैं, अथवा बिना जाने ही उपदेश देते हैं ! बिना जाने बा 


ई असंभव है। यदि जानकर उपदेश देते हैं तो गुरु शिष्य को कल्पित समझते दै था 
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द्वितीयः ] ४ भाषानुवादसहितम्‌ ३०१ 


असत्यात्‌ सत्यप्रतिपत्तिथ् सबथाञ्चुपप्ञा तथाहि 
सस्यथीमंस सत्येन तवासत्यादसत्यधीः-। 
सत्यादसस्यथीरवेति नासत्यात्सत्‌ यधी्भवेत्‌ ॥ 


समभते हैं ! यदि अकल्पित समते हैं तो, अकल्पित शिष्य को सत्य समझना होगा, ऐसी 
स्थिति में गुरु तत्वज्ञानी न हो सकेंगे, क्योंकि ब्रह्म व्यतिरिक्त होने से जीव मिथ्या एवं कल्पित 
है, और दिष्य को अकल्पित समभने वाला गुरु भ्रान्त है | इसप्रकार यदि गुरु शिष्य को 
कल्पित जानते हैं तो उपदेश नहीं दे सकेंगे, कल्पित प्रतिबिम्ब इत्यादि के प्रति कोई उपदेश 
नहीं देता है। किंच, अविद्या निद्वृत्ति सत्‌ है या असत्‌, या सदसद्विलक्षण है। यदि 
सत्‌ है तो अद्वेत भग्न हो जायगा, क्योंकि ब्रह्म और अविद्या निवृत्ति ऐसे यह दोनों सत्य सिद्ध 
होंगे । यदि अविद्यानिब्रत्ति असत्‌ है तो यही फलित होगा कि अविद्या निद्वृत्ति होती ही 
नहं, एतदर्थ समी प्रयतन व्यर्थ हो जायगा । यदि अविद्या निद्रत्ति सदसद्विक्षण है, तो वह 
मिथ्या सिद्ध होगी, ओर उसको कल्पना करने के लिये अविद्या का सद्भाव मानना होगा । 
ऐसी अवस्था में आत्यन्तिक अविद्यानिव्वत्ति नहीं हो सकेगी । इस प्रकार अविद्यास्वरूप एबं 
उसका संबन्ध, उसका निवर्तक ज्ञान और उसका ज्ञाता, उस ज्ञाता के प्रति आचार्य के द्वारा 
ऐक्योपदेश और अविद्या निवृत्ति इत्यादि अद्वेतसमत अर्थ अत्यन्त अनुपपन्न दै । यह अथ 
माष्यादि ग्रन्थों में विस्तार से वणित है, तथा वही द्रष्टव्य है । 


“असत्यात्‌? इत्यादि ! ्रद्वैतियाँ के मतानुसार “तत्त्वमसि” इत्यादि वाक्य ब्रह्म भिन्न 
होने से असत्य हैं । इस असत्य वाक्य से सत्य ब्रह्म का ज्ञान हो नहीं सकता, क्योंकि जगत्‌ में 
कहीं भी असत्य से सत्य का ज्ञान नहीं होता है। असत्य से सत्य की सिद्धि होती है, इस 
अथ को सिद्ध करने के लिए अद्वैती बहुत से उदाहरण रखते हैं। उदाइरण-प्रतिमनिम्ब 
असत्य है, असत्य प्रतित्रिम्व को देखने से सत्य बिस्व का ज्ञान होता है। इस प्रकार के उदा- 
हरणों से अद्वेती असत्य से सत्य सिद्धि क्रो सिद्ध करते हैं, यदि इन उदाहरणों पर अच्छी 
तरह से ध्यान दिया जाय तो अद्वैत मतानुसार इन उदाहरणों से असत्य से असत्य की सिद्धि 
ही प्रमाणित होती है, विशिशद्देत मतानुसार सत्य से सत्य की सिद्धि प्रमाणित होती है। 
अथवा अद्वैत मतानुसार सत्य से असत्य की सिद्धि प्रमाणित होती है। असत्य से सत्य की 
सिद्धि किसी तरह से भी प्रमाणित नहीं होती। भाव यह है कि प्रतिब्रिम्र को देखने से 
बिम्ब का ज्ञान होता है | वहाँ विशिष्टाद्वैतमतानुसार प्रतिविम्ब असत्य होने पर मी प्रतिबिम्ब 
का ज्ञान सत्य है, क्योंकि ज्ञान का बाथ नहीं होता । कोई मी यह नहीं समझता है कि 
हमको प्रतिबिम्ब का ज्ञानं ही नहीं हुआ, किन्तु यही समकता है कि प्रतित्रिम्ब का शान 
तो हुआ, किन्तु प्रतिबिम्त्र नामक सत्य पदार्थं नहीं था । इससे प्रतिबिम्म की असत्यता 
और ज्ञान की सत्यता प्रमाणित होती है। वहाँ सत्य उस ज्ञान से ही सत्य प्रतिबिम्ब 
का शान होता है, इस प्रकार विशिष्टाद्वैत मतानुसार ऐसे उदाइरणों से सत्य से सत्य का ज्ञान 
ही प्रमाणित होता है। अद्वैतियों के मतानुसार उस दृष्टान्त से यदी प्रमाणित होता दै 
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(2 न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छद: 

कर्मापि न केवलं ज्ञानसप्नुचित वा गुक्तिहेतु।, वेदनमेव विधायोपाया- 
न्तरनिषेधात्‌ । तदङ्गतया कर्माचुप्रवेशे तु न विरोधः; तथा सति तस्योपाया- 
न्तरत्वामावात्‌ । परमात्मसाचात्कारोद्यविरो घिरजस्तसोमूलभूतसांसारिक- 
पुण्यपापरूपप्राचीनकर्मनिमंथनक्रतचिचशुद्विद्दारेण हि तदा तदुपयोगः। 
एतेन विश्निटदेशवासब्रतविशेपवैष्णवसमाश्रया देज्ञौनयोगकर्मयोगयोश्च 


कि असत्य से असत्य की सिद्धि होती है, अथवा सत्य से असत्य की सिद्धि होती है, 
क्योंकि अद्वेती विषय असत्य होने पर तद्विषयक ज्ञान को भी असत्य मानते हैं। अतः 
प्रतिबिम्ब भी असत्य है, तद्विषयक ज्ञान भी असत्य है। उनके मतानुसार ज्ञातव्य बिम्ब 
मी असत्य है । इससे उस दष्टान्त के अनुसार यही प्रमाणित होता है कि असत्य से असत्य 
की सिद्धि होती है। किंच, अद्रैती साक्षी को सत्य उस साची से रविद्या इत्यादि मिथ्या 
पदार्थों की सिद्धि मानते हैं, इससे यही प्रमाणित होता है कि सत्य से असत्य की सिद्धि होती 
है। अद्वैतमत तथा विशिष्टाद्वैतमत के अनुसार ऐसा एक भो दृष्टान्त नहीं मिलता जिससे 
असत्य से सत्य की सिद्धि प्रमाणित हो । सारांश यह है कि असत्य से सत्य सिद्धि को 
सिद्ध करने के लिये अद्वैती जितने दृश्ान्तों को उपस्थापित करते हैं, उन दष्टान्तों में अबत 
एवं विशिष्टाद्वैत के मतानुसार सूहम दृष्टि से यही प्रमाणित होता है कि हमारे अर्थात्‌ 
विशिष्टाद्वैतियों के मतानुसार उन दृष्टान्तों से सत्य से सत्य की सिद्धि ही प्रमाणित 
होती है, तुम्हारे अर्थात्‌ अद्वैतियों के मतानुसार असत्य से असत्य की सिद्धि प्रमाणित 
होती है, अथवा सत्य से असत्य की सिद्धि प्रमाणित होती है। किसी के मतानुसार ८, 
असत्य से सत्यसिद्धि प्रमाणित नहीं होती दै । अतः अद्वैत मतानुसार जो “तत्वमसि 
इत्यादि वाक्य ब्रहमव्यतिरिक्त होने से असत्य हैं, उनसे सतत्र की सिद्धि 

हो सकती है। कि 
“कर्मापि? इत्यादि | केवल निष्काम कर्म मोक्ष हेतु नहीं है, तथा वह कम 
समुच्चित होकर अर्थात्‌ मिल कर भी मोच हठ नहीं है, क्योंकि शाख में केवल शान की 
हेतु कहा गया है, तथा ज्ञानव्यतिरिक्त उपाय का निषेध किया गया है। “तमव ति 
मृत्युमेति नान्यः पन्था अयनाय विद्यते? इस वचन से यह बतलाया गया है कि ब्रह को छ 
वाला ही मुक्त होता है, ब्रह्मज्ञान के बिना दूसरा मोच्चसाधन नहीं है। कम जे को 
साक्षात्‌ साधन न होने पर भी मोक्षसाधन ब्रह्म शान का अंग बन कर रहे, इस 

विरोध नहीं, क्योंकि इस पक्ष में कर्म उपाय का अंग बनता है, स्वयं साक्षात्‌ उप है। 
बनता । अतः मोक्ष हेतु ब्रह्मज्ञान के अंग रूप में कर्म करने में कोई विरोध 

कर्मों का उपयोग इस प्रकार होता है कि परमात्मसाक्षात्कार तमो उपपन्न हो सकता है, 


सत्तगुण अभिवृद्ध हो । यदि रज और तमोगुण अभिव्ृद्ध हों तो ससु की इस 


पड़ती है, अतः परमात्मसाक्षात्कार का होना असंभव दै । इस प्रकार 
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परम्परया सोचहेतुस्वमित्यपि सिद्धम्‌, चैष्णवसंभ्रयादेरुपासन- 
शेषतयोपादानात्‌ । *“यजमानेन सह पश्वादीनां स्वर्गादिगमनवद्वा मोच- 
सिद्विः । “यजमानेन सहिताः स्वगं यान्ति नराधिप” इति हि महाभारतोक्ति! | 


के प्रतिबन्धक होते हैं, अभिवृद्ध रजोगुण एबं तमोगुण । इन रजोगुण एवं तमोगुण की बृद्ध 
प्राचीन पुण्य पाप रूपी सांसारिक कर्मों से होती दै । उन सांसारिक प्राचीन पुण्य पाप कर्मों 


. का नाश निष्काम कर्मों से होता है। प्राचीन कर्मों का नाश होने पर रजोगुण और तमोगुण 


घटने लगते हैं, सच्वणुण बढ़ने लगता है। इस प्रकार से चित्त में सत्त्वगुण बढ़ना ही चित्त की 
शुद्धि दै । इस चित्त शुद्धि के द्वारा कर्मों का ज्ञान में उपयोग होता है। इसी प्रकार 
भ्ीमगवान्‌ का दिव्यदेश और तीर्थस्थान इत्यादि विशिष्ट स्थानों में निवास, ब्रतविशेषों का 
अनुष्ठान और श्रीवेष्णवों का आश्रय लेना इत्यादि साधन तथा ज्ञानयोग और कर्मयोग 
भक्तियोगरूपी उपासन तथा शरणागति के द्वारा ही साधन होते हैं, साक्षात्‌ नहीं । 
यह अर्थ शास्रसिद्ध है, उपासन को संपन्न करने के लिये श्रीवैष्णव का आश्रय लेना इत्यादि 
साधन अपनाये जाते हैं। वैष्णव *“समाश्रयण दूसरे प्रकार से भी मोक्ष का साधन वन सकता 
है। जिस प्रकार याग में काम आने वाले पशु इत्यादि यजमान के साथ स्वर्ग इत्यादि 
लोको में पहुँचते हैं, यह अथ “यजमानेन सहिताः स्वर्ग यान्ति नराधिप” (हे राजन्‌ ! याग में 
काम आने वाले पशु इत्यादि प्राणी यजमान के साथ स्वर्ग को जाते हैं ) इस वचन से सिद्ध 
है । इस प्रकार वैष्णव आश्रय लेने वाले पुरुष उस वैष्णव के साथ मोक्ष को प्राप्त हो सकते 
हैं। इस प्रकार मो वैष्णवसमाश्रयण फलप्रद होता है । ज्ञानयोग और कर्मयोगा के विषय में 
चो कुछ वक्तव्य है, वह भीमद्गीताभाष्य में स्पष्ट कहा गया है | वहाँ कमयोग के प्रसङ्गो में 
कमयोग सुखसाध्य है । कर्मयोग प्रमाद रहित है, तथा कर्मयोग में आत्मज्ञान अन्तर्गत 
होने से कमयोग ज्ञानयोग की अपेक्षा रक्खे विना ही आत्मसाक्षात्कार का साधन होता है, 
इत्यादि रीति से कह कर केवल कर्मयोग से ही आत्मसाक्षात्कार की सिद्धि का उपपादन 


२८. वैष्णवसमाश्रयण कैसे मोक्षरूप फल देता है, इस विषय में प्रथम समाधान ही समीचीन 
है। द्वितीय समाधान वैसा समीचीन नहीं दवै । प्रथम समाधान यह है कि वैष्णव- 
समाश्रयण उपासन के द्वारा मोक्षकप फल में पयंवसान पाता है, क्योंकि उपासना 
अध्छी तरह से संपन्न हो इस उद्देश्य से ही वैष्णव का आश्रय लिया जाता है। द्वितीय 
समाधान यह है कि जिस प्रकार यजमान के साथ वे पशु भी-जो याग में काम 
आते हैं-- स्वर्ग पहुँच जाते हैं, उसी प्रकार वैष्णव के साथ श्रीवेष्णव के आश्रित 
उरुष भी भगवद्धाम में पहुँच जाते हैं। यह द्वितीय समाधान समीचीन नहीं है, क्योंकि 
इसमें कई दोष हैं । 

(१) “यजमानेन सहिताः स्वर्ग यान्ति नराधिप? ऐसा जो महाभारत वचन यहाँ 
मेभाणरूप में उद्धत है वह अर्थवाद है | यज्ञ के काम में आने वालों पशुों की प्रशंसा 
करने में ही उस वचन का तारपर्य है, वाच्याथ॑ में तात्प नहीं है। क्योंकि याग सें 
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उपयुक्त होनेवाले पशु उसी समय में ही मरकर प्रजोक हल बात | जो यजमान 
याग के बाद बहुत काल जीवित रहकर वाद न सरण को प्राप्त दोता है। चह उसके 
बाद स्वर्ग लोक जाता है। दोनों साथ जाते हों ऐसी बाल नहीं। ऐसी स्थिति मं 
यहाँ जो पशु और यजमान के साथ जाप चर्णित है, वह बाधित है। वाधित 
होने पर भी उपयुक्त पछ की मशंसा करने के लिग्रे कहा गया ३ रि 
या पशु एक ही स्वगे में पहुँचते हों, ऐसी भी बात नहीं, क्योंकि बहुत धन का ब्यय 
एवं आयास इत्यादि करके याग करनेवाले यजमान एवं याग में काम आनेवाले पशु ओर 
स्थावर वृक्ष इत्यादि को एक रूप स्वगं सुख मिल नही सकता | चजमान को अधिक 
सुख प्राप्त होगा, औरों को न्यून सुख प्राप्त होगा; सबको एक मकार का सुख 
प्राप्त होना असंभव है । इसलिये भी उपयुक्त वचन को अथवाद सानना पता हे। 
इस अर्थवाद के बलपर चेष्णवाशित एवं रहमान हीन सलुष्यों को वेष्णव द साथ 
ण्ठ प्राप्ति सिद्ध नहीं की जा सकती । किच, शुति सें थह स गया हे कि “तमेव 
विदित्वाऽतिसृत्युमेति”, “यास्वा देवं छुच्यतं सब॑पाशीः', “निचाय्य तं सत्युसुखाव, 
असुच्यते ।” अर्थसाधक उस परम पुरुष को जानकर ही द्धृत्यु का अर्थात्‌ संसार का 
अतिक्रमण करता है । देव का ध्यान करके सर्व पाशों से छूट जाता है। उस परमात्म 
का साक्षात्कार करके सत्यु के सुख से छूट जाता है। इन बचनों में क्स्वाप्रस्यय से यह 
सिद्ध होता दै कि ज्ञान और मोच का कर्ता एक है | एक ज्ञान से दूसरे की सुक्त ड 
हो सक्ती । अतः वैष्णव के ज्ञान से उसके आश्रितों की सुक्ति री नहीं है 
सकती । किंच, वैष्णव का आश्रय लेना यह सरल लघु साधन हं। उपासन 
परिश्रमसाध्य साधन है । दोनों समान फल दें, यह असंभावित है। -शत 
चैप्णव समाश्रयण के विषय में यही सानना उचित है कि जिस प्रकार विभा 
इत्यादि परंपरा से मोक्ष के साधन होते हैं, उसी प्रकार वैष्णवसमाश्षयण र प 
से मोच का साधन होता है। यह कई विद्वानों का मत है। दूसरे विद्वानों का 
मत है कि यहाँ पर जो यह कहा गया है कि जिस प्रकार पशु इत्यादि 
साथ स्वर्ग पहुँचते हैं, उसी प्रकार वैष्णवाश्रित पुरुष भी वैष्णव के साथ > 
के घाम में पहुँचते हें तथा सोछ को ग्राप्त होते हैं । इसका भाव यही दै लक 
चैष्णवाश्रित पुरुषों के विषय में ऐसा कहा गया है, जिनके कल्याण के ल्य म 
ने शरणागति कर दी हो, वैसे वैष्णवाचाय का आश्रय छेने वाला पुरुष उस 4 
के साथ मुक्त होता है। यह अर्थ इस वचन से प्रमाणित हे कि 
पशुमेनुष्यः पक्षी चा ये च देष्णवसंश्रयाः । 
तेनैव ते प्रयास्यन्ति तद्विष्णोः परमं पदम ॥ 
वैष्णव का आश्रय छेने वाले पशु, मनुष्य और पछी इत्यादि प्राणी भी द गा | 
साथ श्रीभगवान्‌ के परमपद में पहुँच जाते हैं । वेष्णवाचाय अपने आशितों के" ' 


i न | 
जज 


उस वैपर 
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नाय स्थान तप भम्यद 
किया गया है। तथा 'निराशीर्यतचित्तास्मा' इस श्लोक के भाष्य में यह कहा गया है कि 
इस प्रकार के कर्मयोग से ही साधक आत्मा का साक्षास्कार करता है, इसमें ज्ञाननिष्ठा को 
कमनिष्ठा के वाद अपनाने की आवश्यकता नहीं; ज्ञाननिष्ठा व्यवधान रहित केवल कमे- 
योग स ही आत्मसाक्षात्कार प्राप्त होता है । त्रह्मापंणम! इस श्लोक के भाष्य में मी यह कहा 
हए है कि मुम॒क्षु कर्म करते समय उस कर्म को साङ्गोपाङ्ग परमात्मक समझ कर करता 
हैं, इस प्रकार समझने से वह कर्म ज्ञानाकार बन जाता दै । यह ज्ञानाकार कम साक्षात्‌ 
आत्मसाक्षात्कार का साधन बन जाता है । कर्म और आतासाक्षात्कार के बीच में ज्ञाननिष्ठा 
को अपनाने की आवश्यकता नहीं । 
इसी प्रकार 
संन्यासः कमयोगश्च निःश्रेयसकरावुभौ । 
तयोस्तु कर्मसंन्यासात्‌ कर्मयोगो विशिष्यते ॥ 
एकमप्यास्थितः सम्यशुभयोविच्दते फलम्‌। 
यत्‌ सांख्यैः प्राप्यते ज्ञानं तद्योगैरपि गम्यते ॥ 
शरणागति कर सकते हैं । यह अर्थ--“आत्माद्मीयमरस्थासों ह्यात्मनिछेप उच्यते” 
इस वचन से प्रमाणित है । जर्थ-अपने तथा आपने आधित जनों के रक्षाभार को 
श्रीभगवान्‌ के चरणों में समर्पित कर देना यह आर्मबिछेए अर्थात्‌ झरणागति कहा जाता 
है, यह शरणागति का यहान्‌ वैश्षिश्य है कि पेष्णच के द्वारा अहुष्ठित शरणागति 
के बल से उनके आश्रित जीव भी झुकत हो जाते हैं। यह वेशिडय शाख प्रमाणित है। 
सी, एव स्वीकार्य है ] इस अर्थ को ध्यान में रखकर वेष्णवाभित जीवों को उस चैष्णव 
के साथ सोच मूल में कहा गया है । 
३६ 
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३०६ न्यायसिद्धाञजनम्‌ [ जीवपरिच्छेद: 


इत्येतैव्यक्तमेव नैरपेच्यमुक्तम्‌ । 
संन्यासस्तु महाबाहो दुःखमाप्तुमयोगतः । 
योगयुक्तो मुनित्र् न चिरेणाधिगच्छति ॥ 
इति ज्ञानयोगादपि कर्मयोगस्य शीघ्रकारिस्वं कमयोगाहते ज्ञानयोगस्य 
दष्परापत्वं च प्रतिपादितम्‌ | योरपि च भक्त्यङ्गत्वं बहुषु प्रदेशे- 
प्वभिहितम्‌ । तथाहि--“अथैतदप्यशक्तोऽसि” इत्यस्य व्याख्याने 
५ततोऽचरयोगमात्मस्वमावाइुसंन्धानरूपं परभक्तिजननं पूषपट्कोदित- 
५ ° 5 
माश्रित्य तदुपायतया सवकमफलत्याग छुझ इत्युक्तस्‌ । तथा 
“श्रेयो हि ज्ञानमभ्यासात्‌” इत्यत्र “शान्ते मनस्यात्सध्यान संपत्स्यते । 
आत्मध्यानाच्च तदापरोक््यस्‌, तदापरोच्यात्‌ परा भक्तिरिति भक्तियोगा- 
भ्यासाशक्तस्यात्मनिष्ठेव श्रेयसी । आत्मनिष्ठस्याप्यशान्तमनसो निष्ठा- 
' इन श्लोकोंमें स्पष्ट रूप से यह कहा गया है कि शानयोग की अपेक्षा न रखता 
हुआ केवल कर्मयोग ही आत्मसाक्षात्कार का साधन होता है। इन इलोकों का यह 
अर्थ है कि संन्यास अर्थात्‌ ज्ञानयोग और कर्मयोग निरपेक्ष होकर निःश्रेयस के 
साधन है । इनमें कर्म संन्यास अर्थात्‌ ज्ञानयोग से कर्मयोग श्रेष्ठ है । इन दोनों 
योगों में एक को अपनाने वाला भी फल को प्राप्त करता है। ज्ञानयोगियों द्वारा जो 
आत्मसाक्षात्कार रूप फल प्राप्त होता है, वह कमयोगियों द्वारा भी प्रात होता है | हि 
“संन्यासस्तु महावाहों' इस श्लोक के भाष्य में यह कहा गया है कि ज्ञानयोग की अपेक्षा 
कर्मयोग शीघ्र फल देने बाला है, तथा कर्मयोग के बिना ज्ञानयोग प्रास नही हो है 
है । इस श्लोक का यह अर्थ है कि 'हे महाबाहो | विना कर्मयोग के संन्यास अर्थात्‌ ल 
प्राप्त करना दुःलसाध्य है, कर्मयोग से युक्त तथा आत्म-मननशील साधक छल से गोग 
को साधकर शीघ्र ही ब्रझ अर्थात्‌ परिशुद्ध आत्मस्वरूप को प्रास कर लेता गा 
और ज्ञानयोग ये दोनों भक्ति के अंग हैं| यह अर्थ भीगीतामाष्य में अनेक डे न आः 
है । तथाहि-“अथेतदप्यशक्तोऽसि’ः इस श्लोक की व्याख्या में यह कहा गया 
स्वभाव का अनुसन्धान, अक्षरयोग और ज्ञानयोग इत्यादि में होता है। अतः बा छ 
आत्मस्वमावानुसन्धान रूप है, यह परभक्ति का उत्पादक है । यह अक्षर थग हि 
के प्रथम ६ अध्यायों मै ज्ञानयोग के रूप में वर्णित है। इसके साधन के लिये be 2] 
सवै कर्मो के फल का त्याग करना ही प्रधान है । इसी प्रकार के भियो हि शान 
शलोक की व्याख्या में यह कहा गया है कि मन के शान्त होने पर आत्म 


त 
त्क भर्तिं प्रा 
और आत्मध्यान से आत्मसाक्षात्कार को प्राप्त होगा, आत्मसाक्षात्कार के बांद पर 


होगी, अतः भक्तियोग में अशक्त साधक के लिये आत्मनिष्ठ अर्थात्‌ ज्ञानयोग 22 रहता दी! 
ही 


से श्रेष्ठ दै । जो साधक आत्मनिष्ठ बनना चाहता है, परन्तु उसका मन न 
_ तो उस साधक को ज्ञाननिष्ठा प्राप्त करने क्ते लिए वह निष्काम कमनिष्ठा ग * 
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द्वितीयः ] भाषाचुवा दसहितम्‌ ३०७ 


वाप्तयेऽन्तगतात्मञ्ञानानभिसंहितफलकर्मनिष्डेव श्रेयसीत्यर्थः” इत्युक्तम्‌ । 
तथातृतीयपट्कारम्मे “पूर्वस्मिन्‌ पट्के परमप्राप्यस्य ब्रह्मणो भगवतो वासु- 
देवस्य ग्राप्त्युपाय्ूतभक्तिरुपभणवदुपासनाङ्क्ूतं प्रत्यगात्मनो याथात्स्य. 
दर्शनं ज्ञानयोगकमंयोगलक्षणनिष्ठाइवयसाध्यपनुक्तम? इत्युक्तम्‌ । 
“उसयपरिक्ितस्वान्तस्येकान्तिकास्यन्तिकभक्तियोगलभ्यः? इति । 

अत्रेदं तस्वमू भक्तियोगः परमास्मग्राप्त्युपायभ्ुतः । तदश॒क्तस्य 
तद्कक्तियोगसिद्गयथभात्सावलोकनमपेक्षितम्‌ । तस्य च ज्ञानयोगकर्मयोगौ 
दवौ एथशुपायौ । तत्र ज्ञानयोगः स्वात्मावलोकनेऽन्तरङ्गः । तत्रापि प्रथमं 
स दुष्करः । तदनधिक्रारिणस्तुद्यफ़लः कर्मयोग एच कार्यः । तदधिका 
रिणोऽपि व्यपदेश्यस्य लोकसंग्रहार्थं कर्मयोग एव कार्यः । अशक्तस्य 
ज्ञानयोगशक्तिं कर्मयोग एवोरंपादयति । तदा कर्मयोगं परित्यज्य ज्ञानः 


उपयुक्त एवं श्रेष्ठ दै । जिसमें फलेच्छा त्याग के साथ ही साथ श्रात्मज्ञान भी अन्तर्गत रहता 
है। इसी प्रकार गीताभाष्य के तृतीय घटक के प्रारम्म में यह कहा गया है कि परम 
प्राप्य परब्रह्म श्रीभगवान्‌ वासुदेव हैं, उनको प्राप्त करने का साधन भगवद्धभक्तिरूप भगव- 
डुपासन है। जीवात्मा के तात्त्विक स्वरूप का साक्षात्कार उस भगवदुपासन का अंग है। यह 
साक्षात्कार ज्ञानयोग और कर्मयोग रूपी दोनों निष्ठाओं से सिद्ध होता है। यह अर्थ गीता के 
प्रथम षट्क में कहा गया है। श्रीयामुनाचायं स्वामीजी ने 'उभयपरिकर्मितस्वान्तस्य” 
इत्यादि वाक्य से यह कहा है कि जिस साधक का मन कर्मयोग और ज्ञानयोग से परिशुद्ध हो 
जाता है, बह साधक उस मक्तियोग का अधिकारी है । जो एक मात्र भगवान्‌ के विषय में 
प्रवाहित होने के कारण ऐकान्तिक कहा जाता दै, तथा सदा प्रवाहित होने से आत्यन्तिक 
कहलाता है। इस प्रकार के भक्तियोग से ही श्रीभगवान्‌ प्राप्त हो सकते हैं। 

` “तरदं त्वम्‌? इत्यादि | यहाँ पर यह तत्वार्थ ध्यान देने योग्य है कि भक्तियोग ही 
परमात्मा के प्राति का साधन है। जो साधक भक्तियोग को साधने के लिये शक्ति नहीं रखता 
है, ऐसे साधक को उस मक्तियोग को सिद्ध करने के लिये परिशुद्ध जीबात्मस्वरूप का साक्षात्कार 
नितान्त आवश्यक है । उस आस्मसाक्षात्कार को सिद्ध करने के लिये शानयोग और कर्मयोग 
अलग अलग उपाय हैं । इन में ज्ञानयोग आत्मसाक्षात्कार को प्रास्त करने में अन्तरङ्ग साधन 
है। ऐसा होने पर भी वह पहले दुष्कर रहता है । अतः झानयोग के लिये अनधिकारी सिद्ध 
होने वाले साधक को उस कर्मयोग को--जो ज्ञानयोग के समान ही आत्मसाक्षात्काररूप 
फल दे सकता हैं, करना चाहिये | जो साधक ज्ञानयोग का अधिकारी होने पैर मी प्रसिद्ध 
आदशेभूत महापुरुष है। उसको ्योकसंग्रहार्थ कर्मयोग ही करना चाहिये। ज्ञानयोगा- 
सक्त अधिकारी के विषय में ज्ञानयोग की शक्ति को कर्मयोग ही उत्पन्न कर सकता है। शक्ति 
मात होने पर बह साधक यदि कमयोग को त्याग कर ज्ञानयोग का अनुष्ठान करे तो 
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ज्चहपणल्ू 1 
नीर श्र लेजा ईशारा हावा १एृर्‌्क्त्य दिभेद कि 
सहन बच ९4१९५१०९१ परंचषकत्या। 
तत्सन्न्दाक समन्द॒ उपचार; । साच 


भजते । स्तुतिनपरकारा (दु ` 
भक्तिः सबबरमघुददरबूवबैरवानरा शुणोपसंहार- 
इसमें कोई दोष नहीं । ये दोनों योग कामना के अचुसार किसी किसी साथक के विषय में 
केवल फैवल्य का साधन बनत हैं। यदि साधक कैवल्य चाइ दो उसको कैवल्य देते हैं, न 
चाहे तो उस साधक को भक्तियोग देते हे । जिस प्रकार मक्तियोंग ऐड्वर्य इत्यादि फल चाहने 
वाले साघकों को उन ऐह्वर्यादि फल को देते ६। उसी प्रकार प्रकृत सें समझना चाहिये। 
अनादि काल से प्रवाह रूप में हाने बाहे पुण्य पाप कर्मों के तारतम्थ के अनुसार जीवों में 
शक्ति, अशक्ति ग्र कामना इत्यादि का दास्तस्य हुआ करता दै । अत; ऐसा तातम्प होने 
में कोई दोष नहीं है। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि भक्ति ही मोक्ष का साधन है। 
( सखि का निरूपण ) 

भनीय? इत्यादि । पूज्य व्यक्ति के विषय में होने वाली प्रीति ही भक्ति है। बह 
भक्ति ही क्रम से इद्विरप अबस्था भेद के अहुसार'१ परमक्ति, परज्ञान और परमभकि 
* इत्यादि विभिन्‍न रुपो को प्राप्त होती है। खुति और नमस्कार इत्यादि क्रियायै भक्ति का 
कार्य एवं कारण हैं, अत एव इनमें भक्ति शब्द लक्षुणा से प्रयुक्त होता है। इनमें भशि 
क्षणक है। भ्रीभगवान्‌ इत्यादि पूज्य व्यक्तियों के विषय में होने वाली प्रीति ही भिं 
शब्द का मुख्य अर्थ दै । वह भक्ति उपनिषत्यतिपादित सहिब्ा, अद्षरविद्या, मधुविद्या, दह 
विद्या, भूमविद्या और देश्वानरविद्या इत्यादि ब्रह्मवद्याओं के भेद के अनुसार नाना प्रकार के 

` हैं। ये ब्रह्मविद्या रूपी मक्ति योग ब्रह्मसुत्रों मं गुणोपसंहारपाद माम से प्रसिद्ध तृतीयाया 

तृतीय पाद में सुष्ठु प्रकार से वर्णित हैं। वहाँ से अच्छी तरह से इनको जानना चाहिये | 

क का कारण 


2249 


२३, प्रीतिरूप को ग्राप्त होने वाळा तथा दर्शव के समाच आकार रखने चाका सो वह 
स्मृति-सम्तान परभक्ति कह्छाता है। परछाव शीशगवादू के विषय में होमे छ. 

ओ। परिपूण साक्षात्कार है जो ऐसे प्रेममय भगबद्धयान से-जिसले श्री मगर्वात का सादा रि 
। कारले के छिये उत्कट उस्दण्डा उस्र होकर श्री अयात्रा ले पेसी मार्थना होती है ` 
 '“योगेशचर तती भा स्व॑ दर्शयाव्यानय” अर्थात्‌ है श्रीञगवन्‌ ? आप पया आपने तता 

कार ग्रात्मस्दर्ूप का दन सुके फराइये--असन्च श्रीसशवान्‌ के अनुग्रह से हट हु 
` है | इस प्रकार परमभोग्य श्रीसगदानू का साच्चात्कार प्राप्त दोने के वाद जो १ ही 
करने के लिये प्रेममय उत्कट स्वरा होती है, बढदै परम भक्ति कहलाता ह! 


RT) 


४ ॥/ 
FN, + व 


द्वितीयः ] : भाषानुवादसहितम्‌ ३०६. 


कप्रुष्य- 


देया ङ्वाथिङ्गतानां 
न्‌ ति विशेष | 


“१2 


रथा रत; शध्वाहष्कारादश्व । 
A) oT लेप Pe ¢ 


।एस्थेबेति, “बहिस्तूृथयथाऽपि 


[थित चःवुरात्त्योपासन भी भक्ति ही है । पाञ्चरात्र में वासुदेव, संकर्षण, 


प्रद्युम्न शोर अनि प सें श्रीभगवान्‌ की उपासना के लिये विधान किया गया है। 


यह उपासन ही पोपासन कहलाता है। अिस प्रकार सद्विद्या इत्यादि ब्रह्मविद्याये 
भक्तिविशेष मानी जाती हैं, उरी प्रकार इस चातुरात्योपासन को भी भक्तिविशेष 
मानना उचित दै! जिस प्रकार औपनिषद ब्रह्मविद्यायं प्रमाण सिद्ध हँ, तथा इतर निरपेक्ष 
होकर मोक्ष साधन हैं! यह अर्थ उपनिषदादि प्रमाणसिद्ध होने से मान्य है, उसी प्रकार 
चावुरास्म्योपासन भी श्रीपाञ्चराच प्रमाणसिद्ध है, तथा निरपेक्ष होकर मोक्ष का साधन है, 
यह अर्थ भी पाञ्चरात्र प्रमाण से सिद्ध है। अतः चातुरात्म्योपासन को भी औपनिषद्‌ 


ct 
विद्याश्रों के मान भक्ति विशेष मानना चाहिये । 
एताः? इस्यादि ' ये सत्र ब्रह्मविद्या रूपी भक्तियोध उन उन शस्नों द्वारा वर्णित 
उन उन वर्णाश्रमवमों का अनुष्ठान करनेवाले तरेवणि+ मनुष्य एवं देव रोर असुरादि 
दारा साध्य है, इन्हीं का इनमें अधिकार है। जप और उपवास इत्यादि 
ब्र्विदयाङ्गों के अनुष्ठान में अधिकार रखने बाले विशुर और मेत्रेयी इत्यादि ख्नियों 
का भी ब्रहाविद्या में अधिकार है! उन्हें भी ब्रह्मविद्या का अनुष्ठान करना चाहिए । 
विघुर आश्रम शस्य होकर ब्रह्मविद्या का अनुष्ठान करते हैं। अनाश्रमी होकर ब्रह्मविद्या 
का अनुष्ठान करने की अपेक्षा आश्रम में रह कर ब्रद्मविद्या का अनुष्ठान करना अच्छा 
है । यह विशेषता मानी जा सकती है। यह नहीं माना जा सकता किं खरी और विधुरों 
का ब्रह्मविद्या में अधिकार है ही नहीं । मैष्ठिक ब्रहाचर्यारम और संन्यासाश्रम इत्यादि 
स दुराचार के कारण जो भ्रष्ट हों जाते हैं, उनका ब्रह्मविद्या में अधिकार है ही नहीं, क्योंकि 
स्मृति ग्रन्थों में उनके विषय में यह कहा गया है कि 
आरूढो नैष्ठिकं घम यस्तु प्रच्यवते द्विजः 
प्रायश्चित्तं न पद्यामि येन शुद्धचेत्‌ स आत्महा ॥ 
अर्थ--जो द्विज नैष्ठिक धर्म सें आरूढ दो कर बाद में च्युत हो जाता है, वह आत्म- 
हत्यारा है। जिससे यह शुद्ध हो सके ऐसे प्रायश्चित को हम नहीं जानते । अर्थात्‌ उसके लिये 
कोई प्रायश्चित्त है ही नहीं शिष्ट पुरुष उन अ्रष्टों का बहिष्कार दी करते हैं | यदि वे प्रायश्चित्त 


४ 
CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. Ar eGangotri Initiative 


हज 


. पायी। उपनिषदों में ब्रह्मविद्या सुनने को इच्छा रखने वाले जानश्रुति 


३१० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छैद, 


नतु गोपिकादेरपि मोचः श्रूयते, तत्कथं त्रेवर्णिकत्वनियम; ? 
इत्थस्‌-नहि तेषां तचच्छरीरेष्येवोपायाचुष्ठानम्‌, किन्तु आचौनेषवे 
राह्मणादिजन्मसु । प्रागेव प्राप्तोपायानामपि तेषां प्रारव्धकसं विशेषादिना 
निङष्टशरीर्रवेशः । अन्तिमशरीरं हु यत्किमिपीति न दोपः, आ्ररब्धाव- 
घिकत्वाद्वन्धस्य । एवं विदुरादयश्च भवान्तरीयसंस्कारोद्वो धजनित्ञानेनेति 
नापशाद्राधिकरणबिरोधः । स्मरन्ति च-- 
घर्मच्याधादयोऽप्यन्ये पूर्वाम्यासाज्जुणुप्सिते । 
वर्णाचरत्वे संग्राप्ता/ संसिद्धि श्रमणी यथा ॥ इत्यादि । 
कर लें, तो मी उनका ब्रह्मविद्या में अधिकार नहीं है। यह अथं “बहिस्तूभयथाऽपि स्मृते- 
राचाराच्च' इस ब्रह्मसूत्र में वर्णित है। अर्थ--नैष्ठिकाश्रम भ्रष्ट पुरुष चाहे उपपातक वाले 
हों, अथवा महापातक बाल हों, दोनों पक्षों में मी उनका ब्रह्मविद्या में अधिकार नहीं 
है, वे ब्रह्मविद्याधिकारियों से बहिभूत हैं, क्योंकि इसमें स्मृति और शिष्टाचार प्रमाण हैं। 
“ननु गोपिकादेरपिः इत्यादि । शंका--गोपिका इत्यादि का भी मोक्ष श्रृतिः 
सिद्ध है, ऐसी स्थिति में त्रेवर्णिकों का ही ब्रह्मविद्या में अधिकार केसे माना जा सकता 
है! समाधान-उन गोपिकाओं का उन शरोीरों में ही ब्रह्मविद्यारूपी उपाय का 
प्रारम्भ हुआ है, इसमें कोई प्रमाण नहीं है। उनका प्राचीन ब्राह्मण इत्यादि शरीरं म 
ब्रह्मविद्या का प्रारम्म हो गया है, थाचीन ब्राह्मणादि शरीरों में उन लोगों ने ब्रह्मविद्या का 
प्रारम्म कर दिया है, परंतु प्रारब्ध कमै विशेष इत्यादि कारणों से उनको उत्तर जन्मा र 
निकृष्ट शरीर लेना पड़ा है। अन्तिम शरीर कुछ भी हो, इसमें परवाह नहीं है, हिट 
ब्रक्मविद्या का प्रारम्म जैवर्णिक शरीरों में होना चाहिये। त्रैवर्णिको का ही ब्रहविदया 
के प्रारम्म करने का अधिकार है। यही यहाँ विवक्षित है। बन्ध प्रारब्ध तक दी 
वाला पदार्थ है। किसी भी शरीर में प्रारब्ध नष्ट हो सकता है, अतः अन्तिम शरीर 
शृद्वादि शरीर भी हो सकता है । प्राचीन ब्राह्मणादि शरोर में आरन्ध ब्रह्मविद्या 
अनुबृत्ति शूद्रादि शरीरों में भी- हो सकती है। शूद्रयोनि में जन्म लिये हुए बिदुर इत्यादि 
साधक मी पूर्व जन्मों में ब्रह्मविद्या का अनुष्ठान करने के कारण उसन्न संका का 


~ he थे, 
शूद्रादि जन्मों में उद्बोध होने से उसी ब्रह्मविद्या का अनुष्ठान शृद्वादि योनियों में मी करते 


वे नूतनरूप से ब्रह्मविद्या का प्रारम्म श॒द्वादि योनियों में नहीं करते ये | यह अथ हि 
देने योग्य है। अत एवं अपशद्राधिकरण से विरोध भी .नहीं होता है । अपशूद्वाधि 
का यही तात्पर्य है कि शुद्ध को ब्रह्मविद्या का प्रारम्भ करने का अधिकार नहीं 
अर्थ महर्षियों के वचन से भी सिद्ध है। “धर्मव्याधादयोउप्यन्ये” इत्यादि पर मी 
हैं। अर्थ-दूसरे घमंव्याध इत्यादि साधक जुगुप्सित नीच वर्ण में जन्म छ. सदिं 
पूर्वाम्यास के कारण उसी प्रकार संसिद्धि को प्राप्त हो गये हैं, जिस प्रकार छ य 
ह 
“शद्रः ऐसा जो संबोधन किया गया है, उससे शूद्रो का ब्रहविद्याधिकार ह 
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शुश्रपोर्जानश्रुते! शद्रत्यामन्त्रणं शोचनादिति स्रत्र एव व्यक्तम्‌ | 
( न्यासविद्या निरूपणम्‌ ) 
अध्यवसायादिविशेषविशिष्टा न्यासविद्या | तस्या अपि बुद्धिविशेषत्वात्‌ 
“न्यः पन्थाः” इत्यादिभिनं बिरोध; । भक्तिविशेषत्वाच "भक्त्या 
त्वनन्यया” इत्यादिभिः । यथाहुः र 
साधन भगवत्प्राप्तौ स एवेति स्थिरा मिः । 
साध्यभक्तिस्तथा सैव प्रपत्तिरिति शीयते ॥ 
उपायो भक्तिरेवेति तत्प्राप्तौ या तु सा मतिः | 
उपायभक्तिरेतस्याः पूर्वोक्ते गरीयसी ॥ 
उपायभक्तिः प्रारब्धव्यतिरिक्ताघनाशिनी । 
साध्यभक्तिस्तु सा हन्त्री ग्रारव्धस्यापि भूयसी ॥ इतिं। 
सकता, क्‍योंकि क्षत्रिय जानश्रुति शोकाक्रान्त दोने कें कारण “शोचतीति शूद्रः” इस 
व्युत्पत्ति क अनुसार शुद्ध! ऐसा कहा गया है। यह अर्थ “शुगस्य तदनाद्रश्रवणातू 
तदाद्रवणात्‌ सूच्यते हि” इस ब्रह्मसूत्र में स्पष्ट कहा गया है ॥ त 
( न्यासविद्या का निरूपण ) 

“अध्यवसाय? इत्यादि, उपनिषदों में न्यासविद्या नामक ब्रह्मविद्या वर्णित है। 
यह च्यासविद्या ही . शरणागति कहलाती है। श्रीभगवान्‌, निरपेक्ष रक्षक हैं। ऐसा अध्य- 
वसाय ही महाविइवास है! ऐसे महाविइवास इत्यादि पाँच अंगों से युक्त ब्रह्मविद्या ही 
न्यासविद्या है । यह न्यासविद्या भी ब्रह्मविषयक ज्ञान विशेष रूप है। अतः ब्रह्म ज्ञाना- 
तिरिक्त मोक्षोपायों का निषेध करने वाले “नान्यः पन्था अयनाय विद्यते” ( परम पुरुष 
ज्ञानको छोड़कर दूसरा कोई मोक्षोपाय नहीं है) इत्यादि भ्रुतिवचनों से विरोध नहीं 
होता है। ब्रह्मविषयक ज्ञानरूप होने से न्यासविद्या भी मोक्षोपाय मानी जा सकती 


-है । न्यासविद्या को मोक्षोपाय मानने पर-- 


मत्तया त्वनन्यया शक्य अहृमेवंबिधोऽ्चेन । 
ज्ञातुं द्रष्टं च तत्तेन प्रवेष्टुं च परंतप ॥ 
इत्यादि उन गीतावचनों से-जो यह बतल्ाते है कि हे परंतप अजुन | इस 
प्रकार मैं अनन्य भक्ति के द्वारा ही जाना जा सकता हूँ, ताखिक रूप से देखा जा 
सकता हुँ, तथा प्रास भी किया जा सकता हुँ--बिरोध उपस्थित नहीं होता, 
क्योंकि न्यासविद्या भी भक्ति विशेष ही है । “साधनं भगवस्ासौ” इत्यादि तीन श्लोकों 
से शास्रकार यह कहते हैं कि श्रीमगवान्‌ की, प्राप्ति में थीमगबान्‌ ही साधन हैं, ऐसी 


चो इदि है, वही साध्य भक्ति है, तथा बही प्रपत्ति अर्थात्‌ शरणागति कही जाती है। 
भीमगवद्याप्ति में भक्ति ही उपाय है, ऐसी जो बुद्धि है, बही उपाय भक्ति है, अर्थात्‌ उपाय 
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तस्या अप ।ह 
उपा CR त, 
सववेदान्त प्रत्ययन्यायात्‌ सघेअपार 


क CNS oon ~ 5 


सिद्ध “बिकर्पोऽविशिहरलत्वात्‌ ३८ न्यायन । ४ घान्तर र पजयजसञ्चायाव, 
~ 
त्याज्यसध्ुद्॑य ¦ बेरोध झ् | 
सक्त्यङ्गभ सृ र छ 


भक्तिए्पवर्गाथ सक्तिष्यों | 
बुद्धि से कीजाने वाली भक्ति ही उपाय भक्ति है, इस उपाय 
अर्थात्‌ प्रपत्ति श्रेष्ठ है, उपाय मक्ति प्रारब्ध से व्यतिरिक्त पापों को नष्ट ८ 
है, साध्यमक्ति प्रायः प्रारब्ध को भी नष्ट करने: की क्षमता र चिस प्रकार 
सद्वि्या और दहरविद्या इत्यादि ब्रह्मविद्यायं शब्दान्तर इत्यादि प्रभाणां खे परस्पर भिन्न 
सिद्ध होती हैं, उसी प्रकार यह न्यासविद्या भी शब्दान्तर इत्यादि प्रभाणाँ से उपाय भक्ति 
कही जाने वाली अन्यान्य ब्रह्मविद्याओं से भिन्न सिद्ध होती है | जित प्रकार अ्यान्य ब्रह्म- 
विद्यायें स्ववेदान्तप्रत्यगन्याय के अनुसार विविध उपनिषदों में वर्णित ब्रक्नविद्याओं में 
संज्ञा उपास्यरूप फल एवं विधान में एकता होने सें ऐक्य सिड होने पर विभिन्न उपनि 
घ॒दों में वर्णित गुणों को अपना कर परिपूर्ण होती हँ, उसी प्रकार यह न्यासबिद्या भी 
उसी सबवेदान्त प्रत्ययन्याय के अनुसार सब प्रपत्तिप्रकरणों में पडित शुर्भों को अपना 
कर परिपूर्ण हो जाती है, जिस प्रकार अन्यान्य ब्रह्मविद्याओं में ब्रेह्मश्राति रूप प्च एक 
होने से विकल होने से इतर ब्रह्मविद्याओं के पाथ समुच्चय नहीं साना जाता है, किंतु 
यही माना जाता है कि किसी एक ब्रह्मविद्या का अनुष्ठान ही पर्यास है, उसी परार 
शरणागति में भी ब्रह्मप्राप्ति लप फल देने की ज्ञवता होने से शरणागति का इतर बर 
बिद्या के साथ विझत है, अतः इतर बह्मविद्याओं के साथ शरणायति का समुच्च 
नहीं होता है। किंच. शरणागति इतर उपायों से अपेक्षा न रखती हुई अभिमत फल 
का साधन होती है। अतः मोक्षार्थं शरणागति करने वाले साधकों को मोक्ष के साधन ईतर 
उपायों को स्यागना चाहिये । ऐसी स्थिति में स्थाज्य इतर उपायों के साथ शरणागति की 
समुचय करने पर शरणागति के निरगेक्षोपायत्त में विरोध उपस्थित होगा । इस कारण से म 
शरणागति का इतर उपायों से समुञ्चय नहीं हो सकता है । 
भक्त्यज्ञभूताः इत्यादि । शंका ¬ भक्तियोगनिष्ठ साधक शरणागति करके सक्ति" 

योग का अनुष्ठान करते हैं? उनके यहाँ शरणागति का अर्थात्‌ स्यासबिद्या का भक्तियोग के 
` साथ जो समुचय होता है, वह कैसे उपपन्न होगा । समाधान- भक्तियोगनिष्ठ साधको ही 
की जानेवाली शरणागति दूसरी है, वह भक्ति का अंग बनती है । यहाँ मोक्षार्थ की जाग 
स्वतन्त्र शरणागति के विषय में यह कहा गया है कि उसका भक्तियोग इत्यादि साथ 
समुचय नहीं होता है। मक्तियोगियो द्वारा की जानेवाली शरणागति स्वतन्त्र मोक्षाय 


क्षमता रखती 
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ज्योतिष्टोमभेदः | 


भक्तिविरेवशषुतायास्तस्याः पृथशुपायत्वपरिगणनं कथमिति चेत्‌, सक्ृद- 
सकृरवनिरपेक्षत्वसापेक्षत्वादिभेदमाश्रित्येति मन्वीथाः । फलवैषम्याभावे 
लघूपाये सतिणुरूपायविधानमनर्थकसिति चेन्ञ, ताइशाध्यवसायादईष्करत्वेन 


गौरवाबिशेषात्‌ । 


शरणागति भगवत्परा विरोधी पापों को नष्ट करने के लिये की जाती है, मक्त्यङ्ग शरणागति 
भक्तियोग विरोधी पापों को नष्ट करने के लिये की जाती है। यद्यपि दोनों शरणागतियों के 
अनुष्ठान में साम्य है, तथापि फलामिसन्धि में भेद होने से ये दोनों शरणागति भिन्न-भिन्न 
हैं। जिस प्रकार ऐड्व्य फल को साधने वाला भक्तियोग मोक्षफल देनेवाले भक्तियोग से 
भिन्न है, तथा जिस प्रकार ज्योतिष्टोम कर्म स्वरूप का अनुष्ठान एक-सा होने पर मी 
प्रत्यवायपरिदारा थे किये जानेवाले नित्य ज्योतिष्टोम तथा स्वर्ग फलप्राप्त्यथ किये जानेवाले 
काम्यकम ज्योतिष्टोम में भेद दोता है, उसी प्रकार प्रकृत में भक्स्यङ्ग शरणागति तथा मोच्षार्थ 
शरणागति में भेद होता है । 

' 'भक्तिविशेष! इत्यादि | शंका--पहले यह कहा गया है कि शरणागतिरूप न्यासः 
विद्या भी भक्तिविशेष ही है, ऐसी स्थिति में उस न्यासविद्या! को भक्तियोग से भिन्न उपाय केसे 
माना जा सकता है १ समाधान--शरणागतिरूप न्यासविद्या और भक्तियोग में अन्तर होने से 
शरणागतिरूप न्यासविद्या अलग उपाय मानी गई है । इनमें अन्तर यह है कि भक्तियोग 
मरणपरयन्त प्रतिदिन बारंबार करनेयोग्य है, शरणागतिं न्यासविद्या जीवन में एक ही बार 
करने योग्य है | किंच, भक्तियोग वर्णाश्रम इत्यादि अंगों की अपेच्चा रखता है, न्यासविद्या वर्णा- 
श्रम धर्मों की अपेक्षा नहीं रखती । यहाँ तक कि भक्तियोग की भी अपेक्षा नदी रखती | इस 
अन्तर पर ध्यान देकर न्यासविद्या को भक्तिरूप होने पर भी भक्तियोग से प्रथक्‌ उपायरूप में 
गिना गया है । यह अथं ध्यान देने योग्य है। शंका जब्र शरणागतिरूप स्यासविद्या और 


` भक्तियोग का मोक्षरूपी फल एक ही है, इनके फल में भेद नहीं है, तत्र शरणागतिरूप सरलो- 


८ a 


पाय को छोड़कर कठिनोपाय मक्तियोग में प्रदत्त होने के लिये कोई मी साधक उत्सुक नहीं 
होगा, सभी साधक लघूपाय न्यासविद्या में ही प्रदत्त होंगे, ऐसो “स्थिति में भक्तियोगरूपी 
कठिनोपाय का विधान निरर्थक हो जायगा । इसका क्या उत्तर है! समाधान--यद्यपि 
च्यासविद्या एकबार कर्तव्य होने से सरलोपाय प्रतीत होती है, तथा भक्तियोग असकृत्‌ कर्तव्य 
होने से एवं वर्णाश्रमधर्मादि सापेक्ष होने से कठिनोपाय प्रतीत होता है, तथापि प्रकारान्तर से 
च्यासविद्या कठिनोपाय तथा भक्तियोग सरलोपाय सिद्ध होता है, क्योंकि न्यासविद्या के लिये 
महाविश्वास इत्यादि अपेक्षित है, जिगको प्रास करना अत्यन्त कठिन है, भक्तियोग में वैसे 
महाविश्वास की आवश्यकता नही । इस इष्टि से देखने पर भक्तियोग सरलोपाय और 
च्यासविद्या कठिनोपाय सिद्ध होती है। इस प्रकार दोनों में इष्टिसिद से सरलता एवं 
कठिनता है, अतः भक्तियोग का विधान मन्द विश्वासी लोगों के लिये सार्थक ही है । 
२४० 
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३१४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेद 
तथोक्तं प्रपचिप्रकरणे-- उपाय; सुकरः सोऽयं दुष्करश्च सतो मम” 


a सते SA, = ४ ० 
इति | यथा च थ्चिन्महता अयासेन महीपतेरथमासादयति, स्खलने च 
° 7a = NO 
यथोचितं दण्डचते। अपरस्तु अन्तरङ्गसेवाक्षसः . शोदीयसेतर आयासेन 
तावन्तं तदधिकं चार्थमासाद्यति, क्षुद्रेण सखलितेश सहते, महत्सवप्यसप- 


दण्डो भवति । तत्राप्यन्तरङ्गसेवा सन्दभाण्यानां दुछसेति चेत्‌, अत्रापि 


तथेत । यथोपायभक्तिष्वे्र तत्तच्छाखामेदेन वणाश्रसभेदेन चाङ्गभूतानां 
कर्मणां गुरुलघुतारतम्येऽपि फलस विशिष्टं तथेहापि । कर्थं तहिं “अतस्त्वितर- 


sl 


“तथोक्तम्‌? इत्यादि । यह शर्थ प्रपत्तिप्रकरण में “उपायः सुकरः सोऽयम्‌ इस श्लोक 

से ऐसा कहा गया है कि न्यासविद्यारूप उपाय एक दृष्टि से सुकर है, तथा दूसरी दृष्टि से 
दुष्कर दै | ऐसा मेरा मत है। इससे न्यासविद्या में कठिनता प्रमाणित होती है । यहाँ पर 
यह हष्टान्त ध्यान देने योग्य है कि एक पुरुष बहुत परिश्रम करके राजा से धन प्राप्त करता 
है, तया भूल-चूक होने पर यथोचित दण्डित होता है, दूसरा मनुष्य--जो राजा की अन्तरङ्ग 
सेवा करने के लिये अधिकृत है--थोड़े ही परिश्रम करके उतना धन तथा उससे अधिक धन 
को प्राप्त करता है, क्षुद्र अपराधों में क्षमा का विषय हो जाता है, महान अपराध करने पर 
भी अल्प दण्ड का भागी होता है। इस प्रकार राजसेवक मनुष्यों में अन्तर लोक में देखने में 
आता है, उसी प्रकार ही उपायान्तरनिंड और प्रपत्तिनिष्ठ में अन्तर होता है। प्रश्न-दृशन्त 
में यह देखा जाता दै कि मन्दभाग्य वाले पुरुषों को राजा की अन्तरङ्ग सेवा इुलभ होती है, 
अत एव मन्दभाग्य वाले पुरुष राजा की बहिरङ्ग सेवा ही करते हैं। प्रकृत में भी क्या वैसी 
ही बात है ! उत्तर-भीभगवान्‌ में महाविश्वास रखकर श्रीभगवान्‌ के शरण में जाना गी 
अन्तरज्ञ सेवा के समान सबको प्राप्त नहीं हो सकता, महाभाग्य सम्पन्न अधिकारियों को दी 
यह प्रास होता है ! दीर्घकाल साध्य तथा प्रतिदिन आइत्ति करने योग्य उपाय भक्ति में प्रइ , 
सत्पुरुषों को तथा क्षणकालसाध्य सक्कत्‌ कर्तव्य शरणागति में प्रदत्त होनेवाले सत्पुरुषों को 
सायुउपमुक्ति समानरूप से प्राप्त हो, इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं है | उपायभक्ति एवं दरम 
में क्रम से गौरव और लाघव होने पर भी उनसे समान रूप से एक ही प्रकार का एल ग 
प्रकार प्राप्त हो सकता है, जिस प्रकार उपायमक्ति में अङ्ग बनने वाले कर्मों के र 
भेद और ब्ाश्रममेद के अनुसार गुरु एवं लघु होने पर भी एक प्रकार का दी फ 
होता है | शंका--यदि गुरु उपाय एवं लघु उपाय एक प्रकार के फल का साधक हो ३ 
ओऔभाष्य में “अतस्तितरण्च्यायो लिङ्गाच” इस ब्रहासूत्र की व्याख्या में यह जो कहाँ ग 
कि “भूयोधरमकालपधर्मकयोरतुल्यकायंत्वात्‌? इसकी उपपत्ति कैसे लगेगी । उस प ह क्के 
अयं है कि आश्रम शून्य होकर रहने की अपेक्षा आश्रमी होकर रहना अच्छा है ॥ अ 
विषय में साधक नाश्रमी होकर रह सकता है, परन्तु शक्त साधकों को मा ३ 
. करके ही रहना “चाहिये, क्योंकि आभमयुक्त साधक की ब्रह्मविद्या अधिक व्मेल्मी र 1 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ३१५ 


ज्ज्यायो लिङ्गाच' इति त्रे “भूयोधमकात्पधर्मकयोरतुस्यकायल्वाद” इति 
भाष्यस्‌ ? इत्थम्‌ , एकाथिकारिगोचरशुल्यणोमविपयं हि तत्‌, अन्यथाऽधिक- 

गश्रमान्तरद्वश्ाम्तरादिव्वापि फरुवैपस्यः्रसङ्गेन तदजुप्रवेशस्य ज्यायस्त्व- 
प्रसङ्गात्‌ । उपायमकौ नित्यनैमित्तिकक्मणां `° फलाभिसन्धिरहितकास्य- 


सम्पन्न है, तथा आश्रमशइ्य साधक की ब्रह्मविद्या अल्प धर्मरूपी अंगों से सम्पन्न है, अत 
न्यूनाधिक अंगों से युक्त ये बिद्याये एकरूप फल का साधन नदीं हो सकती । लिङ्ग अर्थात्‌ 
स्मृति प्रमाण से भी अनाश्रमित्व से आश्रमित्व श्रेष्ठ सिद्ध होता है : इस प्रसंग में श्रीभाष्य में 
यह जो कहा यया है कि अधिक घर्मवाली ब्रहाविद्या तथा अल्प धर्मबाली ब्रह्मविद्या एकरूप 
फल दे नहीं सकती, यह कैसे उपपन्न होगा १ क्योंकि सिद्धान्त में अल्पधर्माङ्गक शरणागति 
तथा अधिक धर्माङ्गक उपायभक्ति समान फलप्रद मानी जाती है। इस शंका का समाधान 
यह है कि “ूयोधर्मका ल्पथर्सकयोरतुल्यकायत्वात्” इस भाष्य का यही तार्यं है कि एक 
अधिकारी विषय में होनेवाले घुख्यानुष्ठान और गौणानुष्ठान एक प्रकार का फल दे नहीं 
सकते, उनके फलों में तारतम्य अवश्य होगा । प्रक्रत में शक्त अधिकारी का कर्तव्य उपाय 
तथा अकिंचन श्रधिकारी का कर्तव्य शरणागति विभिन्न अधिकारी के प्रति विहित होने से 
समान फल दे सकती हैं । इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं हैं | यदि इस प्रकार इस भाष्य का 
तासय न माना जाय तो यह दोष उपस्थित होगा कि अधिक धमं वाले आश्रम और अल्प 
घमवाले आश्रम तथा अधिक धम वाले सूत्र एवं अल्प धर्म वाले सूत्रों के विषय- में यह 
मानना होगा कि इनमें फल तारतम्य होता है, ऐसी स्थिति में अधिक धर्म वाले आश्रमान्तर 
और सूत्रान्तर में प्रवेश को मौ श्रेष्ठ मानना पड़ेगा, यह सवथा अनुचित है। इस दोष के 
निवारणार्थ यही मानना चाहिये कि उपर्युक्त भाष्य एक अधिकारी के विषय में होने वाले 
गौण और मुख्य के विषय सें प्रदत्त है । उपाय भक्ति में नित्य, नैमित्तक कर्म तथा 3 फल्ा- 
मिसन्धिं रहित काम्य कर्मों का अनुष्ठान इसलिये होता है क्रि वे उपायभक्ति का अंग है । 


३०. यहाँ पर यह शंका ओर समाधान भ्यान देने योग्य है। शंका--यहाँ पर यह जो कहा 
गया है कि फलाभिसन्धिरहित काम्यकर्म भी विद्या का अंग है । यह कथन समीचीन नहीं 
हैं, क्योंकि “तमेतं वेदानुचनेन बाह्ाणा विविदिषन्ति, यशेन दासेन तपसानाशकेन” 
इस भ्रतिवचन से--जिसका अथ यह हे कि बराह्मण षेदानुवचन, यज्ञदान, तपस्या ऑर 
अनशन के द्वारा उपर्युक्त इस ब्रह्म को जानना चाहते हें-त्रहमविद्या क अति नित्य ओर 
नैमित्तिक कर्मों का ही अंगत्व सिद्ध होता है, काम्यकर्मों का अंगत्व सिद्ध नहीं होता है, 
क्योंकि नित्य और नेमित्तिक कप्रों का फल पापत्तय है| यह ब्रह्मविद्या के लिये अवश्य अपे 
चित है। अत एच नित्य और नैभित्तिक कमै पापक्षय कराते हुए ब्रह्मविद्या का अंग बन 
सकते हैं । परन्तु काम्यकमं अंग बनने योग्य नही, क्योंकि काम्यकमे जिन स्वगे इत्यादि 
फलों को देने चाळे हैं, घे स्वर्ग इत्यादि ब्रह्मविद्या के लिये अपेक्षित नहीं हैं । अत एव 
काम्यके स्वादि फल के द्वारा ब्रह्मविद्या के सहायक नहीं हो सकते । किच, यदि 
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काम्यकं भी वहाविद्या के अंग साने जॉय तो यह करपया करी पड़ेगी कि काम्यकं 
दूसरे ही किसी प्रकार से ब्रह्मविद्या के उपकारक होते है, स्व॒र्गांदि के द्वारा नहीं। इस 
प्रकार की कदपना सानने पर अवश्य गौरव दोष होमा । पूर्दसीसांसा में यह सानी हुई 
बात है कि याग दो प्रकारके होते हैं ( १ ) मति चोर ( ९ ) विक्कति | जिन यागों में 
संपूर्ण अंगों का वर्णन है, वे अकृति याग कहलाते हैं। जिन यागो में संपूर्ण अंगों का वर्णन 
नहीं है, अत एव प्रक्तियाग से अंगों को छेना पड़ता है, वे चिकृतियाग हैं । प्रकृति याग 
में उपकार करनेवाले जिन अंगों को चिकृति याग में अतिदेश होता है, वें अंग विकृति 
याग में किस प्रकार से उपकार करते हैं । ऐसी जिज्ञासा होने पर यही माना जाता है 
कि वे अंग प्रकृति याग में जिस प्रकार से उपकार करते हैं, उसी प्रकार से ही विकृति 
याग में भी उपकार करते हैं | यह नही माना जाता कि थे विद्धति याग में दूसरे प्रकार 
से उपकार करते हैं। सीमांसा निर्णीत इस न्याय के अझुसार ब्रह्मज्ञान में विनियुक्त 
होने वाले यज्ञादि के विषय में सी यही साचमा उचित है कि वे उस पापत्तय के 
द्वारा ही--जो नित्य, नैमित्तिक कर्मों से हुआ करता है--अह्मदिय्या का उपकार करते 
हैं। पापक्षय को छोड़ कर दूसरे किसी प्रकार से नित्य, नेभितिक ओर कार्यकम ब्रह्म 
विद्या का उपकार करते हैं | ऐसी कल्पना करना गौरव दोप से दूषित है । ऐसी स्थिति में 
यही सानना उचित है कि “यज्ञेन दानेन” इत्यादि झुटियों से नित्य और नैमित्तिक 
कर्मों का ही विद्यांगत सिद्ध होता है, कास्य करों का विद्यांगव्व सिद्ध नहीं होता ६। 
सूलग्रन्थ में फल कामना-रहित काम्यकर्मों का भी जो विद्यांगत्व वर्णित छ, 
संगत होगी । इस हां हा का समाधान यढ है कि यज्ञ इत्यादि झछद 
भी बतला सकते हैं। अतः “यश्ञेन दामेन” इत्यादि भ्रुतियों के अचुसार फलकामना 
रहित काम्य का का भी विद्यांगख सिद्ध होगा ही । इसमें पूर्व॑भीमांसा छे कोई विरोध 
नहीं है। पूर्वमीमांला में यह जो कहा गया है कि प्रकृति यार से दिल्लि याग में अंगा क 
अतिदेश होने पर अंगों द्वारा प्रकृति याग में होनेवाओे डपकारों का ही विक्कति बाग 
मानना चाहिये | वहाँ पर यह अर्थ ध्यान देने योग्य है कि प्रकृति याग में नेवारे 
उपकारों का ही सकंप्रथम विकृति याग में अतिदेश होता है, बाद उपकारक उन अंगों का 
भतिदेर होता हे । अत एव वे अंग उन्हीं उपकारों को--उन अंगों ये प्रकृति प 
क जिन उपकारों को किया था--करते हुए ही विकृति याग का सहायक सम हो, 
प्रकृति याग से अंगों का अतिदेश होने के बाद वहाँ उपकार की कढपना की जा 


ऐसी वात नहीं है। अत एव प्रकृति थाग में किम्रे जानेबाछे उपकारों से यतरि त 


(1 केक क ह हीं ® प्रकृति 
उपकारी की वहाँ कलपना नहीं की जाती हैं | प्रकृत में पेसी वात नहीं दें क्योकि ग 


हरि दानेन” इत्यादि श्रुति से सभी यज्ञ बह्मविद्या के अंग रूप में वि 
१। बाद यह विचार कि ते हुए ब्रह्मविधया की 
दृ यह विचार कि वे किस प्रकार का उपकार करते हुए बे दिवि 


(+ ¢ 
€-उपास्थत होने पर उसी प्रकार के उपकार का ही कल्पना चाहिये 
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कर्मणां चाङ्गस्वेनाछुष्ठान स्वातन्त्येण । निषिद्धवजन इयोरपि भक्त्योः 
समस्‌ । साध्यभक्तो तु कास्यानां स्वरूपतोऽपि त्यागः, न तु नित्यानाम्‌ | 
अङ्गिनः प्रहाणात्‌ तेषामपि तदङ्गानां परित्याग एवेति चेन्न, 
स्वतन्त्राधिकारानपायात्‌ । तदेतदखिर्घ्‌ -“उपायापायसंत्यागी मध्यमा 
त्तिमास्थितः” इत्यादिभिविशदसवगन्तव्य् | 


अंग होने फे कारण उसका अनुष्ठान होता है, उनको स्वतन्त्र मानकर नहीं। उपायमक्ति 
ग्रर्थात्‌ भक्तियोग और साम्यभक्ति अर्थात्‌ शरणागति इन दोनों भक्तियों में निषिद्ध त्याग 
समानरूप से कर्तव्य है । भक्त एवं प्रपन्न को निषद्ध कर्मों को त्याग देना चाहिये। साध्यः 
भक्ति शरणागति में यह बिशेषता ध्यान देने योग्य है कि शरणागतिनिष्ठ साधको को काम्य 
कर्मों को स्वरूपतः त्याग देना चाहिये, अर्थात्‌ किसी प्रकार से भी काम्य कर्मों को करना ही 
नहीं चाहिये, परंतु नित्य और नैमित्तिक धर्मों को त्यागना नहीं चाहिये, किन्तु करना चाहिये । 
प्ररन- नित्य ओर नैमित्तिक कर्म अङ्ग हैं, उपायमक्ति अङ्गी है, साध्यभक्तिनिष्ठ 
शरणागत को उपाय भक्ति को त्यागना पड़ता है, ऐसी स्थिति में उसके अङ्ग नित्य-नैमित्तिक 
घमा को मी त्याग देना ही चाहिये । उनका अनुष्ठान शरणागत को करना चाहिये, यह कैसे . 
माना जा सकता है ! उत्तर--शरणागत उपायभक्ति त्यागी होने से उपायभक्ति के अंग 
रूप में भले शरणागत को नित्य-नेमित्तिक धर्मों के अनुष्ठान की आवश्यकता न हो, तथापि 
“विहितत्वाञ्चाश्रमकर्मापि? इस सूत्रोक्त न्याय से नित्य-नैमित्तिक धर्म आश्रम धमं रूप में 
विहित होने के कारण आश्रम घ्म रूप में शरणागत को मी नित्य-नैमित्तिक धर्मों को करना 
ही चाहिये । यह स्वतन्त्राधिकार अन्यान्य आश्रम निष्टों के समान श्राश्रमनिष्ठ शरणागत से 
भी नहीं इयता है! ये सभी अर्थ “उपायापायसंत्यागी मध्यमां वत्तिमास्थित' इत्यादि 
ग्रमाणों से विशद जानने योग्य है। उस वचन में शरणागत के प्रति यह कहा गया है कि 
शरणागत कर्मयोग इत्यादि उपाय और निषिद्ध कमेरूपी अपायों को त्यागता हुआ मध्यम- 
रीति का आश्रय लेकर जीवनयापन करे | 


+ 
ह <" 
be: 
“ ०७३० 


° 


नित्य, नैमित्तिक और काम्ययज्ञ इत्यादि सभी अंगों में साधारण हो। पापक्षय के 
द्वारा उपक्रार करना भले नित्य ओर नेभित्तिक यज्ञ आदि में संगत हो, परन्तु वह 
कास्य कर्मा में संगत नहीं होता है। अतः यह सानना उचित है कि नित्य, नैमित्तिक 
और काम्य क्स दूसरे ही अकार से ब्रह्मविद्या का उपकार करते हुए वहाविद्या का अंग 
वनते हं । यदि यहाँ पापक्षय के द्वारा नित्य, नैमित्तिक कर्मा का ही विश्वांग रूप में विनि- 
योग साना जाता तो “अङ्गेन दानेन? इत्यादि विनियोगविधि व्यर्थं हो जायगी, क्योंकि 
नित्य, नैमित्तिक कर्मों से पाप का क्षय तथा उससे ज्ञान की उप्पत्ति इत्यादि अथ॑ प्रसाणा- 
न्तरसे ही सिद्ध है। अतः यहाँ पर नित्य, नैमित्तिक और काम्य कमों का ब्रविद्ांगरूप 
में विनियोग मानना त्रितय साधारण उपकारप्रकारविशेष मानना ही उचित है | 
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यत्तु-केचित्‌ परित्यक्तसकलवर्णाश्नमधर्माः संवतसरतबिदुरादयो 
5, + Ns a 
ब्रह्मविद) सचरन्तीति यर्थेश्ठाचरणकोठुकिय। भलापंतशू, तद्रुत्‌, टे 'तत्तत्रक- 
रणेष्वेव जडवदाचरणब्ञानामिसन्ध्यादिमातप्रतिपादनपरस निणयात्‌, 
` «बास्पेन तिष्ठासेत्‌, “जडवल्लोकमाचरेत्‌”, “सतां मा्णमदूवयल््‌” इत्यादीनां 
पर्यालोचनात्‌ | वास्यं च शब्तिबिद्यामिजनादुत्कर्षाणा सतासनाविष्करणमेत 
न तु क्ामचारवादसच्षस्वादि । तथा च छत्राणि -- अनाबिश्युबजन्वयात्‌", 
यतु केचित्‌' ।स्वेच्छाचार में रचि रखने वाले कई वादयों का यह प्रलाप है कि संवत, 
भरत और विदुर इत्यादि अनेक ब्रह्मज्ञानी साधक संपूर्ण वर्णाश्रम धर्मों को त्यागकर मनमानी 
आचरण करते हुए संचार करते रहे, यह अर्थ उनके चरित्रों का प्रतिपादन करने बाले पुराणों . 
के प्रकरणों में व्यक्त है, अतः ब्रहमज्ञानी- हमलोगों को भी स्वेच्छाचार उचित है । उनका यह 
प्रलाप निर्मूल होने से संथा असमीचीन है, क्योंकि उन3 "प्रकरणों पर ध्यान देने पर उनका 
इसी अथं को बतलाने में ही तायं निर्णीत होता है कि जडों के समान आचरण करने पर 
जनता हमें जड पुरुष मानकर अनादर एवं अपमान करेगी, हमारी आत्मशक्ति का क्षय नहीं 
होगा, इम लोगों को शान परिपक्क होगा, यह समझकर ही संवर्त इत्यादि ब्रह्मज्ञानी जड और 
मूको के समान व्यवहार करते थे । इसमें कोई प्रमाण नहीं है कि वे अ्रक्ृत्यकरण और कृस्या“ 
करण में रत थे तथा स्वेच्छाचारी थे । “बाल्येन तिष्डासेत्‌? 2५ “जडवल्लोकमा चरेत्‌” श्रौर “यतां 
मागंमदूषयन्‌” इत्या द बचनों के अर्थ पर ध्यान देने पर इसी निर्णय में ही पहुँचना पड़ता 
है । इन बचनों का यह श्रथ है कि ब्रह्मज्ञानी बालभाव से रहने की इच्छा करे; जडो के 
समान बनकर लोक में व्यवहार करे, सत्पुरुषों के मार्ग में दोष नहीं पहुचाते हुए उसका 
अनुसरण करे उस पर दोष न आने दे |. यहाँ पर बालभाव से रहने की जो वात कदी गई है 
उसका भाव यही है कि शक्ति, विद्या और सत्कुल में जन्म इत्यादि के कारण अपने में होने 
बाले उत्कर्षो को बरहमज्ञानी साधक प्रकाशित न करे | उसका यह भाव नहीं कि ब्रश 
क बालकों के समान मनमानी आचरण-भाषण और भोजन इत्यादि क र 
“अनाबिष्कुकन्नन्वपात्‌”, “सर्वान्नानुमतिश्र प्राणात्यये तद्दशनात्‌”, “शब्दश्चातोऽकारम्ि 


कप 
> क कक सडि योग 
३१. उन प्रकरणों के ये वचन यहाँ ध्यान देने योग्य हैं कि “संसानना परास य 

t 


ङुरुते यतः । जनेनावमतो योगी योगसिद्धि च बिन्ति ॥ तस्माद्चरेत चै योगी सत ' 
दूयन्‌ । जना यथाऽवमन्येरत्‌ गच्छेयुनेव संगतिम्‌ ॥ हिरण्यगर्भवचनं बिचिन्त्यय ड 
सतिः । आत्मानं दशंयामास जडोन्मत्ताकृतिं जने ॥” अर्थं - - जनता का सम्मान योगर 
में बहुत हानि करा देता है । जनता के द्वारा अपमानित होने पर योगी योगसि 
प्राप्त होता है | अतः योगी सन्तों के मागे को दूषित न करता हुआ पैसा आचरण 
कि जनता अपमानित करें तथा संग न करे । इस प्रकार के हिरण्यगभे वचन को ६ 
रखकर महाबुद्धिसंपन्न वह जडभरत जी जड और उन्मक्त के समान बनकर 


2 है को दशन देते थे | 
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“सर्वालासुमतिथ आणात्यये तद्दशनात्‌”, “शब्दश्चातोष्कामकारे” इत्या- 


दीनि । अन्यथा-- “स खल्वेब॑ वर्तयन्‌ यावदायुषं ब्रह्मलोकम भिसंपच्ते” ` 
“नादिसतो दुश्चरितात्‌', “वर्णाश्रमाचारवता” इत्यादिशुतिस्मृतिशत- 
प्रकोपग्रसङ्गः | 

( उत्तरपूर्वोद्ययोरञ्लेषविनाशप्रकारनिरूपणम्‌ ) 


|] ८७ ~ गे अप की 
कर्थ तहि उत्तरपृवाधयोरश्लेपविनाशों चाच्यो ? इत्यम्‌; समधिगत- 


इत्यादि सूत्रों में वर्णित है। इन सूत्रों का यह अर्थ है कि ब्रह्मज्ञानी साधक अपने माहात्य 
का आविष्कार न करता हुआ रहा करे, क्योंकि “बाल्येन तिष्ठासेत्‌? इस विधि में वही बाल्य 
शब्दार्थं होकर अन्वय पा सकता है। ब्रहाज्ञानी के लिये प्राणनाश का प्रसङ्ग उपस्थित 
होने पर सत्रका अन्न खाने के लिये शास्त्रों सें अनुमति दी जाती है, क्योंकि “तद्दर्शनात्‌? 
्रहमज्ञानियाँ में अग्रेर उपस्ति को भी वेसे प्रसङ्ग में ही अमक्ष्यभक्षण में प्रवृत्ति शास्त्रों में देखी 
गई है। जत्र प्राणनाश का प्रसङ्ग उपस्थित होने पर ही ब्रहाज्ञानी को सबका अन्न खाने का 
सिद्धान्त शास्त्रों में वर्णित है, अत एव शास्त्रों में स्वेच्छाचार का निषेध करने वाले “तस्माद्‌ 
बाह्मणः सुरां न पिवेत्‌” (इसलिये ब्राह्मण मद्यपान न करे) इत्यादि वचन पाये जाते हैँ । यदि 
उपयुक्त अथ न माना जाय तो “स खल्वेवं वर्तयन्‌ यावदायुषं ब्रह्मलोकममिसंपद्यते ?, “नाविरतो 
दुश्चरितात्‌”, “वर्णाश्रमाचारवता”” इत्यादि सैकडौं श्रति-स्मृति वचनों से विरोध उपस्थित 
होगा। उपयुक्त वचनों का यह अर्थ है कि जो साधक इस प्रकार ग्रायुपर्यन्त सदाचाररत होकर 
साधनानुशन करता है, वही पखद्दा परमात्मा के दिव्यवाम में पहुँचता है। जो साधक 
दुराचार से विरत नहीं है, वह ब्रह्मज्ञान के द्वारा परमात्मा को प्राप्त नहीं कर सकता | 
वर्णाश्रम धर्मों का पालन करने वाले पुरुष के द्वारा ही परम पुरुष श्रीभगवान्‌ को प्राप्त हो 
सकते हैं, श्रीमगवान्‌ को प्रसन्न करने के लिये वर्णाश्रम धर्मों को छोड़कर दूसरा कोई साधन 
नहीं है। इन श्रुतिस्मृतिवचनों से विरोध न ददो, तदर्थं यही भावना चाहिये कि अपने 
माहात्य का अनाविष्कार ही श्रुति में बाल्यशब्द से कहा गया है । 
( ब्रह्मज्ञानी के उत्तरपूर्व पापों का अश्लेष एवं विनाश ) 

'कथं तहिं? इत्यादि । यदि ब्रह्मवित्‌ साधक के द्वारा पाप बन जाने की संभावना है 
तो शास्त्रों मै ब्रह्मवित्‌ साधक के पूर्व पापों का नाश तथा उत्तर पापों का लेपाभाव जो कहा 
गया है, उसका निर्वाह कैसे हो ! उसका निर्वाह इस प्रकार करना चाहिए कि ब्रह्मविद्यानिष्ठ 


nn 


३२, पूरे वचन का स्वरूप यह है कि “नाविरतो दुश्वरिताच्चाशान्तो नासमाहितः । नाशान्त- 
मानसो वापि प्रज्ञानेनैनमाप्तुयात्‌॥ “वर्णाश्रमाचारवता पुरुपेण परः पुसान्‌। 
विष्णुराराध्यते पन्था नान्यस्तत्तोपकारकः |” प्रथम वचन का यह अर्थ है किजो 
साधक दुश्वरित से विरत नहीं है, शान्त नहीं है, समाहित नहीं, तथा जिसका भन 

शान्त नहीं है, ऐसे साधक ज्ञान से परमात्मा को प्राप्त नहीं कर सकते । 
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३२० न्यायसिद्धाञजनम्‌ [ जीवपरिच््ेर 


विद्यानां गुक्तफलक्तप्रायङ्चिचग्रारञ्धकर्मव्यतिरिक्त प्राचीनं फर्म उपाय- 
्रभावादेवाग्निप्रोतेषीकतूरबत्‌ प्रदूयते । उचरं चाबुद्धिपूर्क पुष्करपलाश 
आप इव न रिलष्यति । पुण्येऽपि बिदयाचुङ्लव्यतिरिक्तांशस्य सुखहेतुस्बेशपि 
मोच्चदिरोधित्वाविशेषादनिष्टकरतया पापशव्दाभिलप्यस्याइसेपचिनाशाचेर | 
“नाञ्चुक्तं चीयते कम” इत्यादिकं तु वि्याभिन्नविषयच्‌। प्रारब्ध तु भोषेनेत् 
चपणीयम्‌ । सत्रं च--“मोणेन त्तितरे बययित्वाञ्थ संपद्यते इति । प्रएव्ध- 
कर्मणां न तदेहपातातरधिकत्वनियमः; कर्मणां विचित्रफरुत्यात्‌ । एतदहात- 


साधकों के कई प्राचीन पाप, फल भोगने से नष्ट हो जाते हैं, कई प्राचीन पाप प्रायश्चित्त से 
नष्ट हो जाते हैं | इस प्रकार कई पाप नष्ट हो जाते हैं | प्रार्थ कमा का नाश फल भोगने 
पर ही होगा, अन्यथा नहीं | इस प्रकार जिन कर्मों का फल भोगा गया, अथवा जिन पापों के 
लिये प्रायश्चित्त किया गया, तथा जो प्रारब्ध कर्म हैं, इन सबको छोड़ कर अवशिष्ट 
जितने प्राचीन संचित कर्म हैं, वे ब्रह्म विद्यारूपी उपाय के प्रभाव से इस प्रकार नष्ट हो 
जाते हैं, जिस प्रकार अग्नि में डाले गये इषीका तृण या तूल जल जाते हैं। ब्रझविद्या के 
उत्तरकाल में जो पाप बिना सोचे समझे प्रमाद से अनुष्ठित होते हैं, उनसे साधक उसी 
प्रकार अलिप्त रहता है, जिस प्रकार कमलपत्र जल से अलिप्त रहता है। इस प्रकार पूर्वोत्तर 
पापों का विनाश एवं अश्लेष होता है, पूर्वोत्तर पुण्यों में जो अंश विद्या के लिये अनुकूल होंगे 
वे विद्या को निष्पन्न करके सफल हो जाते हैं, उनका अश्लेष एवं विनाश नहीं होता है, 
किन्तु विद्यानुकूल पुण्यों को छोड़कर जितने पूर्वोत्तर पुण्य होंगे, वे अवश्य सुख का देदु हो 
सकते हैं, वे सांसारी सुख़ के हेतु होने से मोक्ष के विरोधी हैं । जिस प्रकार दुःख-भोग कराने 
बाले पाप मोक्ष के विरोधी हैं, उसी प्रकार सुखफल देने वाला पुण्य भी मोक्ष का विरोधी 
है । इस प्रकार मुमुन्नु के विषय में पुण्य भी अनिश्फल्षप्रद होने से पाप कह जा सकते हँ, 
अतः पुमुल्नु के पूर्वोत्तर पुण्यं-पापों का भी अश्लेष और विनाश ही होता है, ब्रह्मवित्‌ साध 
को उन्हें भोगना नहीं पड़ता है। 'नाभुक्त क्षीयते कर्म कल्पकोटिशतेरपि! यह जो वचन ४ 
जिसका अर्थ यह है कि सैकड़ों कल्पकोटि बीतने पर भी बिना भोगे कम नष्ट नहीं होता । 
उस वचन का यही तालय है कि कम विद्यामिन्न साधनों से नष्ट नहीं किये जा स 
अतः ब्रहविद्या से उनका नाश हो सकता है, इसमें कोई दोष नहीं है । प्राख्य क. 
को भोग के द्वारा ही नष्ट करना होगा | थत एव सूत्रकारने यह कहा है कि 'भोगेन का 
रे क्षपयित्वाऽथ संपद्यते” | अर्थ- इतर अर्थात्‌ संचित से भिन्न प्रारब्ध पुण्य-पापौं के भी 
नष्ट करके ही साधक ब्रह्म को प्राप्त करता है । प्रारब्ध कर्मों के विषय में यह कोई नि 
नहीं है कि जिस शरीर में विद्या सिद्ध होती है, उस शरीर के पतन तक 
रहते हों, परन्तु अन्यान्य देह तक मी वे बने रह सकते हैं, अन्यान्य शरीरो में उन 
फल भोग संभावित है, क्योंकि कर्म विचित्र फल देने वाले हुआ करते हैं । कर हि: 
शरीर देते हैं, तथा कई कम॑ अनेक शरीर देते हैं। जो शरणागत इस शरीर कै 
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सान एषेति न्यस्तभरस्य तु तस्य तद्देहपातावधिकत्वमेव; “यावन्न विमोक््येज्थ 
संपत्स्ये” इत्यस्यापि आरब्धतत्तस्कमफलपर्यवसानविषयस्वात्‌ “अस्मा- 
च्छरीरात्‌ सम्ुत्याय) इत्यादेरप्यन्तिमशरीरविपयत्वात्‌ । अत एव 
“यावदथिक्ारमवरिथतिराधिकारिकाणाम्‌” इति सत्रम्‌ । एतेनान्तिमशरीर- 
निवृत्तो देशकालनियमाभाबोऽपि सिद्धः । सत्राणि--निशि नेति चेन्न, 
संबन्धस्य यावद्देहभाविर्वादशंयति च”, “अतश्चायनेऽपि दक्षिणे” इत्यादी नि। 


में ही मोक्ष प्राप्त करने की इच्छा से श्रीभगवान्‌ के चरणों में अपनी रक्षा के भार को समर्पित 
कर देता है, उस शरणागत को उस देह के पतन तक ही संसार में रहना होगा | उस शरीर 
का पतन होते ही वह मुक्त हो" जायगा । उसके अनेक जन्मप्रद प्रारब्ध भी नष्ट हो जाते 
हैं। शरणागति का ही ऐसा प्रभाव है । उपाय भक्ति का ऐसा प्रभाव नहीं है, उपायभक्ति- 
निष्ठ साधक प्रारूघ के द्वारा मिलने वाले सभी शरीरों को प्राप्त कर उन देहों में पूर्णरीति 
से प्राख्घ कर्म फलों को भोग कर ही मुक्त होते हैं। “तस्य तावदेव चिरं यावन्न 
विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये’ इस श्रुति वचन का अर्थ यही है कि ब्रह्मवित्‌ साधक को ब्रहम प्राप्ति में 
तत्र तक विलम्त्र होता है, जब तक वह प्रारब्ध कर्मों से नहीं छूटता है, प्रारब्घ कर्मों से छूटते 
ही वह परब्रह्म को प्राप्त कर लेगा | इस वचन का भी यह बतलाने में ही तात्पय है कि 
प्रारब्ध कर्म फलों को पूर्णरूप से भोगने के बाद ही उपाय भक्ति निष्ठों को ब्रह्म प्राप्ति होती 
है। यह दूसरा श्रुतिवचन है कि 'अस्माच्छुरीरात्‌ समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणा- 
मिनिष्पद्यते  अर्थ--्रह्मविद्यानिष्ठ साधक इस शरीर से निकलकर परज्योति परमात्मा 
को प्राप्त कर स्वरूपाविर्भाव को प्राप्त होता है। यहाँ पर 'अस्माच्छुरीरात! इन पदों से वह 
शरीर विवक्षित नहीं है, जिस शरीर में विद्या का प्रारम्भ होता है, क्योंकि एक शरोर में 
विद्या का आरम्भ होने पर भी यदि उस साधक को प्रारब्ध कमं फल स्वरूप अनेक 
शरीरों को धारण करना पड़ेगा तो उस साधक को अनेक शरीरों को धारण कर अन्तिम शरीर 
के अवसान में ही परब्रहझ को प्राप्त करना होगा, विद्या प्रारम्भ के शरीर के अवसान में 
ही ब्रक्ष प्राप्ति नहीं होगी । अतः 'अस्माच्छुरीरात' इन पदों से वह शरीर ही विवक्षित होती है, 
जो प्रारब्ध कमेस्वरूप उत्पन्न होने वाले शरीरों में अन्तिम है। उस अन्तिम शरीर के अवसान 
में वह ब्रह्म को प्राप्त होगा । अत एवं 'यावद्घिकारमवस्थितिराधिकारिकाणाम्‌? ऐसा सूज- 
कारने कहा है। अर्थ--आधिकारिंक पुरुषों को प्रारूध फलस्वरूप प्राप्त अधिकार के अवसान 
तक संसार में रहना होगा | इससे यह फलित होता है कि प्रारब्धकर्म फलस्वरूप मिलने वाले 
शरीरों में अन्तिम शरीर के अवसान के बाद ही उपाय भक्तिनिष्ठों को मोक्ष प्राप्त होगा । 
इससे यह भी सिद्ध होता है कि अन्तिम शरीर की निदत्त में देशकाल नियम नहों है, किसी 
देश तथा किसी भी काल में अन्तिमः शरीर निबृत्त हो सकता है। इस विषय में “निशि 
चेन्न, सम्बन्धस्य यावद्व्‌हमावित्वाइशयति च', “अतश्चायनेऽपि दक्षिणे' इत्यादि ब्रह्मसुत 
प्रमाण है । अर्थ..-रात्रि में मरने वाले साधक को ब्रह्मप्राप्ति नहीं होगी, क्योंकि राजि-मरण 
४९ 
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३२२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्देद 


एवं बुद्धिपूर्वपुच्तरमपि भोगेन प्रायश्चित्तेन वा चपणीयम्‌ । न चैष प्रायशो 
विद्याननुकूल पुण्य पापं च.बुद्धिपूर्वक करोति; फलामिसन्धियुक्तपुण्यस्य च 
विद्याविरोधित्वात्‌, फठान्तरेषु च बिरक्तत्मात्‌, पापे चेश्वराज्ञातिलङ्गन- 
भयात्‌ | यदि च कदाचिद्‌ बुद्धिपूवक कसति, तदा सीत; स्वयसेत्र तत्तदुचित 
प्रायश्चित्तं करोति | अथ प्रमादात्‌ तदपि न करोति, तदापि ग्रारञ्धकमपर्य- 
वसानात्‌ प्रागेव तत्तत्कर्म यथाकथञ्चित्‌ फलति, न तु स्वयमेव जन्मादि- 
प्रयोजकं भवति | अथ च जन्मादिहेतुरेव कर्मविशेषः शापा दिर्वोपनिपतित, 
तदा तेन तत्‌ प्रसज्यत एव । तथापि निस्पन्नष्योपायस्य न शैथिल्यम्‌ । स 
तु प्रारव्धकर्मण इबैतस्यापि पर्यवसाने संसारं निवर्तयति । न च पुनरुतरो- 
ततरकर्मकरणात्‌ संसाराविच्छेद इति वाच्यम्‌, शाख्नविरोधात्‌, निष्पन्नस्योः 


शाखो में निन्दित है, ऐसी शंका नहीं करनी चाहिये, बयोंकि प्रारब्ध कमं अन्तिम शरीर तक 
ही रह सकता है, यदि रात्रि में अन्तिम शरीर छूटे तो साधक को अनन्तर ब्रह्म प्राप्ति होनी 
ही चाहिये । 'तस्य तावदेव चिरम्‌?” इत्यादि श्रुतिवचन भी इस अर्थ को स्पष्ट बतलाता है। 
अत एव दक्षिणायन में अन्तिम शरीर छूटने पर भी उस साधक को ब्रह्म प्राप्ति अवश्य होगी। 
जिस प्रकार प्रारब्ध-कर्म को भोग के द्वारा नष्ट करना पड़ता है, उसी प्रकार ब्रह्मविदा 
निष्ठ साधक के द्वारा विद्यारम्म के बाद बुडिपूर्वक अनुष्ठित कर्मों को भी भोग अथवा 
प्रायश्चित्त से नष्ट करना होगा । इस प्रकार उनको नष्ट करके ही वह साधक श्री को प्राप्त 
कर सकता है, अन्यथा नहीं । यहाँ यह अर्थ ध्यान देने योग्य है किं ब्रह्मविद्यानिड सा 
बुद्धिपूर्वक ऐसे पुण्य को- जो ब्रह्मविद्या के अनुकूल नहीं है--तथा पाप को भौ प्रायश 
करेगा, क्योंकि फलाभिसन्धि से किया जाने वाला पुण्य बिद्या का विरोधी है, यह हन 
्रीमगवद्ाति को छोड़कर इतर फलों से विरक्त होने से उस पुण्य को करेगा ही 
तो ईश्वर की आज्ञा का उल्लङ्घन होगा, यह समझकर पाप नहीं करेगा । यदि कोई साधक 
पूर्वक पाप कर दे तो तब मयभीत होकर उसका उचित प्रायश्चित कर देगा । यदि को पूर्व ही 
प्रमाद से प्रायश्चित न करे तो वैसे प्रसक्ष में मी वह कर्म प्रारब्ध कर्म समाप्त होने हैं हे 
किसी न किस! तरह से फलित हो जायगा, वह प्रारब्धांश की सहायता न लेक या 
जन्मादि का हेतु नहीं बनेगा । यदि जन्मादि का कारण बनने वाला कोई कम उड 

से बन जाय तथा शाप आदि उपस्थित हो जाय तो उस कर्म तथा शापादि 
अवश्य जन्मादि प्रात होगा ही। तो मी निष्प्न उपाय शिथिल नहीं होगा । वह 5 

ऐसे कर्म तथा शापादि के पर्यबसान में संसार को दूर कर देगा, जिस परकार पर्द se र 
समासि में संसार को दूर कर देता है। यह शंका--कि क्या इस मरी उत्तर शा है 
बनते रहने से संसार का उच्छेद न हो सक्रेगा--नही करनी चाहिये, क्योंकि इस 


ओ। जो यह बतल्ाता है कि मोक्ष साधन अवश्य मोक्षफल में पर्यवसित होता हक र 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ) ३२३६ 
पासनस्य निष्फलत्वप्रसज्ञात्‌ । सूत्राभिप्रेत चैतत्‌--/एवं श्चक्तिफलानियम- 
स्तदवस्थावधतेस्तदवस्थावधते!” इति । इदं च सत्रं विद्याङ्गकर्मविपयमपि 
विद्यायां तुस्यन्यायतयाऽुसन्धेयम्‌ | 

नन्वेचं समस्तकम प्रलये साधुपापकृत्ययोहानं सुहृदूद्विषदुपायनं च कथं 


[a ies ९ ~ ण्‌ ७ ८ 
घटते ? तथाहि--न तावरप्षक्ृतयो१; तत्र केषाञ्चित्‌ कर्मणाँ दचफलस्रात्‌, 


केपा्चित्‌ प्रायश्चित्तविदयाण्यां विनष्टत्वात्‌, फलवत्‌ तयोरपि कर्मस्वरूप- 
निवर्तकत्वात्‌ , केषाखित्‌ प्रार्धफजञानां भोगेनेव क्षपितत्वात्‌, एभततरक्ृताना- 
मबुद्धिपृवकाणा चारिलष्टत्वात्‌ , विद्याबुकूलानां च विद्ययेव फलभूतया 
होगा, तथा निष्पन्न उपासन रूपी उपाय निष्फल द्दोगा, जो अयुक्त है। यह अर्थ “एवं- 
मुक्तिफलानियमस्तदवस्थावधृतेस्तदवस्थावधृतेः” इस ब्रह्मसूत्र को अभिप्रेत है । यद्यपि इस 
सूत्र का अर्थ इस प्रकार किया गया है कि जिस प्रकार मोक्षातिरिक्त फल देनेवाली बिद्याओं 
के विषय में यह नियम नहीं कि वे उसी हो जन्म में उत्पन्न हो जॉय, उसी प्रकार विद्याङ्ग कर्म 
अनुष्ठित होने पर भी सुक्तिफल देने वाली विद्याओं के विषय में भी यह नियम नहीं है 
कि वे भी उसी ही जन्म» म उत्पन्न हो जाँय, क्योंकि सवत्र प्रतिबन्धक का अमाव भी 
अपेक्षित है, प्रतिबन्धक का अभाव होने पर ही कारणों से विद्या इत्यादि काय उत्पन्न हो 
सकते हैं, अन्यथा नहीं । इस प्रकार विद्याज्ञ कर्मों से विद्या की उत्पत्ति में नियम नहीं है, 
ऐसा ही इस सूत्र का अर्थ किया गया है, तथापि उपयुक्त न्याय के अनुसार यह भी माना जा 
सकता है कि प्रतिबन्धक होने पर विद्या विलम्ब्र से फलित होगी, तथा प्रतित्रन्थक न होने पर 
विद्या शीघ्र फलित होगी । यह अ्रर्थ भी इस सूत्र का अभिप्रेत हो इसमें कोई अनुपपत्ति नहों है। 
“नन्वेवम्‌? इत्यादि। यहाँ पर यह प्रश्न उपस्थित होता है कि यदि इस प्रकार ब्रह्मवित्‌ 

साधक के संपूर्ण कम नष्ट हो जाते तो उपनिषदों में “तत्सुकृतदुष्कृते धुनुते, तस्य प्रिया ज्ञातयः 
~ सुक्कतमुपयन्ति प्रिया दुष्कृतम्‌ ”, “तस्य पुत्रा दायमुपहरन्ति सुहृदः साधुङृत्यां द्विषन्तः पाप- 
इत्याम्‌ इत्यादि वचनां में वर्णित ये अर्थ-कि ब्रह्मविद्या निष्ठ साधक पुण्य पापों को त्याग देता दै, 
उसके प्रिय जाति लोग उसके पुण्य को ले लेते हैं, तथा अप्रिय शष्ठगण उसके पाप को ले लेते 
“हे, तथा साधक के पुत्र उसकी संपत्ति को लेते हैं, सुह्ददू लोग पुण्य को तया शदगण पाप को 
लेते हैं कैसे संगत होंगे, क्योंकि साधक के पुण्य-पाप नष्ट न होकर यदि बचे रहें तत्र तो 
उनका त्याग तथा श और मित्रों के पास पहुँचना हो सकता है, जब साधक के सभी कर्म 
नष्ट हो जाते हैं, तब उनका त्याग तथा शड और मित्रों में पहुँचना कैसे संभव हो सकता है ! 
इस अर्थ का विवरण इस प्रकार है कि ब्रह्मविद्या के पूवं साधक के द्वारा किये गये पुण्य 
पापों का त्याग तथा शाञ्च मित्रों के पास पहुँचना असंभव है, क्योंकि उनमें कई कम फल 
नष्ट हो जाते हैं, और कई कर्म प्रायश्चित्त एवं ब्रह्मविद्या से नष्ट हो जाते हैं, क्योकि 
एयश्चित्त एवं अक्ृविद्या उसी प्रकार कर्म स्वरूप नष्ट करने वाले हैं, जिस प्रकार कर्मफल 
फेमस्वरूप को नष्ट करते हैं, जो कर्मफल देने लग गये हैं, उन कर्मों का भोग से ही नाश हो 
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99: न्यायसिडाञ्जनम्‌ [ नीवार 
निवत्तत्वात्‌, तत्र च साधुकृत्यांशाभावात्‌ । न च सुहृदादिकृतस्पैव कर्मणोऽ 


त्री पृ 


नेन हानादिकमुपपद्चते) स्त्रकीयत्वाभातात्‌, दायससोपायननिर्देशानुप- 


पत्ते! । उपायनवाचोयुक्तिस्तत्सौहादशात्रवाभ्यां जनितरवादौपचारिकीति 


` चेन्न, “हानो तूपायनशब्दशेषत्वात्‌” इत्यादि छज़भाष्यादिविरोधान , 


जाता है, इस प्रकार ब्रह्म विद्या के पूर्वे साधक के द्वारा अनुष्ठित कर्मों का नाश हो जाता 
है, ऐसे ही ब्रह्मविद्या की उत्पत्ति के बाद साधक के द्वारा अनुष्ठित कमं में वे कम साधक से 
लिस नहीं होते हैं जो बिना समझे बूझे बन जाते हैं तथा उत्तर कर्मों में विद्या के लिये जो 
अनुकूल कम हैं, वे विद्या रूप फल देकर निवृत्त हो जाते हैं। उत्तर कर्मों में ऐसे कोई पुण्य 
कमे हैं ही नहीं, जिसका साधक के द्वारा त्याग तथा मित्रों में पहुँच हो सके । ऐसी स्थिति में 
साधक के द्वारा पुण्य-पाप कर्मो का त्याग तथा शज्च-मित्रीं में पहुँच को बात कैसे घट सकती 
है ! इस प्रश्‍न का यह उत्तर--कि सुहृदू और शाञ्च के द्वारा अनुष्ठित कर्मों के विषय में ही 
साधक के द्वारा त्यागने की बात तथा शत्रु और मित्रों में प्राप्ति की बात कही जाती दै- 
समीचीन नहीं, क्योंकि शक भित्रो द्वारा अनुष्ठित कम साधक के हैं ही नहीं, उनका त्याग 
साधक के द्वारा केसे हो सकता है। जो कर्म अपना नहीं, उसका त्याग साधक कर ही नहीं 
सकता, किंच उपनिषत्‌ में यह कहा गया है कि जन्न साधक के पुत्र साधक की सम्पत्ति को बो 
लेते हैं, उसी समय उसी प्रकार साधक के मित्र और शत्ठ भी साधक के पुण्य-पापों को प्राप्त 
कर लेते हैं। साधक के पुण्य-पाप उनके पास पहुँच जाते हैं । दाय सम्पत्ति की तरह शउ' 
मित्रों में पाप-पुण्यों के पहुँचने का वर्णन कैसे उपपन्न होगा ? यदि यहाँ पर कोई उपयुक्त प्रशन 
का यह उत्तर दे कि ब्रहज्ञानी साधक के प्रति सौहार्द होने के कारण ब्रह्मज्ञानी के मित्र के 


द्वारा पुण्य उत्पन्न होते हैं, तथा ब्रह्मज्ञानी साधक के प्रति शज होने के की 


he 


ब्रह्मज्ञ के श॒ के द्वारा पाप बनते हैं, इस प्रकार वे पुण्य-पाप ब्रह्मल साधक 
सौहाद और शङ्खमाव के प्रभाव से बन जाते हैं, अत एव औपचारिक रूप से उन शड मित्र 
कृत पुण्य पापों के विषय में ब्रह्मज्ञ के द्वारा त्याग तथा शाप्चमित्रो द्वारा ग्रहण की बात 
जाती है, वास्तव में उन शहमित्र कृत कर्मों का ब्रहाज्ञ के द्वारा त्याग का प्रसंग ही नहीं उ 
है, तया शउमित्रों द्वारा अहण की ही बात उठती है, वे पुण्य-पाप जत्र उनसे ही बनते ९) 
वे उन कर्मों का नूतनरूप से ग्रहण कैसे कर सकते हैं, अतः शभित्र कृत कमो के 

त्याग एवं ग्रहण की बात औपचारिक ही है। इस उत्तर के विषय में यही कम पु न 
कि यह उत्तर भी समीचीन नहीं है, क्योंकि यह उत्तर “हानौ तूपायनश पलों 


इत्यादि ब्रह्मसूत्र एवं वहाँ के भाष्य इत्यादि ग्रन्थों से विरुद्ध है। उन सूत्र माप्य ता 


में स्पष्ट कहा गया है कि वस्तुतः ही साधक के द्वारा पुण्य-पाप छोड दिये ज्ञाते ६ ह 


हः नई 
वै पुण्यपाप शब्ष-मित्रों द्वारा ग्रद्दीत होते हैं | ऐसी स्थिति में यह बात अपचारी " 
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द्वितौयः ] ` भाषानुवादसहितम्‌ ३२५ 


अचिन्तनीयत्वप्रसङ्गाच, प्रागेव सौहार्दादिकृतस्य दायसमकाठम्राप्त्यभिधान- 
विरोधाच्चेति । अन्रोच्यते--दचफलमदतफल चेति पूर्व्यं द्विविधम्‌ । | अदत्त- 
फलमपि ग्रायश्चित्तविनष्टसविनष्टं चेति । अविनष्टमपि प्रारव्धफरुमम्रारव्धः 
फलं चेति | तत्रान्तिमं विद्यया विनाश्य | एवश्ुत्तरमपि विद्यासुकूलसनजु- 
कूलं चेति द्विविधम्‌ । अनजुकूलमपि बुद्िपर्यमबु्विपर्व चेति । तत्राबुद्धि- 
पवस्य विद्याबलादश्लेपः । एवं ययोः कमं राश्योः प्रबलकर्मान्तरप्रतिरोधाददतत- 


मानी जा सकती । किंच, यदि ये अथं औपचारिक होते तो वास्तविक अर्थ ये ही होंगे कि 
साधक के द्वारा पुण्य-पापों का त्याग नहीं होता तथा शब्च-मित्रों द्वारा उनका ग्रहण होता है । 
ऐसी स्थिति में यह त्याग ओर ग्रहण ब्रह्मविद्या से उत्पन्न होने वाले फल नहीं होंगे, तथा 
इनके चिन्तन करने की आवश्यकता भी नहीं होगी । परन्तु शाल्नौं में ये चिन्तनीय कदे गये 
हैं, इससे सिद्ध होता है कि ये ब्रह्मविद्या के फल हैं, इन्हें औपचारिक मानना उचित नहीं | 
किंच, ब्रह्मज्ञ का मित्र उस मैत्री के कारण पहले से ही ब्रह्मज्ञ के प्रति उपकार रूपी पुण्य 
करते आते हैं, तथा ब्रह्मज्ञ का शत्रु भी उस शच्॒ता के कारण ही पहले ब्रह्मज्ञ के प्रति 
अपकाररूपी पाप करते आ रहे हैं, ये दोनों पुत्रों द्वारा दायभाग ग्रहण होते समय ऐसा 
करते हों, ऐसी बात नहीं, किंतु पहले से ही ऐसा करते आ रहे हैं, ऐसी स्थिति में पुत्रों 
द्वारा दायग्रहण संपन्न होते समय शञ्॒-मित्रों द्वारा पुण्य-पापों के ग्रहण की बात जो 
शास्रो में कही गई है, उससे विरोध उपस्थित होता है, यदि त्याग एवं ग्रहण को औपचारिक 
सिद्ध किया जाय । अतः यही मानना पड़ता है कि त्याग एवं ग्रहण वस्तुतः होते हैं, यदि ये 
वास्तविक हैं तो यह प्रश्न उपस्थित होता ही है कि साधक के समी पुण्यपाप जब नष्ट हो 
जाते हैं, तब उन पुण्यपापों का साधक के द्वारा त्याग एवं शजमित्रौं द्वारा ग्रहण कैसे 
संगत होगा | इस प्रश्न का समीचीन उत्तर यह दिया जाता है कि साधनारम्भ के पूव किये 
जाने वाले पाप दो प्रकार के हैं | (१) वे हैं जो फल को दे चुके हैं, ओर (२) वे हैं 
जो साधनारम्भ तक फल नहीं दे सके हैं। दूसरे नम्बर के ये पूर्वाधे भी दो प्रकार के हैं 
(१) वे हैं जो प्रायङ्चित्त से नष्ट हुए हैं, और (२) वे हैं जो प्रायश्चित्त से नष्ट नहीं 
हुए हैं। ये दूसरे नम्बर के पूर्वांध मी दो प्रकार के हैं ( १ ) वे हैं जो फल देने लग गये हैं 
और (२) वे हैं जो अब तक ५ल नहीं दे सके हैं। जिन कमों ने अब तक फल देना 
प्रारम्म नहीं किया है, ऐसे ये दूसरे नम्बर के. क्म विद्या से नष्ट होतेबाले हैं। ऐसे दी 
बिद्यारम्म के उत्तर काल में किये जानेवाले कर्म भी दो प्रकार के हैं (१) वे कमं हैं जो 
विद्या के अनुकूल. हैं। और (२) वे कर्म हैं जो विद्या के अनुकूल नहीं हैं। इनमें 
` दूसरे नम्बर के उत्तर कर्म दो प्रकार के हैं । (१) वे कमें हैं जो बुद्धिपू्वक किये हैं, और 
. (३ ) वे कमे हैं जो बुद्धिपूर्वक नहीं किये जाते हैं, परन्तु प्रमाद से बन आते हैं। इन 
अबुद्धिपूवेक उत्तर कर्मों का विद्या के प्रभाव से श्लेष होता है, अर्थात्‌ साधक ऐसे कर्मा 
लिस नहीं होता, उसे इन कमो का फल मोगना नहों पड्ता । इससे जो पूर्वोत्तर 
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३१२६ न्यायसिद्वाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्दु 


फलयोरश्लेषविनाशो, तयोहानं सुहृदाद्युपायन चोच्यते । तथा च ' 
साधुकृत्याम्‌' इत्यस्य विषयविभागपरे “अतोऽन्यापि द्येकेषामुभयो!” इति सूने 
भाष्यमू--/विद्यया5श्लेषबिनाशश्रुतिश्व तद्विषया” इति, *अश्लेपविनाशौ 


च कमशक्तिप्रतिबन्धतज्नाशावेव। सा च शक्तिभगवरत्प्रीतिकोपविशेषात्मिका | 
कमराशि प्रबल इतर कमों से प्रतिरुद्ध होने से अपना फल न दे सके हैं, इन कम॑राशियों 
का ही विद्या के प्रभाव से अश्लेष एवं विनाश होता है इन्हीं कर्मों का साधक के द्वारा 
त्याग तथा शमित्रा द्वारा ग्रहण शात्नों में कहा जाता है। “द्ददः सा्चृत्याम?? ( सुहृद्रण 
पुण्यकम लेते हैं ) इस वचन में साधुकृत्या शब्द से कौन से पुण्यकर्म को लेना चाहिये 
इस प्रकार इस वचन में विवक्षित पुण्यकम को बतलाने के लिये प्रत्त “ग्रतोञ्न्यापि 
ह्येकेषामुभयोः” इस ब्रह्मसूत्र के श्रीभाष्य में यह कहा गया है कि श्रुति में मित्रों द्वारा जिन 
पुण्य कर्मों का ग्रहण कहा जाता है, उन्हीं पुण्य कर्मों का अश्लेष और विनाश थुति से 
बतलाया जाता है। इस प्रकार ये दोनों श्रतियाँ समान विषयक हैं, दोनों श्रतियों द्वारा एक 
री प्रकार के कर्मों के विषय में अइलेष-विनाश और शाद्च-मित्रों द्वारा ग्रहण का प्रतिपादन 
होता दै। उपयुक्त भाष्य से पूर्वोक्त अर्थं का समर्थन होता है। 3°विद्योत्तरकालिक अर्थात्‌ 
विद्यानिष्पत्ति के बाद होनेवाले प्रामादिक कर्मों का अश्लेष होता है । इसका भाव यही है कि 
उन कमों की फलप्रद शक्ति प्रतिबद्ध हो जाती है, अत एव वह फल नहीं देती । विद्यारम्म 
के पूव किये गये संचित कर्मों का विद्या से विनाश होता है, इसका भी भाव यही है कि 
उन कर्मों की शक्ति नष्ट हो जाती है । कर्मों की वह शक्ति कौन है! जिससे फल होता है 
वह शक्ति श्रीभगवान्‌ का प्रीतिविशेष और कोपविशेष ही है। भाव यह है कि प्राचीन पुण्य 


३३. यहाँ पर यह प्रश्‍न उठता है कि अशेष और विनाश त्याग और (शबचुसित्रों द्वारा) अरग 
यहाँ किन तास्विक अथो का प्रतिपादक है। इस प्रइन का उत्तर यह है कि 

विद्या को प्राप्त करने पर प्राचीन कर्मों का विनाश होता है, उसका तात्पय यही है कि 
प्राचीन कर्मों का फल देने कै लिये श्रीभगवान्‌ ने जो संकल्प किया था, उन संका 

को श्रीभगवान्‌ छोड़ देते हैं। विद्या से उत्तर कर्मों का अइलेप होता है, इसका मा 
यही है कि उत्तर कर्मों का फल देने के लिये श्रीभगवान्‌ के मन में जो संह 


होने वाला था, उसकी उत्पत्ति प्रतिबद्ध हो जाती है उसकी उत्पत्ति में प्रतिबन्ध हह 


है, वह 


` संकल्प के बळ पर ही अश्लेष और विनाश हुआ करता है। साधक के शरीर 
काळ में भगवान्‌ यह जो संकल्प करते हैं कि इसको पूर्वोत्तर कर्मफल सवथ 
हो । यह संकल्प त्याग शब्दार्थे है । विद्या प्रभाव से साधक के जितने अद bs 
एवं विनए हुए हैं, उनके सजातीय अदृष्टो को श्रीभगवान्‌ शत्रु और मित्रों म 
करते हैं, यही ग्रहण शब्दां है | 
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द्वितीयः ] भाषाबुवादसहितम्‌ ३२७ 


ताइशौ च ग्रीतिकोपौ सुहृदृद्विषद्गोचरौभवत इति तावतैतरोपायनवाचोथुक्तिः । 
पाते तु' इति छजांशे-- 'शरीरपातादूध्च तु विद्याऽनुगुणहृष्टफलानि सुकृतानि 
नश्यन्तीत्यर्थः” इति भाष्यम्‌। विद्याजुगुणानामदत्तफलानां कर्मणां 
शरीरपातादृष्य विनाश उपायनं च | इतरेषां तु विद्याधिगमदशायामेवा- 
श्लेपविनाशौ, उत्क्रमणदशायां च हानगुपायन चेति दिमाग इति | 
( न्‍्यासविद्यामाहात्म्यनिरूपणम्‌ ) 

न्यासविद्या तु प्रारब्धमपि निःशेषं बिनाशयितु' शक्ता, तथापि 
रागनिषयमंशं तद्जुवन्धि दुःखं च स्थापयति । निशशपबैराग्ये तु निश्शेषं 
निवर्तयति । अत एवातंदपतमेदः । रागविषयश्चांशो इधते नेताबदिति 
परिच्छेत्तु शक्यः, विचित्रत्वात्‌ पुंसामभिग्रायपद्भतेः । अस्यां च विद्यायाम- 
न्तिमग्रत्ययापेच्षापि न विद्यते । 


पाप कर्मों के अनुसार कर्ता को अनुकूल प्रतिकूल फल भोगने के लिये श्रीमगवान्‌ का 
प्रीतिविशेष रूप तथा कोपविशेष रूप जो संकल्प होते हैं, ये संकल्प ही कर्मों की शक्ति है । 
प्राचीन कर्मानुसार उत्पन्न उपयुक्त शक्ति विद्या से नष्ट हो जाती है तथा विद्यानिष्पत्ति के 
उत्तरकाल में होनेवाले प्रामादिक पापों से बह शक्ति उत्पन्न होती ही नहीं, क्योंकि विद्या 
उसकी उत्ति को रोक देती है। जिन प्रीति-कोपों का विद्वान्‌ के विषय में अष्लेष-विनाश 
होता है, उसी प्रकार के प्रीति-कोप श्रीमगवाच्‌ को साधक के मित्र और शत्रु के विषय सें 
उसन्न होते हैं, उनसे शत्रु मित्रों को फल भोगना पड़ता है। शब्रु-मित्रों द्वारा साधक के 
ुण्यपापों के ग्रहण को बतलाने वाली श्रुति वचनों का भी इस अर्थ को बतलाने में ही 
तासय है । “पाते तु” इस सूत्रांश की व्याख्या में यह माध्य प्रदत्त है कि विद्या के अनुकूल 
इष्टफल देनेवाले जो सुक्त शरीर रहते समय में फल नहीं दिये हों, वे सुक्त शरीर पतन के 
बाद नष्ट हो जाते हैं। जो कर्म विद्या के अनुकूल हैं, परन्तु फल नहीं दिये हों ऐसे कर्मों 
का शरीर पतन के बाद विनाश होता है, तथा मित्रों द्वारा ग्रहण होता है। इतर कर्मों का 
अस्तेष और विनाश विद्या निष्त्ति के समय में हो जाते हैं, परन्तु शरीर छूटने के समय में 
साधक के द्वारा उनका त्याग एवं श“भित्रो के द्वारा ग्रहण होता है। 
( न्यासविद्या के प्रभाव का निरूपण ) 

यद्यपि न्यासविद्या सम्पूर्ण प्रारब्ध को भी नष्ट करने में समर्थ है, परन्तु शरणागत 
बितने प्रारञ्धांश में बने रहना चाहता है, उतने प्रारब्धांश को तथा तत्फल रूप में होने 
बाले दुख को भी न्यासविद्या बनाये रखती है, उसको नष्ट नहीं करती | यदि शरणागत 
संपूर्ण प्रारन्ध में बैराग्य हो तो न्यासविद्या संपूर्ण प्रारब्ध को नष्ट कर देती है। अत एव 
रणाग्तो में आतं और दस ऐसा भेद होता है । सम्पूण प्रारब्ध को सबंथा न चाइनेवाला 
पणात आतं तथा प्रारब्ध में कुछ अंश को चाइनेवाला शरणागत इप्त कहलाता है। 
इत शरणागत इतने ही प्रारब्धांश को पसन्द करता है, ऐसा परिच्छेद करना अशक्य है, 
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३२८ : न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवच 


- इयं केत्रललच्सीशोपायत्वग्रत्ययात्सिका । 
स्वहेतुस्वधियं रुन्‍धे किं पुनः सहकारिणाय ॥ 
प्रारब्धकर्षावधिको मोक्ष ८ इत्थश्चुपासितुः । 
इसस्य देहावधिक आतस्यात्येबधिमंत) ॥ 
( उत्कान्तेरजिरादिगतेश्व निरूपणम्‌ ) : 
उच्चिक्रसिपत; सर्वस्य पूर्व बामिन्द्रियं तदसु च शेषाणि नवेन्द्रियाणि 
मनसा सहाविभाग गच्छन्ति। तंच सर्वेन्द्रियसंयुदर्त मन; ग्राणेन । स 
चैकादशेन्द्रियसंयुक्को जीवेन | स बेन्द्रियश्राणसंयुक्तः पञ्चभूतैः । स्तानि 
चेन्द्रियप्राणजीवसंयुक्तानि परमात्मना | एतावच्च विद्वदविदुषोः साधारणम्‌ | 
अबिदुपस्तु विशेषः :प्रागेबोक्त । विद्वांस्तु सोऽपि शूधन्यया ब्रहानाब्या 
सुखेन शरीरालिष्कामन्‌ अचिरहरिसतपक्षोदशयनाग्दभरुदर्कन्दुबैद्य॒तवरणन्दर 
क्योंकि पुरुषों के ्रभिप्राय विचित्र हुआ करते हैं । इस न्यासविद्या में अन्तिम स्मरण की 
अपेक्षा मी नहों है । 
“इयम इत्यादि । केवल श्रीमन्नारायण ही उपाय हें, ऐसा ज्ञान ही शरणागति का 
स्वरूप है, यह शरणागति अपने विषय में होनेवाली साधनत्व बुद्धि को भी रोक देती है, 
सहकारी कारणों के विषय में होनेवाली साधनत्व बुद्धि को रोके, इसमें क्या आश्चर्य है! 
भाव यह है कि एकमात्र भ्रीमन्नारायण भगवान्‌ को उपाय समझते समय शरणागति एव 
सहकारी कारणों को उपाय समझना ग्रसम्मव है। ये दोनों समझ एक साथ नहीं रह 
सकती | भक्तियोगनिष्ठ उपासक को प्रारब्ध कर्म समाप्त होते ही मोक्ष प्राप्त होता है, दृप्त 
प्रपन्न को देह शान्त होते ही मोक्ष प्राप्त होता है, आते प्रपन्न को उत्कट आति होने से 
मोच प्राप्त होता दै । 

(.शरीर से उत्क्रमण एवं अर्चिरादि गति का निरूपण ) कं 
~ ° 'उचिक्रमिषतः? इत्यादि । श्रन्तकाल में शरीर से निकलने केः लिये इच्छुक सभी जीबी के 
वागिन्द्रिय पहले मन से मिल्न कर अविभक्त बन जाता है, तत्पश्चात्‌ अवशिष्ट नौ इन्द्रियां मन 
साथ अविभाग को प्राप्त होते हैं। सब इन्द्रियों से संयुक्त वह मन प्राण से घुलमिल संयुक्त 
है, एकादश इन्द्रियों से संयुक्त वह प्राण जीव से मिल जाता है, इन्द्रिय और प्राण 
वह जीव पञ्चभूतो से मिल जाता है । इन्द्रिय, मन, प्राण pb जीव से संयुक्त पञ्च के बिषय 
से मिल जाते हैं। इसीप्रकार की घटना मरते समय विद्वान्‌ और अविद्वान्‌ दोनों जी . 
में मी समान रूप से लागू होती है । इसके बाद अविद्वान्‌ किंस अकार परलोक बावरा 
परलोक से इस जोक में किस प्रकार आता है, इत्यादि अर्थ 'जीवबिमाग शीषेक ही अरी 
बतलाया गया है। उपर्युक्त घटना सम्पन्न होने के बाद सभौ विद्वान्‌ मूर्धन्य ब्रह्मना देबा 
सुम्ना नाडी के सुखपूर्वक शरीर से निकल कर अचिदेंबता, अहरदेवता, थुक २ वण 
. उत्तरायण देवता, संवत्सर देवता, वायुदेवता, सूर्यदेवता, चन्द्रदेवता, वैयुर्त ५? 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ३२६ 


्रजापतिसंज्ञरातिवादिकैः पुरुवः क्रमाचथास्व देशमतिवाह्ममानो वैद्युतेना- 
मानवनाम्ना तेनेव क्रमाद्‌ ररुणादिसमीपं नीतस्तेन ब्रह्मसमी पञ्चुपनीयते । 
एपेवाचिरादिगतिः फर्मणासन्यसंक्रान्तिश्च-- 
संभूतिं च विनाश च यस्तद्वेदोभयं सह | 
विनाशेन सृत्य तीर्त्वा संभूत्याऽपरृतमश्नुते ॥ . 
इति संभूतिबिनाशशब्दास्याशुच्यते। कर्मणां विनाशेन हि 
संसारतरणस्‌ । अचिरादिसंभूत्या च अहाप्राप्िः। “संभूतिसुपासते” 
इत्यत्रोपासनं चिन्तनमात्रमेव । संधूतिशब्दश्व प्राप्ती बहुश 
प्रयुक्त -- “'तेऽचियस भिर्सभत्रन्ति’, “एतमितः ग्रेत्याभिसंभवितास्मि’, 
'ब्रहाोकसभिसंभवानि” इत्यादिषु । नारायणायेस्तु संभूति- 
विनाशशब्दौ फरद्वारा लक्षणया बिद्याक्मविषयाबुक्तो '५बिदुषो 
िद्यासाध्यस्यापनर्स्व संब्ममभितश्व द्वित्वात्‌’ इत्यादिना। एवं च 
इन्द्रदेवता और प्रजापति देवता इन आतिवाहिक पुरुषों द्वारा क्रम से अपने-अपने देश को 
- चरमसीमा तक पहुँचा दिये जाते हैं। पूर्वोक्त अमानव नामक वैद्युत पुरुष से वरुण 
आदि के समीप में पहुँचा दिया जाता है, उसके बाद अमानव के द्वारा पख्रझ् के समीप 
पहुँचा दिया जाता है, यही अर्चिरादि गति और कर्मों का शत्र मित्रों में संक्रमण “संभूतिं 
च विनाशं च” इस उपनिषद्‌ मन्त्र में संभूति शब्द और विनाश शब्द से बतलाया जाता द्दै। 
इस मन्त्र का यह अर्थ है कि जो साधक संभूति अर्थात्‌ ब्रह्मप्राप्ति साधन अचिरादि मार्ग 
तथा विनाश अर्थात्‌ कर्मों का विनाश एवं संक्रमण इन दोनों का साथ-साथ अनुसंधान 
करता है, वह साधक अनुसंघीयमान विनाश से मृत्यु का अतिक्रमण करके अनुसंघीयमान 
संभूति अर्थात्‌ अचिरादि मार्ग से अमृत ब्रह्म को प्राप्त होता है। समुपसगंपूवक भूधातु 
बारबार प्राप्ति रूप अर्थ में प्रयुक्त है। उदाहरण--ते5चिषममिसंमवन्ति | अर्थ-वे साधक 
अचिदेवता को प्राप्त होते हैं। साधक का यह अनुसंधान है कि “एतमितः प्रेत्यमिसं- 
भवितास्मि”, “ब्रह्मलोकममिसंभवानि” । अर्थ--मैं इस संसार से निकलकर इस परमात्मा 
को प्राप्त करूँगा, मैं ब्रह्मलोक को प्राप्त करूँ । इन वचनों में संपूर्वक भूधाठ के प्राप्ति रूप 
अर्थ में प्रयुक्त होने से उपर्युक्त वचन स्थित संभूति शब्द ब्रह्मप्राप्ति साधन अचिरादि माग 
का वाचक हो सकता है, इसमें कोई दोष नहीं है । प्रश्न कमों का विनाश होने पर ही संसार 
संतरण होता है, या अचिरादि मार्ग के द्वारा ब्रह्म प्राप्ति होती है । “संभूतिमुपासते”' इस मन्त्र 
संभूति का जो उपासना कहा गया है, वह अर्निरादि मार्ग का चिन्तन ही है, वह ब्रहो- 
गासन नहीं है। रीनारायणार्य ने संभूति शब्द की व्याख्या में यह कहा है कि विद्यासाध्य 
मोच विद्वान्‌ के लिये समीचीन अभिवृद्धि स्वरूप होने से अभिद्ृद्ाचक संभूति शब्द से 
अभिबृद्धि साधन विद्या लक्षणा से बतलायी जाती है, तथा पाप कर्मों के विनाश का कारण 
भननेवाले स्म॑ भी विनाश शब्द से लक्षणा से बतलाये जाते हैं । इस प्रकार अर्थ मानने 
४२ 
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३३० न्यायसिडाञ्जनम्‌ [ चीवर 
“विद्यां चाविद्यां च यस्तद्वेदोमयं सह” इत्यादिश्रत्येकाथ्य स्यात्‌ । 

उत्क्रम्य गच्छतश्चास्य सर्वकर्मचयेऽपि च विद्यामाहात्म्यादेव सह््मश्रीर- 
शब्दामिलप्यं किश्चत्‌ त्रिगुणद्रव्यमु पष्टम्मकमचुवतते । उक्तं च सारे-“शरीरा- 
दुत्कान्तस्यापि स्‌च्मशरीरमचुवतते” इत्यादि । अत एव च प्राथमिक 
साचात्कारः प्रत्यृषकर्प इति गतिसाफस्यम्‌। निश्शेपाविद्याविनाशश्च बिशिष्ट- 
देशगतिसापेच इति गतिशाख्रादेबाध्यवसीयते | तथा च “परं जैमिनिभुख्य- 
त्वात्‌? इति सत्रे भाष्यम्‌-“यथा हि बिदयोत्पचिवर्णाश्रमशौचाचारदेशकालाइः 
पेक्षा “तमेतं वेदानुवचनेन’ इत्यादिशाख्रादवगम्यते, तथा निःशेषाविद्या- 
निवतेनरूपविद्यानिष्पत्तिरपि विशिष्टदेशगतिसापेच्षेति गतिशाख्रादवगम्यते” 


पर “विद्यां चाविद्यां च” इत्यादि श्रृतियों के अर्थ से मेल हो जाता है। इस वचन का यह 
अर्थ है कि जो साधक विद्या अर्थात्‌ ब्रह्मविद्या और अविद्या अर्थात्‌ कमं इन दोनों को साय 
अनुष्ठान करने योग्य समझता है, वह कर्म से मृत्यु को पार करके विद्या से अमृत ब्रह 
को प्राप्त होता है। | 

, 'उत्रम्यः इत्यादि | शरीर से निकल कर जाते समय जीवात्मा के सभी कमं यद्यपि 
नष्ट हो जाते हैं, तो भी विद्या के प्रभाव से सूक्ष्म शरीर शब्द से कहा जाने वाला एक प्राकृत 
द्रव्य जीव के साय लगा रहता है, जीव उसके साथ ऊपर के लोकों में जाता दै । सार अ्रन्य 
में यह अर्थ वर्णित है कि शरीर से निकले हुए जीव के साथ सूक्ष्म शरीर लगा रहता है, प 
जीव के साथ चलता है । सुक्ष्मशरीर-जो जीवात्मा के स्वरूपाविभाव का प्रतिबन्धक हैत 
जीव के साथ लगा रहता है, अतः स्थूल एवं सूइमशरीर रहते समय जीवात्मा को प्राप्त 
होने बाला भगवत्साक्षात्कार प्रातःकालिक प्रकाश के समान है, जिस प्रकार उषाका 
प्रकाश सम्पूर्ण अन्धकार को इटा नहीं सकता है, उसी प्रकार स्थूल और सृहम शरीर ९ 
समय होनेवाल्ला ब्रह्म साक्षात्कार भी संपूर्ण अज्ञान को इटा नहीं सकता। ऑर 
गति से परमपद में जाकर श्रीभगवान्‌ का साक्षात्कार जो प्राप्त होता है, वह म 
सूय के प्रकाश के समान है, वही सम्पूर्ण अद्ञानान्धकार को दूर कर सकता दै। 212 
अचिरादि गति सफल बनती है । अचिरादि गति का प्रतिपादन करनेवाले शाल टर] 
स्पष्ट हो जाता है कि विशिष्ट देश अर्थात्‌ परमपद में पहुँचने पर ही सम्पू दद 
नाश होता है। “परं जैमिनिर्मुख्यस्वात्‌” इस ब्रह्म सूत्र के माष्य में यह कहा गा 
बिस प्रकार “तमेत॑ वेदानुवचनेन” इत्यादि शास्रवचन से यह बिदित होता है फि र्त 
उसन्न होने के लिये वर्णाश्रम, कर्म, शोच, आचार और देश-काल इत्यादि की भ द्य 
है, उसी प्रकार सम्पूर्ण अविद्या की निद्वततरूप ब्रह्मविद्या की -निष्पत्ति भी विशि ता 
की अपेक्षा रखती है, यह अचिरादि गति का प्रतिपादन करनेवाले शाखं से 
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इति । उत््रमणप्रभृति चोत्तरोच्रमतिशयितज्ञानानन्दशाली जायते । 
प्राणेन्द्रियादिमच्चाच्च मध्ये भोगविहारसंवादाद्युपपत्तिः"। अमानवकर- 
स्पर्शादारभ्य चासौ मुक्त; । ततः पूव; सर्वोऽप्युपायव्यापारः । 

( सोक्षफळनिरूपणम्‌ ) 


फलं परमपदपर्यङ्कारोइणादिकम्‌ । तथा चायमीश्वर इवापहतपाप्मत्व- 
सत्यसंकल्पत्वादिविशिष्टो भवति । तच्चास्यः समस्तप्रतिबन्धकात्यन्तिकः 


है। शरीर से निकलने से लेकर उत्तरोत्तर साधक उच्चकोटि के ज्ञान एवं आनन्द को प्राप्त 
करता जाता है । अचिंरादि मागे में जानेवाले साधक प्राण और इन्द्रिय आदि से युक्त हैं, 
अतः उनको मध्य में भोग विहार और संवाद इत्यादि हों, इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं। 
जब ४ अमानव का हस्तस्पश होता है, तब से साधक मुक्त बन जाता है, उसके पूवं साधक 
प्राप्त होने वाली सभी विशेषतायें उपाय के ही फल हैं । 

( मोक्षफल का निरूपण ) 

"फलम्‌? इत्यादि । साधक को प्राप्त होने वाला प्रधान फल मोक्ष का प्रारम्भ, परम- 
पद में विद्यमान आदि शेषरूपी पर्यङ्क में आरोइण और स्वरुपािमांब इत्यादि को लेकर 
हुआ करता है । मोक्षपद में पहुँचने पर जीव ईश्वर के समान अपहतपाप्मत्ब और सत्यः 
संकल्पत्व इत्यादि आठ गुणों से सम्पन्न हो जाता है। यही जीवात्मा का स्वाभाविक रूप है, 


जो३" संपूर्ण प्रतिबन्धको की आत्यन्तिक निइत्ति होने पर ही आविभूत होता है। स्वाभाविक 


३४. यहाँ पर अमानव को लेकर विद्वानों में मतमेद है । कई विद्वानों का यह मत है कि 
अमानव दो हैं | (१) वैद्युत पुरुष दै, जो अपनी सीमाके पार कराने के बाद वरुण, 
इन्द्र और प्रजापति की सहायता लेकर उन उन सीमाओं को पार कराकर विरजा के 
तीरतक पहुँचा देता है । दूसरा अमानव वह है, जो विरजा में सूक्ष्मशरीर को बहाकर 
उस पार आये हुए मुमुक्षुओं का वैसा स्पशं करके जिससे सब प्रकार की सांसारिक 
वासनायें नष्ट हो जाती हैं-झुक्ति पद में पहुँचा देता है । इसमें यह वचन प्रमाण है 
कि “गत्वाऽथो विरजां विसुल्चति तनुं सूक्ष्मां ततोऽमानवस्पशांत्‌ च्ञारितवासनाः 
सुकृतिनो राच्छुन्ति विष्णोः पदम्‌ ।” अर्थ--धर्माव्मा सुसुक्ष साधक वैद्युत पुरुष 

` अमानव की सहायता से विरजा तक पहुँचकर विरजा में सूचम शरीर को छोड 
देते हैं, उस पार में पहुँचने के बाद अमानव के हस्तस्पशे के प्रभाव से सम्पूणं 
चासनाओं का त्याग कर श्रीभगवान्‌ के परमपद में पहुँच जाते हैं। दूसरे विद्वानों का 
यह मत है कि दो अमानवों को होने में कोई प्रमाण नहीं दै। अमानव एक दी हे, 
चह वैद्॒त पुरुष अमानव ही है । विरजा पार करने के बाद उनके पवित्र युक्त इस्त- 
स्पशे के प्रभाव से सुसुक्ष॒ साधनों की वासनायें नष्ट हो जाती हैं। 

३५, समस्तम्रतिबन्धकेत्यादि | मोक्षोपायनिष्ठ साधक का जब चरम शरीर छूट जाता हे, 
तब कर्मरूपी ग्रतिबन्धक निवृत्त हो जाते हैं । अमानव के हाथ का स्पश होते समय 
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लयादाविर्थूत॑ स्वाभाविकं रूपस्‌ । ततः परमस्य कदाचिदपि न संसाराः 
त्मिका पुनरावृत्तिः, प्रथमं तातदकालक्रास्यत्वाजरत्ाचषरस्यादिवचनेन देश- 
लयाभावात्‌, स यदि पितृलोककासो भवति” इस्यादिनाऽनायासस् 
संकस्पमात्रसृष्टपरमपुरुषभोगनिमग्नाप्राृतसोगरूपत्येन संसारस््राभावात्‌ | 
सृष्ट्यादिजगद्वयापारसोक्षप्रदत्वुमुचपास्यत्वशेपित्वा दिरूपमगबद्साधारण- 

घर्मव्यतिरिक्तज्ञानानन्दसत्यसंकरपत्या दिणुणात्यन्तसास्यातिरेकरेण साग्ुज्यं 


रूप के आविर्भाव के बाद जीव को सांसारिक सुख दुःख भोगने के लिये पुनरावृत्ति नहीं 
होती है। भले मुक्त होने के वाद जीव श्रीमगवान्‌ के समान अवतार लेने के (लिये 
प्राकृत लोक . में आवे, परन्तु सांसारिक सुख-दुःख भोगने के लिये पुनः उसे इस संसार में 
आना नहीं पड़ता है। यह शंका -क्या परमपद्रूप' दिव्य देश का लय हो जाने से 
जीव पुनः इस संसार में आ सकता है (--करना सर्वथा अनुचित है, क्योंकि उस परमपद 
रूप दिव्यदेश के विषय में यह शास्त्र में कहा गया है कि वह कालक्गत विकारों को प्राप्त 
होनेवाला नहों है, वह जरारहित है, तथा नाश रहित है, इत्यादि । अतः परमपद देश का 
नाश होने का नहीं, देशलय होने के कारण जीव की पुनराद्रत्ति नहीं हो सकती । किंच, 
“स यदि पितृलोककामो भबति संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ते? ( यदि सुक्त पुरुष पित 
` लोक चाहें तो संकल्प से ही पितर लोग उत्थित हो जाते हैं ) इत्यादि वचनों से सुक जीव 
के जो मोग वर्णित हैं, वे भोग सांसारिक भोग नहीं हैं, किन्तु वे अप्राकृत भोग हैं, जिनकी 
सृष्टि अनायात ही मुक्त के संकल्प मात्र से होती है, तथा जो भोग परम पुरुष के भोग के 
अन्तर्गत हैं । इन भोगों को भोगने से मुक्त जीव का संसार नहीं माना जा सकता है। 
रचा और प्रलय करना मोक्ष देना मुमुच्नुऔं के लिये उपास्य दोना तथा शेषी अर्थात्‌ खामी 
बन कर रहना इत्यादि भीभगवान्‌ का असाधारण धर्म है । मोक्ष में मी जीव को ये धम गा 
नहीं होते, उपर्युक्त भगवदसाधारण धर्मों को छोड़ कर मुक्त मोक्ष दशा में शान, आनन्द है | 
सत्य संकल्पत्व इत्यादि गुणों के विषय में श्रीमगवान्‌ के अत्यन्त साम्य को पास होते ® 
यही सायुज्य मुक्ति है। इससे अतिरक्त सायुज्य-जो परवादियों द्वारा कहा जाता बाद 
आकाश कमल के मकरन्द के समान है, अर्थीत्‌ अप्रामाणिक है। कई हना 
यह मानते हैं कि मुक्त जीव ब्रह्म में लय को प्राप्त होते हैं, ब्रह्म में खय को मास प 
ही सायुज्य मुक्ति है, परंतु यर मत समीचीन नहीं है, क्योंकि कर्मकाण्ड में के 
का फल यह कहा गया है कि उन कर्मों को करने वाला जीव अग्नि, बायु, आदिल 


——— TF नय टर दु आरोहेण 
प्रकृति संबन्धरूप प्रतिबन्धक निवृत्त हो जाता है। श्रीभगवान्‌ के पर्यङ्क में 


करतें सभय इन दोनों प्रतिबन्धको से विण वह भगवध्संकल्परूपी ” 

--जिससे जीवात्मा के स्वाभाविक अपहत पाप्मस्वर इत्यादिरूप तिरोहित हो र 
निदृत्त हो जाता है। इस प्रकार जब संपूर्ण ग्रतिबन्धक नित दो जाते ६ 

' जीवात्मा के स्वाभाविक रूप का आविर्भाव होता है | 
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तु गगनारचिन्दमकरन्द्वार्तामबुसरति । न तावत्‌ सायुज्य॑ ब्रह्मणि -लयः, 


अग्निवाय्वादित्यादिसायुज्येडपि रुयप्रसज्ञात्‌। नापि साधारणशरीरवम्‌ 
जीवशरीरापेक्षया संसारेऽपि समत्वात्‌, ईश्वरशरीरापेच्षया मोक्षेड्प्ययोगात्‌ । 


एरमन्यदपि । कि तहीदम ? समानात्मशुणयोशित्वस्‌ । तत्रेव चास्य 
स्वारस्यस्‌। सझुग्भावो दि सायुज्यम्‌ । सयुकूछब्दथ भिन्नयोरेकत्र साधारण- 
योगं दशयति । “परमं साम्यपुपैति”, “मम साधम्यसागताः” इत्यादियलाच्च 


देवताओं के सायुज्य को प्रास करता है, यदि लीन होना ही सायुज्य होता तो उन कर्मों 
को करनेवालों को उन्ही देवताओं में लय मानना पड़ेगा, परंत वैसा माना नहीं जा सकता है 
क्योंकि उन वादियों को भी एक जीव का दूसरे जीव में लय मान्य नहीं है | यदि ब्रह्मसायुज्य 
का अथ यह माना जाय कि मुक्त जीव ओर परमात्मा एक साधारण शरीर में निवास करते हैं 
तथा ब्रह्म के साथ एक साधारण शरीर में रहना ही जीव का सायुज्य है, तो यह अर्थ भी 
समीचीन नहीं है, क्योंकि यदि जीव का शरीर वह साधारण शरीर मान लिया जाय तो यह भाव 
फलित होता है कि एक जीव शरीर में जीवात्मा और परमात्मा का निवास करना ही सायुज्य 
मुक्ति है । ऐसी स्थिति में संसार और मोक्ष में भेद नहीं सिद्ध होगा, क्योंकि संसार में भी एक 
जीव शरीर में जीवात्मा और परमात्मा निवास करते हैं, यह सायुज्य संसार में भी हुआ करता 
है, अतः यह सायुज्य मोक्ष की व्याख्या नहीं हो सकती । यदि यह माना जाय कि एक इश्वर 
शरीर में जीवात्मा और ईश्वर का निवास करना सायुज्य है, तो यह व्याख्या भी समोचीन नहीं 
क्योंकि मोक्ष में भी ईश्वर शरीर में जीव निवास नहीं करता है, वस्तुतः ईश्वर का जो शरीर है 
उसमें ही इश्वर विराजमान रहते हैं, मोक्ष में भी जीव उसमें निवास नहीं करता है। इसी 
प्रकार जीव और इश्वर के स्वरूपैक्य को सायुज्य मानना इत्यादि पक्ष भी समीचीन नहीं है 
क्योंकि उनमें स्वरूपैक्य कभी नहीं हो सकता है, दोनों का स्वरूप परस्पर भिन्न है। ऐसी 
स्थिति में यह प्रश्‍न होता कि सायुज्य क्या हे १ उत्तर यह है कि समान गुणों को प्राप्त होना 
ही सायुज्य है । सायुज्य शब्द का स्व॒रसाथ यही है, क्योंकि सयुक बनना ही सायुज्य है । 
युज्यत इति युक” इस व्युत्पत्ति के अनुसार संवन्ध रखने वाले गुण, धम इत्यादि पदाथ युक्‌ 
कहलाते हैं, जिनका युक्‌ अर्थात्‌ संबन्ध रखने वाले गुण, घम समान हों, वे सयुक्‌ कहाते 
। इस सयुक्‌ शब्द से यह स्पष्ट होता है कि मुक्त जीव और ईश्वर ये दोनों समान गुण 
धर्मों को अपनाते हैं, अत एव वे सयुक कदे जाते हैं, जो भिन्न पदार्थ एक साधारण पदार्थ 
से संबन्ध रखते हैं, वे सयुक्‌ कहने योग्य हैं। इससे यहाँ सिद्ध होता है जीव मोचा में ईश्वर 
समान गुण धर्मों को प्रास करता है, अत एव वह सयुक कहलाता है ऐसा सयुक्‌ अर्थात्‌ 
समान गुण वाला बनना ही सायुज्य है । “परमं साम्यमुपैति” यह उपनिषद्वाक्य बतलाता है 
कि मोक्ष में जीव ईश्वर के परम साम्य को प्राप्त होता है। भ्रीगीता में भीभगवान्‌ कहते हैं कि 
मम साधम्यंमागताः” अर्थात्‌ ज्ञानी मेरे साधम्य को प्रास होते हैं। सायुज्य शब्द का उपर्युक्त 


७ ०-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


३३४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जौवपरि्छें: 
ब्रह्मेब भवति’ इत्यादीनामपि साम्य एव तात्पर्यसिति प्रागेवोपपादितम्‌ | 
अम्न्यादिप्राप्तिषु सालोक्यादितारतम्यमस्ति । ब्रह्मग्राप्तौ तु सायुज्यरुपायां 
पूर्व त्रयमप्यबिनाभूतस्‌ । यत्त , 
मोचं सालोक्यसारूप्यं प्राथये न कदाचन। 
इच्छाम्यहं महाबाहो सायुज्यं तब सुब्रत ॥ 
लोकेषु विष्णो निवसन्ति केचित्‌ समीपसूच्छन्ति च केचिदन्ये । 
झन्ये तु रूप सदशं भजन्ते साथुज्यमन्ये स तु मोक्ष उक्तः ॥ 


Lens 


इत्यादि, तदपि श्रीविष्णुलोकादिविचित्रावान्तरपदग्रप्त्यपेच्ष- 


चनों से समर्थित है । इन वचनों के बल पर ही यह पहले सिद्ध किया गया हैकि 
पा रव भवति? ब्रह्म जानने वाल्ला ब्रह्म बन जाता है, इत्यादि वचनों का भी साम्य श 
बतलाने में ही तात्पर्यं है| यहाँ पर यह विशेष ध्यान देने योग्य है किं अग्नि आदि देवत 
की प्राप्ति में यह तारतम्य होता है कि कोई साधक उनके सालोक्य को प्रास होता क 
यालोक्य और सामीप्य को प्रास होता है, तीसरा सालोक्य, सामीप्य और सार्य हु. 
होता है, और चौथा सायुज्य को मी ग्रास होता है, किंत॒ ब्रह्मप्राप्ति के विषय में यह वि क 
है कि सायुज्य मुक्ति में सालोक्य इत्यादि तीन भी अवश्य अन्तर्गत रहते हैं । भाव बे & 
भगवद्धाम में जाकर सायुज्य मुक्ति को पाने वाला साधक अवश्य सालोक्यादि त we 
प्राप्त करता है। प्रकृति मंडल में ऊपर श्रीमगबद्धाम में पहुँचने वाले साधकों र थि) 
सारूप्य, सामीप्य और सायुज्य ऐसे चारों प्रकार के मोक्ष एक साथ ही प्राप्त दे के 
उनको कभी मी इस संसार में लौटना नहीं पड़ता, न सांसारिक झुख-दु/त न ॥ 
हैं। यहाँ पर यह प्रशन उठता है कि भ्रीभगवद्धाम में पहुँचने वालों को पि 0? 
मुक्ति प्राप्त दोती है तत्र “मोक्षं सालोक्यसारूप्यम” तथा ' लोके ठु विष्णोः” इत be 
का कैसे निर्वाह होगा । इन बचनों का यह अर्थ है कि दे सुब्रत महाबाहो म ! 2। 
साल्लोम्य और सारूप्य इन मोक्षों को नहीं चाहता हूँ, किंठ आपके साथुज्य को र चे 
कई साधक विष्णु के लोकों में निवास करते हैं, दूसरे साधक श्रीविष्णु के न छ 
इतर साधक श्रीविष्णु के समान रूप को धारण करते हैं, अन्य चाप थ हता ६ 
को प्राप्त होते हैं, सायुज्य को प्राप्त करना ही मोक्ष है। इन वचनों र तिये 
किसी किसी को कोई-कोई मोक्ष मिलता है, सबको सब नहीं मिलता ६ 
यह कैसे माना जा सकता है कि सायुज्य में और तीनों अबश्यंमावी हँ । र ब्य गोद 
उत्तर है कि प्रकृतिमण्डल के ऊपर विद्यमान भगवद्धाम में पहुँचने वालों को पु म 
प्राप्त होता है, उसमें सालोक्य इत्यादि तीनों अन्तर्गत हैं, अत प pl अ 
. पाने वाले साधक सालोक्य आदि तीनों अवश्य मिलते हैं, र दो ४. 

.. जिष्णुत्रोक इत्यादि बिचित्र अवान्तर पर्दो को प्राप्त करने वालों में कई | 
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द्वितीयः भाषानुवा 
] चुव दसहितम्‌, ३३५ 
येति न दोपः । 


( भगवत्कैङ्कयेस्य पुरुषाथेत्व समर्थनम्‌ ) 

न च सेवा दुःखहेतुः सेवात्वादिति वाच्यम्‌ , अनीश्वरसेवापच्ीकारे, 
सिद्धसाधनात्‌, ईश्वरसेवापचीकारे बाधात्‌, सुखरूपेषु चदान्यसेवादिषु 
चानेकान्त्यात्‌ । एतद्दचतिरिक्तसेवा दुःखहेतुः सेवात्वादेतत्सेवाव दित्यत्रापि 
व्यतिरेकोपछचषितव्यक्तिद्वयेऽशतः सिद्धसाधनवाधयोरन्यतरानतिपातात्‌ । 
एवं सेवामात्रपक्षीकारे दष्टान्ताभावश्चाधिकः । केवलब्यतिरेकित्वविवक्षायां 
दुःखहेत्वन्तरसङ्घावेन सपत्षवतस्तत्रावतेमानस्य सेवात्वस्यासाधारणत्वप्रस- 


पहुचते हैं, कई उस लोक में पहुँचकर थीविष्णु भगवान्‌ के समीप तक पहुँच जाते हैं, 
कई समीप पहुँचने कें बाद समान रूप को भी धारण करते हैं। कतिपय ही सायुज्य मोक्ष 
को प्राप्त करते हैं| वास्तव में मुख्य मोच सायुज्य ही है। और सब गौण मोक्ष हैं । अतः 
कोई दोष नहीं है | परम सायुज्य पाने वालों को उपयुक्त तीनों अव्य प्राप्त होंगे ही | 

( श्रीभगवक्तैङ्गयं परमपुरुषार्थं है, इसका समर्थन ) 

न च सेवा” इत्यादि । त्रिपादू विभूतिमें पहुँचकर सायुज्य मोक्ष पानेवाला साधक स्वस्ब- 
रूपाविर्माव को प्राप्त करके ज्ञान एवं आनन्दानुभव में श्रीभगवान्‌ के परम साम्य को प्राप्त 
करता है, तथा रूप, गुण और विभूति इत्यादि बिशेषणों से विशिष्ट भीभगवान्‌ को अत्यन्त 
अनुकूल समझकर अनुभव करता है । इस आनन्दानुभव से उसको भ्रीमगवान्‌ में अपार प्रीति 
बढ़ती है, उस प्रीति से प्रेरित होकर श्रीभगवान्‌ की सर्वविध सेवा करता है। यह सेवा परम 
पुरुषार्थं है | यह अर्थ सिद्धान्त में मान्य है । इस विषय में परवादियों का यह कथन है कि 
सेवात्व होनेसे ही सेवा दुःख का कारण होती दै । अतः ईशवर सेवा भी दुःख का कारण ही होगी | 
वह परम पुरुषार्थं नहीं हो सकती । परवादियों का उपर्युक्त अनुमान समीचीन नहीं है। 
यदि ईसवर भिन्न व्यक्तियों के विषयों में की जानेवाली सेवा को इस अनुमान में पक्ष मानकर 
उस सेवा को दुःख का कारण सिद्ध करना है तो सिद्धसाधन दोष उपस्थित होगा | क्योंकि 
सिद्धान्त में भी वैसी सेवा दुःख का कारण मानी ही जाती है । यदि ईकवर सेवा को पक्ष मान 
कर उस सेवा को दुःख का कारण सिद्ध करना इस अनुमान में श्रमिप्रेत हो तो बाध दोष उपः 
स्थित होगा, क्योंकि ईश्वर सेवा सुल का ही कारण होती है, दुःख का नहीं । किंच, कई उदार 
पुरुषों के विषय में की जानेवाली सेवा भी सुख का कारण होती है, उस सेवा में व्यभिचार दोष 
दोगा, क्योकि उस में सेवात्व देतु विद्यमान है, दुःल कारणत्व रूप साध्य है नहीं। यदि कोई 
पेसा अनुमान का प्रयोग करे कि महोदार पुरुषों की सेवा को छोड़कर व्यतिरिक्त जितनी 
सेवाये हैं वे दुः के हेतु हैं, क्योंकि वे सेवा हैं। यह अनुमान भी दोषयुक्त है, क्योंकि 
महोदार पुरुषों की सेवा को छोड़कर व्यतिरिक्त जितनी सेवायें हैं, वे दो प्रकार की हैं--( २) 
रैतर दुष्ट पुरुषों की सेवा है, और ( २ ) ईश्वर की सेवा है। इनमें यदि इतर दुष्ट पुरुषों 
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३३६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्ेदा 


ङ्गात्‌ । केवलव्यतिरेकी च निरसिष्यते । तोऽपि निराश्रयो न साधक! | 
करेला व्यापिरप्रयोजिका । व्यभिचारथोक्तः। दुभ्खहेतुर्वे च पापा 
ब्धत्वमुपाधिः । . निद्वचस्वातन्त्याभिमानस्य दासभूतस्य ईरवरसेतराया 
स्वरुपाजुरुपत्वेन सुखरूपत्वसेचोपपजम्‌ । तदेवं विपयकारणस्वरूप विशेपविशिषठ 


की सेवा को पक्ष मानकर उसे दुःलहदेदु सिद्ध करना श्रभिमत दौ तो पूर्वोक्त रूप से सिद्ध- 
साधन दोष उपस्थित होगा । यदि ईश्वर सेवा को पन्च मानकर उसे दुःख हेतु सिद्ध करना 
अभिमत हो तो पूर्वोक्त रीति से बाध दोष उपस्थित होगा । यदि समौ सेवाओं को प 
मानकर सभी सेवाओं को सेवात्व हेतु से ढु/खहदेतु सिद्ध करना अभिमत होता तो उप्त 
दोष तो हैं दी, साथ ही इष्टान्ताभावरूपी अधिक दोष भी उपस्थित होया । क्योंकि जब 
सभी सेवा पक्ष हैं, तब दृष्टान्त बनने वाली दूसरी सेवा तो मिलेगी ही नहीं। यदि 
उपर्युक्त अनुमान-जहाँ दुःख देतुत्व नहीं है वहाँ सेवास्व नहीं है- इस प्रकार केवल- 
व्यतिरेक व्याप्ति को लेकर प्रद्र्च होता तो सेवात्व हेतु असाधारणानेकान्तिक हेत्वामास 
हो जायगा । वह हेतु असाधारणानकान्तिक माना जाता है। जो सपक्ष -जिसमें ह 
पहले से निश्चित है--होने पर भी सपक्ष में न रहे, तथा पक्षमात्र में रहे । यशे 
` पुत्रनाश इत्यादि सपक्ष है, जिनमें दुःख देतुत्व पहले से निश्चित है, का 
पुत्रनाश इत्यादि में सेवात्व नहीं रहता है, पक्ष सेवा में ही रहता है। अतः सेवात्व 
केवलव्यतिरेकी देतु मानने पर असाधारणानैकान्तिकत्व दोष होगा। किंच, 
केवल व्यतिरेकी हो नहीं सकता। यह अर्थ आगे सिद्ध किया जायगा। तके प्रमाण 
का सहायक माना जाता है, वह तत्र तक स्वतः किसी अर्थ को सिद्ध नहीं करता है 2 
उसको प्रमाणरूपी आश्य नहीं मिलते । ईदवर सेवा को ढुःख हेतु सिद्ध करने बा क 
है ही नहीं, अतः निराश्रय तर्क भी साधक नहीं हो सकता । केवल व्याप्ति आग ! 
अतः सेवात्व और दुःख हेतुत्व में विद्यमान व्याप्ति काम नहीं दे सकती । वास्तव 
व्याप्ति है ही नहीं, क्योंकि महोदार पुरुषों की सेवा को लेकर व्यभिचार दोष 
दिया गया है । किंच, उपयुक्त सेवात्व हेतु में उपाधिदोघ भौ है। वह उपाधि के पले 
है, जो जो पदार्थ दुःख हेतु होगा वह वह पापजन्य होगा, इस प्रकार आपल राका. 
व्यापकत्व है, ईश्वरसेवा सेवा होने पर भी पापजन्य नहीं है, श्रतः पापजन्यत्व माह 
व्यापक्ल है । अतः पापजन्यत्व उपाधि है, सेवात्व हेतु सोपाधिक होने से हतास 
किंच, पुरुषार्थ व्यवस्था आत्माभिमान के अनुरूप होती है। यह सबसँमत र 

नो साधक शात्रो से स्वस्वरूप के विषय में यह समझ लेता है कि में सि 11 
भ्रीमगवान्‌ का परतन्त्र हूँ, मैं मेरे लिये नहीं बना हूँ, किंठ परमात्मा डे 
मेरा स्वरूप परमात्मा के लिये है, इस प्रकार जो साधक अपने में स्वातन्त्र 


 हराकरअपनेको श्रीभगवान्‌ का परतन्त्र दास हृदय से मान लेता दै, उसके न हह 
सेवा स्वरूपानुरूप होने से अनुकूल होगी | अतः ईश्वर सेवा का युखरूपत्व 


oe CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


द्वितीय: ] भाषानुवादसहितम्‌ २३७ 


के 


ज्ञानविशेषसाध्यो मोक्ष), स च निदुःखनिरतिशयानन्दरूपभगवदनुभवात्मक 
इति सिद्धम्‌ । 
( मोक्तविषयकमतान्तरनिराकरणम्‌ ) 
अन्येपां तु देइविच्छेदमात्रसहस्रयुनतिसंभो गज्ञानालीकलयवासनात्य- 
न्तविरामविषयोपरागतैधुर्य नित्योऽ्ंगमनाईच्छरीरातुप्रवेशविशिष्टनिरावरणत्व- 


इस प्रकार यह. सिद्ध हुआ कि मोच ऐसे ज्ञानविशेष से प्राप्त हो सकता है जिस ज्ञान- 
विशेष का विषय ब्रह्म हो, तथा विवेक इत्यादि साधन. सप्तक़् जिस ज्ञानविशेष का साधन 
हो, द्शनसमानाकार एवं स्मृतिरूप होना इत्यादि जिस ज्ञानबिशेष.का स्वरूप हो, उस ज्ञान 
विशेष से मोक्ष प्राप्त हो सकता है। दुःख गन्धरहित निरतिशयानन्द्स्वरूप श्रीमगवान्‌ का 
अनुभव करना तया अनुभव से प्रेरित होकर सेवा करना ही वह मोक्ष. है । 
( मोक्ष केः विषय में मतान्तरों का निराकरण ) 


“अन्येषां ठ' इत्यादि । मोक्ष के विषय में चार्वाक का यह मत है कि देह का नाश 
ही मोक्ष है, अथवा जीवित रहते समय में सहखसंख्याक युवतियों का संभोग करना ही 
मोक्ष है | देहातिरिक्त आत्मा को सिद्ध कर देने से चार्वाक का यह मत खण्डित हो जाता 
है। मोक्ष के विषय में प्रज्ञाकर का यह मत है कि लोक में होनेवाले ज्ञान श्रीक अर्थात्‌ 
मिथ्या विषयों को लेकर ही हुआ करते हैं इन ज्ञानों के सन्तान का आत्यन्तिक लय ही 
मोक्ष है, ज्ञान विषय बाह्यां की सत्यता को सिद्ध कर दिया गया है, अत एव इनका मत भो 
निरस्त हो जाता दै, कई बौद्ध कहते हैं कि विषय वासना का आत्यन्तिक नाश ही मोक्ष हैः। 
दूसरे बौद्ध यह कहते हैं कि ज्ञान क्षणिक हैं, एक ज्ञान के बाद दूसरा ज्ञान उतन्न होता है, . 
इस प्रकार उसका सन्तान सदा बना रहता. है इन ज्ञानों में जो सविषयकता है, यही महान्‌ 
दोष है। मोक्ष दशा में प्रत्येक ज्ञान सविषयकतारूप दोष से. शून्य होकर हुआ करते हैं, 
सविषयकता ही विषयोपराग है उस समय ज्ञान विषयाकार बन जाता है इस विषयोपराग़ 
से शून्य होकर चित्सन्तति अनुवतंमान होकर रदे, यही मोच है। वौद्धागम के अनुसार 
मोक्ष के विषय में बौद्धों में ये. दो मत प्रचलित हैं, बौद्धागमों का अप्रामाण्य सिद्ध हो गया 
है | अतः ये मत भी खण्डित हो जाते हैं। जेनों में मोष के विषय में ये मत प्रचलित हैं कि 
( १ ) मुक्त जीव सदा ऊपर ही ऊपर जाता रहता है, यह नित्य ऊध्वंगमन ही मोच दै। 
( २) मुक्त जीव सभी लोकों के ऊपर विराजमान अईत्‌ के शरीर में अनुप्रविष्ट होते हैं, 


“यह अईच्छुरीरानुप्रवेश ही-मोक्ष है। ( ३) निरावरण होकर रहना यही मोक्ष है। मुक्तजीव 


लोकाकाश का अतिक्रमण करके सकल लोकाकाशों के मस्तक में विद्यमान आालोकाकाश में 
पहुँच कर उस पर अवस्थित होते हैं, उस समय उनमें किसी. प्रकार का भी आवरण नहीं 
होता है यह विशिष्ट निरावरणत्व ही मोक्ष है । कई लोग यह कहते हैं कि वियातानुभव अर्थात्‌ 


' प्रगल्म अनुभव ही मोक्ष है, संसार में जीव को प्राप्त होनेवाला अनुभव विषय सम्बन्ध के 


कारण प्रगल्म नहीं होने पाता है, जिस प्रकार तीव्र वायु से विक्षिप्त दीप चञ्चल रहता है, 
४३ 
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३३८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ :  {[ वपर 
' ब्ियातालुभवस्तातन्त्यशिवसारूप्यशिवसाम्यापत्तिचिच्छक्तिपरिशेषाविदया- 
निववत्युपाधिनिब्व्तिसक्वैशेषिकणुणोच्छेदकेवलात्मानन्दातुमव्रभृतयो 
निःश्रेयसदिकर्पा देहातिरिक्तात्मसङ्कावबाह्यार्थपारमार्थिकस्वतत्तदागमा- 
प्रामाष्यत्रह्मनि्विकारत्वनिदोपत्वज्ञानानन्दादिनित्यत्वप्रतिपादनादिभि- 


उसी प्रकार संसार में अनुभव विषयसम्बन्ध के कारण चञ्चल रहता है, विषयसम्बन्ध शून्य 
होकर जो अचञ्चल अनुभव होता दै, यही प्रगलभ अनुभव है, यही मोक्ष है । जैनागम को 
झप्रमाणसिद्ध कर देने से मोक्ष के विषय में जैनों के ये मत भी--जो जैनागममूलक हैं- 
निरस्त हो जाते हैँ । पाशुपतों के ये मत हैं कि ( १ ) परमस्वतन्त्र होना यही मोक्ष है। 
यह अर्थं कहै पाशुपतों को मान्य है | (२) दूसरे पाशुपतों का यह मत है कि शिवसारूप्य को 
अर्थात्‌ शिव के समान रूप को प्राप्त करना ही मोक्ष है। ( २ ) इतर पाशुपतो का यह 
मत है कि सब तरह से शिवसाम्य को प्राप्त करना ही मोक्ष है। अन्य पाशुपतों का यह 
मत है कि जीव चिच्छुक्ति के रूप में बचा रहे यही मोक्ष है। पाशुपतों के ये मत पाशुपत 
आगम के बल्न पर प्रतिष्ठित हैं, पाशुपतागम की अप्रमागता अन्यत्र सिद्ध कर दी गई है। 
अत एव ये मत भी निरस्त हो जाते हैं। अद्वेतवेदान्ती यह मानते हैं कि अविद्यादोष के 
कारण ब्रह्म जीव बनकर तापत्रय भोगता है तच्वज्ञान से अविद्या निद्वत्ति होती है, यह अविद्या 
निद्रत्ति ही मोक्ष है । भास्कराचार्य यह मानते हैं कि ब्रह्म सत्य उपाधि से संबद्ध होकर जीव बन 
जाता है, उपाधि की नित्त्ि ही मोक्ष है। ये दोनों मत अनादरणीय है, क्योंकि शास्रो में 
ब्रह्म निर्विकार एवं निर्दोष कहा गया है | निर्विकार निदोंष ब्रह्म को जीव भाव एबं तापा 
नुभव असंमावित है । अतः ये मत मानने योग्य नहीं हैं। वैशेषिक एवं कई नैया्गिक 
दार्शनिकों का यह मत है कि जीवात्मा के ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न, सुख-दुःख और धम । 
इत्यादि विशेष गुणों का आत्यन्तिक उच्छेद ही मोक्ष है । यह मत मी मान्य नहीं हो सकता ६ 
क्योंकि शात्रप्रमाण से जीवों के शान और आनन्द इत्यादि गुण नित्य सिद्ध होते छै इर 
आत्यन्तिक नाश नहीं हो सकता । कई विद्वान यह मानते हैं कि ब्रह्मानन्द को के ड 
आत्मानन्द अर्थात्‌ जीवात्मानन्द का जो अनुभव प्राप्त होता है, वही मोक्ष है। उन 


कतां ७ 
मत भी मान्य नहीं हो सकता, क्योंकि यह केवल आत्मानन्दानुभव नित्य नहीं पे है 
नो साधक परत्रहा को प्राप्त करके परब्रह्मानन्द का अनुभव करते हैं, वे हट सभी रथ 

इ 


डूबे रहते हैं, उनको पुनः इस संसार में लौट कर आना नहीं पड़ता है | . य हौट आँ 
| जुमव नसवर है, जब वह अनुभव नष्ट हो जाता है, तब उन जीवों को संसारम [है। 
> पढ़ता है । अतः केवलात्मानन्दानुभव भी नश्वर ही है, यह मोक्ष नहीं माना जा छ करता 
हट “यदि? इत्यादि । यहाँ पर वैशेषिक इत्यादि दार्शनिक अनुमान से करन 
चाहते हैं कि आत्मा पत्थर के समान बन जाय, यही मोक्ष है । जिस प्रकार पत हिड 
उगते उसी प्रकार आत्मा में ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न, सुख, दुध और राग, 4 न 


हि २ 45 
शु 
Brot 
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जज 4 
१५ 


द्वितीयः ] माषानुवादसहितम ३३९ 


दूषणीयाः । यदिह दृषदविशेषनिश्रेयसवादिनां इपन्मतीनामिदमलुमानम्‌- 
आत्मा कदाचिद्खिलबिशेषगुणशून्यः, अनित्यवैशेषिकशुणाश्रयत्वात्‌, 
उत्पद्यमानघटप्रलयाकाशादिवदिति; तत्रागमतराधस्तावद्‌ व्यक्त; | ज्ञानसंस्कार- 
पन्चे हेतोरन्यतरासिद्धिश । ज्ञानादीनां भवदभिमतगुणत्वानम्युपगमात्सिद्ध- 


बिलकुल न उगे, ऐसी दशा में आत्मा को पहुँचना ही मोक्ष है । इस प्रकार के मोक्ष सिद्ध करने 
वाले उन दार्शनिकों के विषय में यही कहना पड़ता है, कि इनकी बुद्धि पत्थर के समान हो 
गई है, तभी तो वे इस प्रकार के मोक्ष की कल्पना करते हैं, यदि पत्थर के समान बनना ही 
मोक्ष होता तो छुः मास निद्रा लेनेवाले कुम्भकर्ण को भाग्यवान्‌ समझना चाहिए, क्योंकि 
वह छुः मास पत्थर के समान पड़ा रहता था | अत्र उनके अनुमान पर विचार किया जाता 
है। उनका अनुमान यह है कि आत्मा किसी समय संपूर्ण विशेषगुणों से शून्य हो जाता है, 
क्योंकि वह अनित्य विशेषगुणों का आश्रय है, उसमें उत्सन्न होने वाले सभी विशेषगुण 
अनित्य हैं । इसमें उत्पत्ति काल का घट एबं प्रलय काल का आकाश ये दोनों दष्टान्त हैं। 
उत्ति काल में घट संपूर्ण विशेष गुणों से शून्य है, क्योंकि द्वितीय क्षण में ही उसमें 
विशेषगुण उत्पन्न होते हैं | उन विशेषगुणों के लिये घट समवायि कारण है, पूर्व क्षण में 
घट को रहना चाहिये । क्योंकि अव्यवहित पूर्वक्षण में विद्यमान पदार्थ ही कारण बन सकता 
है। इससे सिद्ध होता है कि द्वितीय क्षण में उत्पन्न होने वाले विशेषगुणों के पूर्व प्रथमक्षण 
में विद्यमान समवायिकारण घट सभी विशेषगुणों से शून्य है । प्रलयकाल में आकाश समी 
विशेषगुणों से शून्य है, क्योंकि आकाश में शब्द एक ही बिशेष गुण दै, शब्द आकाश में 
प्रलय काल में उत्पन्न होते हो नहीं । इस प्रकार अनित्य शब्द रूपी विशेष गुण का- 
आश्रय आकाश प्रलयकाल में विशेषगुण शुन्य होकर रहता है तथा अनित्य रूपादि विशेष 
गुणों का आश्रय बनने वाला घट उत्ति काल में विशेषगुण शून्य होकर रहता है, इन 
इष्टान्तों में निश्चितव्याप्ति के अनुसार यह मानना चाहिये कि अनित्य ज्ञानादि विशेषगुणों 
का आश्रय बनने वाला जीवात्मा भी किसी समय अर्थात्‌ मोक्ष काल में संपूर्ण विशेषणुणों 
से शून्य होकर रहता है। इस अनुमान से वैशेषिक मोक्षकाल में आत्मा को संपूर्ण विशेष- 
गुणों से शून्य सिद्ध करते हैं | परतु इस अनुमान में बहुत से दोष हैं। (१) मोक्ष में 
बीवात्मा ब्रझानन्द का अनुभव करता रहता है, इत्यादि अथों को बतलाने वाले वेदादि शाल्रो 
से इस अनुमान में बाघ दोष उपस्थित होता है। किंच आत्मा के ज्ञान का कमी लोप नहीं 
होता, इस अर्थ को बतलाने वाले “न विश्ञातु्विश्ञातेविपरिलोपो विद्यते” इत्यादि श्रुति- 
वचनों से यह अनुमान बाधित होता है। किंच, इस पदाथीनुमान का प्रयोग करने वाले 
वैशेषिको का यह भाव है कि विशिशद्वैती विद्वान्‌ भी इस अनुमान से मोक्ष में आत्मा को 
संपूण विशेषगुणों से रहित मानजाँय । परंतु विशिष्टद्वैतमतानुसार इस देतु में स्वरूपासिद्धि 


दोष विद्यमान होने से यह हेतु हेत्वाभास प्रमाणित होता है, क्योंकि विशिष्टदवतियों 


का यह मत है कि इच्छा, प्रयतन, राग, द्वेष और सुख, ढुःख धर्मभूत ज्ञान का परिणाम विशेष 
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बु, न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छुद्‌; 


साधनं स्वरूपासिद्धिथ । प्रलयाकाशादेरनभ्युपणमादुत्पद्यमानघटादेरापि 
सगुणल्ाम्युपगमादुदाहरणस्याश्रद्दीनस्वसाध्य विकरत्वे | प्रझयगतप्रकृत्या- 
देरपि सत्तादिगुणयोगात्‌ प्रैरनभ्युपगमाच न तद्इष्टान्तोपन्यासः | 
-एचमस्मदीये ज्ञानसंस्कारपचषे घुक्तावस्थायां ज्ञानस्याखिलविशेषणुणगत्यतव- 
मस्तु वा, मा वा, तथापि परानभ्युपगमान्नेप इष्टान्तः, ज्ञानद्रव्यत्वतद्वत- 


'हैं। ऐसी स्थिति में इच्छादिरूप परिणामों का आश्रय होने से घमंभूतज्ञान ही 
साक्षात्संबन्ध से इच्छादि का आश्रय है, आत्मा नहीं | अतः विशिष्टाद्वेतमतानुसार आत्मा 
में अनित्यवैशेषिकगुणाभ्रयत्वरूप हेतु नहीं रहता है। अतः स्वरूपासिद्धि दोष विशिश्टाईवत 
मत के अनुसार देतु में सिद्ध होता है, किंच, बिशिष्टाद्वेतमता नुसार ज्ञानादि द्रव्य है, वेशेषिक 
जैसे उन्हें गुण मानते हैं वैसे वे गुण नहीं हैं । अतः विशिष्टाद्देतमतानुसार मोश्ष में शान- 
रूपी द्रव्य का आश्रय होकर रहने पर भी ज्ञानादि विशेषगुणों से शून्य होकर ही रहता है, 
अतः मोक्ष एवं संसार में आत्मा ज्ञानद्रव्य का आश्रय होने पर भी ज्ञानादियुणों का अना- 
.अय होने से विशिष्टाद्वैतमतानुसार सिद्धसाधन दोष उपस्थित होता है। किंच, विशिष्टादतमता- 
नुसार ज्ञानादि द्रव्य हैं, वैसे गुण नहीं हैं, जैसे वैशेषिक इन्हें गुण मानते हैं। अतः अनि 
वैशेषिकगुणाअयत्वरूप देत विशिष्टमतानुसार आत्मा रूपी पक्ष में नहीं रहता है। अतः 
ख्वरूपासिद्धि दोष भी उपस्थित होता है | किंच, विशिषटाट्रैती विद्वानों का यह मत है कि 
प्रलयकाल में आकाश भी नहीं रहता है, वह तामसाहंकार में लीन हो जाता है | अतः 
उदाहरण में आश्रयहीनस्व रूप दोष आता है, क्योंकि प्रलयाकाश होता ही नहीं, क | 
प्रय में आकाश रहता ही नहीं | किंच, विशिष्टाद्वेतमतानुसार उत्पत्ति काल में घटम 
रूपादिगुणों से युक्त ही रहता है, क्योंकि रूपादिगुणयुक्तमृत्पिण्डघटरूप परिणाम को प्राप्त 
करते समय रूपादि गुणविशिष्ट होकर ही रहता दै । अतः उदाहरण में साध्यविकल म 
दोष उपस्थित होता है, क्योंकि उत्पत्तिकाल में घट संपूर्ण विशेष गुणों से शल्य नहीं है। य 
प्रलयकाल में विद्यमान प्रकृति इत्यादि को दृष्टान्त बनाया जाय तो वह प्रकृति भी 
काल में सच्चादिगुणो से युक्त ही है, अतः उसमें परकृत साध्य न रहने से साध्यविक्ेतत द्‌ 
होता है। किंच, वैशेषिक प्रकृतिद्रव्य को मानते ही नहीं । अतः उसे इष्टान्तरूप में ॐ 
'नहीं कर सकते | प्रदन- वबिशिट्टाद्वैतमतानुसार मोक्षकाल में जो .ज्ञानद्रव्य रहता 7 
डुष्ठान्त माना जाय तो क्या आपत्ति है। उत्तर बिशिश्ाद्वैतमतानुसार वह शान: नि 
इत्यादि अनन्तगुणों का आश्रय बन कर रहता है । अत एवं दृशन्त नहीं माना जा 
मानने पर साध्यविकलत्व दोष उपस्थित होगा । किंच, चाहे वह ज्ञानद्रव्य ष्क ट 
हमारे विशिष्टाद्ैतमत के अनुसार संपूर्ण विशेषगुणों से शल्य हो, अथवा युक्त हा 
'वैशेषिक उसे दृष्टान्त में उपस्थित नहीं कर सकते हैं, क्योंकि उनके मत में क... क 
माय है, द्रव्यल्थ में नहीं । ऐसे वे शानद्रव्य को इष्टान्तरूप में कैसे 34 
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द्वितौयः] ` भाषानुवादसहितम ३४१ 
संस्कारयोस्तैरनभ्युपगमादिति ॥ 
( कैवल्याख्यमो ्बिषये शङ्का तत्समाधानं च ) 

नलु स्वात्मानन्दावुसंधानरूपकैवल्यार्योऽपि मोक्षो भगवद्याप्ननमुनि- 
भिरुक्तः “ऐश्वर्याक्षरयाथात्म्यभगवच्चरणार्थिनाम्‌ । वेद्योपादेयमावानामष्टमे 
भेद उच्यते ॥” इति, “संसृत्यत्षरवैष्णवाध्वसु नृणां संभाव्यते कर्हिचित्‌’ 
इति च । अनुसृतश्चायमर्थो भाष्यकारैरपि | तथाहि--“चतुविंधा भजन्ते 
माम्‌” इत्यादौ “जिज्ञासुः प्रङृतिवियुक्तात्मस्वरूपावापीच्छुः” इत्यायक्ते! | 
अष्टमाध्यायारम्भेऽपि सप्षमार्थानुक्रमणे-- “सुकृततारतम्येन च प्रतिपत्तिः 


सकेंगे, क्योंकि ज्ञान का द्रव्यत्व तथा ज्ञान में संस्कार अर्थात्‌ परिणामरूप गुण उनको 
मान्य नहीं है.। इस विव्रेचन से यह स्पष्ट होता है कि वैशेषिकों का उपर्युक्त अनुमान अनेक 
दोषों से दूषित होंने से साध्य को सिद्ध नहीं कर सकता | 

( केत्रल्यरूप मोक्षके विषय में शंका एवं समाधान) 


“ननु स्वात्मानन्द? इत्यादि । विशिष्टाद्वैतसिद्धान्त को मानने वाले आचार्यो में 
कई आचाय कैवल्यनामक मोक्ष को भी संप्रदायसिद्ध मानते हैँ। उनकी यह शांका है कि 
जीवात्मा परिशुद्धस्वात्मरूप के आनन्द का अनुभव करता है। यही कैवल्य नामक मोक्ष है । 
इसमें जडपदार्थ एवं ईश्वर का अनुभव नहीं होता है, किन्तु केवल आत्मानन्द का अनुभव 
होता है | अत ए. यह मोक्ष कैवल्य कहलाता है । यह मोक्ष संप्रदाय में 'मोक्षविशेष के रूपमें 
मान्य है, क्योंकि भगवान्‌ ओयामुनमुनि स्वामी ने श्रोगीता संग्रह में भीमगवद्गीता के अ्रष्टमा- 
ध्याय के अथों का संग्रह करते हुए 'ऐशवर्याक्षर' इस श्लोक में यह कहा है किं ऐरवर्यानुभव, 
परिशुद्ध जीवात्मानुभव और श्रीमगवच्चरणप्राप्ति को चाइनेवाले साधकों को.जो जो अर्थ 
शातव्य एवं उपादेय हैं, उनका वर्णन श्रीगीता के अअष्टमाध्याय में किया जाता है। यहाँ परि- 
शुद्ध जीवात्मानुभव शब्द से कैवल्य रूपी मोक्ष विवक्षित है। इसी प्रकार चतुःरल्लोकी में श्री- 
यामुनमुनि ने 'संसत्यक्षर इत्यादि उत्तराध में यह कहा है कि ऐखवर्यानुभवरूप संसार -अचर- 
परिशुद्ध आत्मा के अनुभवरूप कैवल्य तथा अचिरादि गति द्वारा प्राप्य भगबद्नुभव इन 
तीनों में कोई भी पदार्थ कभी मी श्रीमहालक्ष्मी के अनुग्रह के बिना प्रात नहीं हो सकता | 
यहाँ अक्षरशब्द से कैबल्यमोक्ष वित्रक्षित है। उपर्युक्त अर्थ श्रीमाष्यकार स्वामी को भी 
मान्य है। श्रीमाष्यकार स्वामी ने श्रीगीताभाष्य में “चतुर्विधा भजन्ते माम? इस श्लोक में 
विद्यमान जिज्ञासुपद का अर्थ करते हुए यह कहा है कि प्रकृतिसंबन्धरहित आत्मस्वरूप 
को जो प्राप्त करना चाहता है, बह साधक जिज्ञासु है। अष्टमाध्याय के आरम्म में सप्तमाध्याय 

अथो का वर्णन करते समय श्रीभाष्यकारःस्वामी ने “सुकृत तारतम्येन? इत्यादि वाक्य 
से यह कहा है कि सुकृततारतम्यं तथा समझ में अन्तर होने से उपासकों में भेद होता दै। 
कई उपासक ऐसर्य चाहते हैं, कई साधक परिशुद्ध आत्मस्वरूप “को चाइते हैं तया कई 
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३४२ न्यायसिद्धाञजनम्‌, [ जौवपरिच्छद, 


बैशिष्टयादैधयोचरयाथात्म्यभगवत्प्रासीच्छयोपासकमेदम्‌ एप्याद्युक्ते। 
तथा “कैबल्याथिनां स्मरणप्रकारमाह” इत्युक्त्वा “यदक्षरं वेद” इति 
शलोकमबतार्य “सर्बद्वाराणि” इत्यादेव्याख्याने “ओमित्येकाचर ब्रक् 
मद्वाचकं व्याहरन्‌ वाच्यं मामचुस्मरन्‌ आत्मनः प्राण मूधन्याधाय देह त्यजन्‌ 
यश प्रयाति स याति परमां गतिम्‌। प्रकृतिवियुक्तं मत्समानाकारमपुनरावृत्ति- 
मात्मानं प्राप्नोतीत्यर्थः” इति चोक्तः । अनन्तरं च “एवमैश्चयाधिन; 
क्ैवल्यार्थिनश्च स्वम्राप्त्यनुणुणं भगवदुपासनप्रकार उक्तः। अथ ज्ञानिनो 
भगवदुपासनप्रकारं प्रासिग्रकारं चाह” इत्युक्त्वा “अनन्यचेता! 
इत्येतद्वयाख्यातम्‌ | “अतः परमध्यायशेपेण ज्ञानिनः कैवल्याथिनश्चापुनरा- 
वृत्तमैश्चर्यार्थिनः पुनरावृत्ति चाह” इत्युक्त्या “माम्नुपेत्य” इत्यादिक 
“प्रभवत्यहरागमे” इत्येतदन्तं व्याख्याय “कैवल्यं ग्राप्तानामपि 
पुनरावृत्तिन॑विद्येत इत्याह” इत्युक्स्वा “परस्तस्मात्तु” इत्यादिकमपि 
“तद्धाम परमं मम” इत्येतदन्तं व्याख्यातम्‌ । अनन्तरञ्च “ज्ञानिनः ग्राप् 
उपासक एकमात्र भगवान्‌, को चाहते हैं | इस प्रकार उपासकों में मेद होता है। इसी 
भ्रीमाष्यकार स्वामी ने 'यदक्षरं वेदविदो वदन्तिः इस इल्लोक की अवतारिका में यह कई 
कर--कि कैवल्यार्थियों के स्मरण प्रकार का वर्णन करते हैं--उपयुक्त श्कीक का उल्तेख 
करके 'सवंद्वाराणि’ इत्यादि इल्लोको की व्याख्या में यह कहा है कि श्रीमगवाच 

“ोम्‌' ऐसा एकाक्षर बरह्म इमारा वाचक है, इसका उच्चारण करता हुआ तथा वा प 
स्वरूप का स्मरण करता हुआ जो साधक अपने प्राण को शिर में स्थापित कर शरीर ल 
कर चला जाता है, वह परमगति को ग्राप्त करता है, अर्थात्‌ प्रकृतिविशुक्त उस 22 
आत्मस्वरूप को प्राप्त करता है, जो भीभगवान्‌ के समान आकार रखता ३, किम क 
प्राप्त करने पर पुनरादत्ति नहीं होती है । श्रनन्तर “अनन्यचेताः इत्यादि गीता क रह हे 
अवतारिका में भ्रीमाष्यकार स्वामी ने यह कह कर-कि इस प्रकार छ 121 
ऐव्वर्याथी एवं कैचल्यार्थी को अपनी प्राप्तव्य वस्तु की प्राप्ति के अनुसार मगर । वर्ण 
बतलाया है । आगे भ्रीभगवान्‌ ज्ञानी के मगवदुपासन के प्रकार एवं प्रात मा 
करते हैं--'अनन्यचेता:” इस इलोक की व्याख्या की है। आगे A में 
भासपेत्य' इत्यादि इल्लोकों से लेकर 'प्रभवत्यहरागमे” यहाँ तक किं २5 अपुनराइरि 
कह कर--कि--आगे श्रीमगवान्‌ अध्याय शेष से ज्ञानी एवं कैवल्थार्थी को यहाँ 
तथा ऐड्वर्यार्थों की पुनरावृत्ति का प्रतिपादन करते हैं । 'मामुपेत्य से लेकर ला पस 
यहाँ तक के उल्ोकों की व्याख्या की है। आगे “परस्तस्मातु' से शक करे 
मम” यहाँ तक के इलोकों की अवतारिका में यह कह करिं कैवल्य ने ग्म! री 
साधकों को भी पुनरावत्ति नहीं होती है--'परस्तस्मात्त' से लेकर ताम i 
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द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌, | ३४३ 


तु तस्मादत्यन्तविभक्तमित्याह' इत्युक्त्वा “पुरुपः स परः” इति इलोको 
व्याख्यातः । अनन्तरश्च “आत्मयाथात्म्यबिद्‌ः परमपुरुषनिष्ठस्य च 
साधारणीसचिरादिकां गतिमाह” इत्युक्तम्‌ । अथ तत्रत्यभाष्यग्रन्थ एवेह 
लिख्यते । तथाहि--“इयोरप्यचिरादिका गतिः श्रुता श्तौ । सा चाधुनरा- 
वृच्षिक्षणा । यथा- पश्चाग्निविद्यायां “तद्य इत्थं विदुर्ये चेमेऽरण्ये श्रद्धा 
तप इत्युपासते तेऽचिषम भिसंभवत्यचिपोऽहः” इत्यादौ | अचिरादिना गतस्य 
परब्रह्मग्रासिरणुनराब्ृत्तिश्चाम्नाता “स एनान्‌ ब्रह्म गमयति एतेन प्रतिपद्यमाना 
इमं मानवमातरते नावतन्ते” इति | न च प्रजापतिवाक्यादौ श्रुतपरविद्याजन- 
भूतात्मग्नाप्िविपयेयं “तद्य इत्थं विदुः” इति गतिश्रृतिः, “ये चेमेऽरण्ये 
श्रद्धा तप इत्युपासते” इति परविद्यायाः प्रथकृश्रुतिवैय्यथ्यात्‌ । पञ्चाग्निः 
के इलोकों की व्याख्या की है । अनन्तर यह कह कर--कि ज्ञानी का प्राप्यतत्त कैवल्यार्थी के 
प्राप्यतत््व से अत्यन्त भिन्न है--'पुरुषः स परः? इस इलोक की व्याख्या की गई है । अनन्तर 
गीतामाष्य में यह कहा गया है कि आगे श्रीभगवान्‌ आत्मयाथात्म्य समझने वाले कैवल्यारथी 
एवं परमपुरुषनिष्ठ ज्ञानी को समानरूप से प्राप्त होने वालो अर्चिरादि गति का वर्णन करते 
हैं| हि यहाँ पर वहाँ का माष्यग्रन्थ ही लिखा जाता है। वहाँ का माष्यग्रन्थ यह है कि-- 
उपयुक्त दोनों प्रकार के साधकों के विषय में अचिरादिं गति श्रुति में वर्णित है। अचिरादि ' 
गति की यह विशेषता है कि इस गति से जाने पर पुनरावृत्ति नहीं होती है। उपनिषद्‌ में 
पश्चाग्निविद्या में “तद्य इत्थं विदुः इत्यादि वचन से यह कहा गया है कि जो साधक इस 
मकार परिशुद्ध आत्मस्वरूप का उपासन करते हैं, तथा जो साधक वन में रहकर शद्धापूर्वक 
तपःशन्द्वाच्य परब्र की उपासना करते हैं, ये दोनों प्रकार के साधक अचिदंवता के 
समीप पहुँचते हैं, अचिदेता से अहदेंबता को प्राप्त होते हैं इत्यादि, अर्चिरादि मार्ग से 
जानेवाले साधक को परब्र की प्राप्ति होती है, तथा पुनराइत्ति नहं होती है । यह अर्थ उप- 
निषद्‌ में “स एनान्‌ ब्रह्म गमयति? इत्यादि वाक्यँ में वर्णित है अर्थ- वह अमानव उपर्युक्त 
दोनों प्रकार के साघकों को परब्रह्म के समीप पहुँचा देता है ।' इस मार्ग से जानेवाले साधक 
इस मानव आवतं अर्थात्‌ संसार में लोटकर नहीं आते हैं। प्रश्न-प्रजापति वाक्य इत्यादि 
से यह अर्थ सिद्ध है कि आत्मप्राप्ति अर्थात्‌ परिशुद्वात्मसाचात्कार परविद्या का अंग है। 
हस आलप्राप्ति के विषय में ही तद्य इत्थं विदुः? यह श्रुतिवचन ग्रइत्त है। ऐसा ही क्यों 
न माना जाय । स्वतन्त्र आत्मप्राप्ति के विषय में उपर्युक्त वचन प्रदत्त है । ऐसा मानने में 
गया प्रमाण है १ उत्तर- यदि परविद्या का अंग बनने वाली आम्मप्राप्ति के विषय में “तद्य 
इं विदुः” यह भुति वचन प्रदत्त हो तो मानना पड़ेगा कि अङ्गी परविद्या का फल अंग 
आसग्राप्ति के साधन के विषय में कहा गया गया है, क्योंकि अंगी के फल को छोड़ कर 
सकेगा की स्वतन्त्र फल नहीं होता है, स्वतन्त्र फल होने पर अङ्गाङ्गि भाब ही सिद्ध नहीं हो 
“णा । ऐसी स्थिति में “तद्य इत्थं विदुः” इस. श्रुति वचन में “थे चेमेऽरण्ये श्रद्धा तृप- 
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३४४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ | [ चीवपरिच् 


विद्यायां च इति तु पञ्चम्यामाहुतावापः पुरुषवचसोःभवन्ति” इति “रमणीयः 
' चरणाः कपूयचरणाः” इति पुण्यपापहेतुको मुष्यादिमावोऽपामेव 
भूतान्तरसंसुटानाम्‌, आत्मनस्तु तत्परिष्वङ्गमात्रसिति चिदचितो विवेक 
मभिधाय “तद्य इत्थं बिदुः, तेऽचिषमभिसंमवन्ति, इमं मानवमावते 
नाशतन्ते” इति विविक्ते चिदचिदवस्तुनी त्याज्यतया प्राप्यतया च य इत्य 
विदुस्तेऽचिरादिनाः गच्छन्ति; न च पुनरावतन्त इत्युक्तमिति गम्पते। 
आत्मयाथात्म्यविद। परमपुरुषनिष्ठस्य च “स एनान्‌ ब्रह्म गमयति” इति 


इत्युपासते” इस वाक्य सेः वर्णित परविद्या की अपेक्षा “तद्य इत्यं विदुः” इस प्रकार अहगस्प 
से उपादान व्यर्थ हो जायगा, “क्योंकि “ये चेमेऽरण्ये श्रद्धातपइत्युपासते” इस वाक्य में सत्र 
तरह के ब्रह्मिद्यानिष्ठों का. उल्लेख दो जाने से “तद्य इत्थं विदुः” ऐसा पृथक्‌ प्रतिपादन 
सार्थक नहीं हो मकेगा । अतः मानना पड़ेगा कि “ये चेमेऽरण्ये” इत्यादि वाक्य में वर्णित 
ब्रह्म ज्ञानियो से भिन्न साधक ही “तद्य इत्यं विदुः” इस वाक्य में वर्णित हैं। भाव यह हैकि 
आत्म याथातम्य ज्ञानी “तद्य इस्थं विदुः? इस वाक्य में वर्णित हैं, तथा ब्रहाविद्यानिष्ठ “ये चे 
मेडरण्यें” इत्यादि वाक्य में वर्णित हैं। पश्चाग्निविद्या में “इति तु पञ्चम्यामाहुतावा॥ 
पुरुषवचसो' भवन्ति” तथा “रमणीय चरणाः, कपूय चरणाः” इत्यादि वाक्यों से यह बतलाया 
गया है कि इस प्रकार पञ्जमआहुति होने पर अर्थात्‌ ख्री में रेतःसेक होने पर जल न 
शब्द बोध्य शरीररूप में परिणत हो' जाता है; समीचीन आचरण वाले समीचीन द 
तथा दुराचरणवाले कुत्सित योनियों में पहुँच जाते हैं। इन वचनों का पर्द सब 
तासर्यं है कि पुण्यपापः के कारण होने वाला मनुष्यादि भाव इतरभूत सम्बद्ध जे को र 
होता है, इतरभूत संबद्ध जल्न ही मनुष्यादि भाव को प्राप्त होता है, आत्मा का केवल 


110 
संत्रद्ध भर होता है, आत्मा स्वयं मनुष्यादि भाव को प्राप्त नहीं होता है। इस न 
तत्व और चेतनतत्व में महान्‌, अन्तर दै:। इस प्रकार पश्चाग्निविद्या मेँ ब f 


चेतनाचेतन विवेक को बतलाकर आगे “तद्य इत्थं विदुः”, तेऽचिषमभिसंमवन्ति) ई 
नावर्तन्ते” इन वचनो से यह बतलाया गया है कि इस प्रकार जो साधक चेतन एव तन तल की 
मै विवेचना करके अचेतनतत्व' को त्याज्य एवं चेतनतस्व को उपादेय मानक हूँ। येस 
उपासना करते हैं, वें अचिंरादि मार्ग से. जाते हैं, पुनः: संसार में नहीं आंत त्यु 
अर्थ पञ्चाग्नि विद्या में वर्णित हैं । यहाँ पर यह अर्थ ध्यान देने योग्य ह , में: ब 
इस वाक्य में वर्णित आत्म याथास्म्य ज्ञानी तथा “ये चें र | १ 
ब्रह्मविद्यानिष्ठ अर्थात्‌ पर्मपुरुषनिष्ठ' साधक के विषयः में! समा ° दोनों र 
गमयति? इस वाक्य से ब्रह्मप्राप्तिः वर्णित हैं। इससे सिद्ध होता है कि उप ठ र 
के साधक परब्र को प्राप्त होते हैं। यहाँ पर यह शंका: उठती है किं बी” बालो 

“को ब्रह्म प्राप्ति होना उचित: है, परन्तु आत्मयायात्म्य ज्ञानी' श 
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द्वितीयः ] माषानुवादसहितम्‌ ३४५ 


्रह्मपरापिवचनादचिदवियुक्तमात्मवस्तु रह्मात्मकतया ब्रक्मशेषतैकरसमित्यलु- 
सन्धेयम्‌, तत्क्तुन्यायाच । परशेषतेकरसत्वं च “य आत्मनि तिष्ठन्‌ 
यस्यात्मा शरीरम्‌" इत्यादि श्रतिसिद्धम्‌” इति । अतोञ्चरनिष्ठस्याप्यचि- 
रादिगतिः सिद्धा । 


यत्त, “यः स समेषु भूतेषु नश्यत्सु न विनश्यति” इत्यस्याच्षरविषयस्य 
व्यार्याने--“सर्वषु वियदादिभूतेषु सकारणेषु सकार्येषु विनश्यत्सु तत्र तत्र 


को ब्रहाप्राप्ति केसे हो सकती है १ इस शंका का यह समाधान है कि उपर्युक्त श्रुतिवचनः में 
आस्मयाथास्म्य ज्ञानी अर्थात्‌ परिशुद्ध जीवास्मस्वरूपोपासक के ब्रह्मप्राप्ति का वर्णन होने से 
यह मानना पड़ता है कि अचेतन संबन्धरहित परिशुद्ध आत्मस्वरूप का उपासन करनेवाले 
साधक को उस परिशुद्धात्मस्वरूप को ब्रह्मात्मक एबं व्रह्मशेषवैक रस मानकर उपासन करना 
चाहिये। इस प्रकार वह साधक भी ब्रह्म को विशेषण मानकर जीवात्मा को विशेष्य 
मानकर उपासन करता है, अतः वह भी एक प्रकार से ब्रह्म का उपासन करता ही 
है। इसलिए उसके विषय में ब्रह्म प्राप्ति का वर्णन संगत ही है। यह अथं तत्क्रतु न्याय 
से भी सिद्ध होता है । साधक जिस वस्तु की उपासना करता है, उस वस्तु को प्राप्त 
करता है । यही तरक्रतु न्याय दै । श्रात्म याथासम्य ज्ञानी के ब्रह्मप्राप्ति का वर्णन उपयुक्त 
भुतिब्रचन में मिलता है, अतः मानना पड़ता है कि आत्म याथास्म्य ज्ञानी भी ब्रह्मोपासक 
ही है । आत्मस्वरूप को परशेषतैकरस जो कहा गया है, उसमें “य आत्मनि तिष्ठन्‌ यस्यात्म 


` शरीरम्‌? इत्यादि श्रुतिवचन प्रमाण है । इस वचन में जीवात्मस्वरूप को परमात्मा का शरीर 


कहा गया है। शरीर आत्मा का शेष अर्थात्‌ अतिशयाधायक होता है, आत्मा को कुछ न 
कुछ लाम पहुँचाने के लिये ही शरीर हुआ करता है। इसी प्रकार जीवात्मा भी परमात्मा 
का शरीर होने से उनका शेष है, परमात्म शेषत्व ही जीवात्मा में सारतम विशेषता है। 
अतः जीवात्मा परशेषतैकरस कहलाता दै । ये सत्र अर्थ उपयुक्त गीतामाष्य में वर्णित हैं। 
इससे सिद्ध होता है कि शक्षरनिष्ठ अर्थात्‌ परिशुद्ध जीवात्मस्वरूप को प्राप्त करने की 
इच्छा से परिशुद्ध जीवात्मस्वरूप की उपासना करनेवाले साधकों को भी अचिरादि गति 
प्राप्त होती है। अन्तर इतना ही है कि परिशुद्ध जीबात्मस्वरूप की उपासना करने वाले 
साधक अचिराद मार्ग से परमपद पहुँच कर ब्रह्मात्मक स्वात्मस्वरूप को प्राप्त करते हैं 
परत्र की उपासना करनेवाले साधक अर्चिरादि मार्ग से परमपद पहुँच कर परत्रझ को 
प्राप्त करते हैं । 

“यतः इत्यादि | यहाँ पर. यह शंका होती है कि गीता में अक्षर शब्द से परिशुद्ध 
आस्मस्वरूप विवक्षित है। परिशुद्ध आत्मस्वरूप की उपासना अक्षरोपासना कही जाती है । 
यदि परिशुद्धास्मस्बरूपोपासक को अचिरादि मागे से परमपद की प्राप्ति होती तो गीताभाष्य 

'यः स सर्वेषु भूतेष नश्यत्सु न विनश्यति’ इस पद्य खण्ड की व्याख्या में यह जो अथै 
गया कि कारण एवं कार्यों के समेत आकाश आदिभूत नष्ट होते समय में बुदाँ 
४४ 
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मोक्ष है। यह कैवल्य अचिरादि गति से परमपद पहुँचने पर प्रात होता है, वह सदा बन 


३४६ न्यायसिंडाञ्जनम्‌ | चपरि 
'स्थितोऽपि न विनश्यति” इत्युक्तम्‌, तदप्वचिस्संसृष्टावस्थाविषयस्‌, अन्यथा 
पूर्वोक्तगतिविरोधात्‌ | दादशाध्यागे च "थे व्वक्षरम्‌' इत्यत्र “तेऽपि मा 
प्राप्तवन्त मत्समानाकारमसंसारिणमात्मानं म्राप्नुवन्त्येवेत्यथ;” 
त्युक्तम्‌। अतः साम्प्रदायिक एवायं कैवल्याख्यो मोच इति केचित्‌ । 


अत्रोच्यते । ने तावदयं मोक्षो भाष्यकाराभिमतः, शारीरिकमाषये 


बहाँ रहनेवाला आत्मस्वरूप नष्ट नहीं होता, यह अर्थ कैसे संगत होता १ इससे तो यही 
सिद्ध होता है कि परिशुद्ध आत्मस्वरूप के उपासक का आत्मस्वरूप आकाशादि भूतो में 
रहता है, परन्तु आकाशादि भूत नष्ट होने पर भी वह नहीं नष्ट होता है, इससे यही फलित 
होता है कि परिशुद्धात्मस्वरूपोपासक का आत्मस्वरूप अचिरादि माग से परमपद्‌ नहीं 
जाता है, किन्तु यहीं रहता है । ऐसी स्थिति में परिशुद्धात्मस्वरूपोपासक को अचिरादि गति 
केसे हो सकती है! इस शंका का यह समाधान है कि उपर्युक्त गीताभाष्य का यह भाव 
नहीं है कि परिशुद्ध जीवात्मस्वरूपोपासक का आत्मस्वरूप मुक्त होने के बाद भी कारणकार्य 
समेत आकाशादि भूंतों में रहता है, आकाशादि भूत नष्ट होने पर भी नष्ट नहीं होता, 
किंतु उपयुक्त गीतामाष्य का भाव यही है कि परिशुद्धात्मस्वरूपोपासक का आत्मखहः 
संसार में रहते समय में अचेतन से मिश्रित रहते समय में आकाशादि भूत नष्ट होने पर 
' मी नष्ट नहीं होता, किंतु नित्य बना रहता है। यह भाव नहीं है कि उसका आस्मसल 
मुक्त होने के बाद मी आकाशादि भूतों में रहता है। ऐसा मानने पर परिशुद्धात्मस्वरूपोपासक 
के लिये अचिरादि गति का प्रतिपादन करनेवाले “तद्य इत्थं विदुः” इत्यादि भ्रुतिवचन से 
बिरोध उपस्थित होगा। अतः यही मानना उचित है कि परिशुद्धात्मस्वरूपोपासक 
भी अचिरादि गति प्राप्त होती है। उसको ब्रह्मात्मकस्वात्मस्वरूप की मी प्राप्ति होती है । अत पय 
गीतामाष्य में द्वादशाध्याय के “थे त्वक्षरम” इस श्लोक को व्याख्या में यह कहा गया है कि 
भीमगवान्‌ कहते हैं कि वे परिशुद्धजीवात्मोपासक साधक मी सुमे प्राप्त करते हैं, अ 
हमारे समान आकार वाले संसार गन्धरहित आत्मस्वरूप को प्राप्त करते हैं। इस 
से यही सिद्ध होता है कि कैवल्य नामक परिशुद्ध जीवात्मस्वरूप प्राप्ति रूप 
साम्प्रदायिक ही है। इस प्रकार कई भीवैष्णवाचार्य मानते हैं । 

अत्रोच्यत इत्यादि' | यह जो कहा गया है कि परिशुद्ध जीवात्मस्वरूपोपासक की परि 
' ब्रह्मास्मकजीवात्मस्वरूप के आनन्द का अनुभव प्रास होता है, यह कैवल्य मोक्ष कहलाता ४, 

अचेतनतत्त का अनुभव प्राप्त नहीं होता जो संसार में प्रास होता था, तथा इसमें 

` मीस नहीं होता, जो ब्रह्मविद्यानिष्ठ साघकों को मोक्ष में प्राप्त होता है । किंठ कैवल्य झार न 
का ही अनुभव प्रास होता है, अत एव यह कैवल्य कहलाता है । यह कैवल्य मी एक छ 21 | 


मोक्ष भी 


. है, उससे पुनरादत्ति नहीं होती दै । अत एव यह मोक्ष कहलाता है | तथा च मोचं 


८ १ 00-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


द्वितीया ] भाषानुवादसहितम्‌ ३४७ 


व्यक्तमुक्तत्वात्‌ । तथाहि-- वाक्यान्वयात्‌' इत्यधिकरणे तावत्‌ “असृत- 
त्वस्य परमपुरुषवेदनेकोपायतया प्रतिपादनात्‌” इत्युक्त्वा “परमपुरुषविथूति- 
भूतस्य ग्राप्तुरात्मनः स्तरूपयाथात्म्यवेदनमपवगसाधनभूतपरमपुरुष- 
वेदनोपयोगितया5थ्वश्यकम्तू; न तु स्वत एवोपायत्वेन” इत्युक्तम्‌ । तथा 
“भरेयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्ये” इत्यादिव्याख्याने तत्तदवाद्यमिमतमोच्ष- 
विकल्पाचुपन्यस्य “त्रय्यन्तनिष्णातास्तु” इत्यादिना जीवपरयोः स्वरूपः 


नुभव एवं भगवदनुभव रूप से द्विविध है । परिशुद्धात्मस्वरूपोपासकों को अचिरादि मार्ग से 
परमपद पहुँचने पर परिशुद्ध केवल्ात्मानन्दानुभव रूप कैवल्य मोक्ष प्राप्त होता है, तथा 
ब्रझविद्यानिष्ठ साधको को अचिरादि मार्ग से परमपद पहुँचने पर परब्रह्मानुभव अर्थात्‌ भगवद्‌- 
नुभव रूप मोक्ष प्राप्त होता है, दोनों प्रकार के मोक्ष भी प्राप्त होने के बाद सदा बने रहते हैं, 
पुनराबत्ति नहीं होती है | उपयुक्त गीतामाष्य के उद्धरणों से कैवल्य मोक्ष भी सांप्रदायिक सिद्ध 
होता है | इसके विषयं में हमें यह कहना है कि उपयुक्त कैवल्यनामक मोक्ष श्रीभगवान: 
भाष्यकार को अभिमत नहीं दै, क्योंकि शारीरकमाष्य अर्थात्‌ श्रीमाष्य में इस विषय में 
उन्होंने -स्पष्ट अपना सिद्धान्त बता दिया है। तथादि--“वाक्यान्वयात्‌ ” इस अधिकरण में 
उन्होंने यह कहा है कि परब्रह्म परमपुरुष श्रीमगवान्‌ के विषय में होने वाला ज्ञान ही मोक्षः 
का साधन है, मोच एक मात्र ब्रह्मज्ञान से ही प्राप्त होता है। यह अर्थ “तमेवं विद्वानमृत इह 
मवति नान्यः पन्था अयनाय विद्यते?’ इत्यादि उपनिषद्वचनों से प्रतिपादित दै । इस प्रकार 
ीमाष्यकार ने कहा है। इससे सिद्ध होता है कि उपर्युक्त कैवल्यमोक्ष भीभाष्यकार स्वामी 
जी को सम्मत नहों है कारण यह है कि उपर्युक्त कैवल्य मोक्षवादी यह मानते हैं कि उपर्युक्त 
क्ष परिशुद्ध जीवात्मस्वरूपोपासन से प्रास होता दै। श्रीमाष्यकार यह कहते हैं कि एक 

मात्र परमपुरुष के ज्ञान से ही मोक्ष प्राप्त हो सकता है उपायान्तर से नहीं। इससे सिद्ध होता है 
कि भरीमाष्यकार के मत में परिशुद्ध जीवात्मस्वरूप के उपासन से प्राप्त दोनेवाला कैवल्य 
बास्तविक मोक्ष नहीं है| किंच, उसी वाक्यान्वयाधिकरण में आगे श्री भाष्यकार ने यह कहा है 
परमपुरुष परमात्मा की विभूति बने हुए तया परमपुरुष को प्राप्त करने में अधिकृत 
चीवासमा के विषय में होने्ाला स्वरूपयाथासयज्ञान इसलिये आवश्यक है कि वह मोक्ष 
धन अनने बाला परमपुरुष ज्ञान का साधन है। जीवात्मस्वरूप ज्ञान स्वतः मोक्ष साधन रूपमै 
आवश्यक होता हो, ऐसी बात नहीं है । आमाष्यकार के इस कथन से यह सिद्ध होता है कि 
थाप्म्य ज्ञान स्वतः मोक्ष साधन नहीं है, परमपुरुष भ्रीमगवद्धिषय में होने 

गला शान ही साक्षात्‌ मोक्ष का साधन है इससे -फलित होता है कि वह कैवल्य -जो 
स्वरूप ज्ञान से प्राप्य माना जाता है--श्रीमाष्यकार के मत में मोच नहीं है जीवात्म- 
स्वरुप शान साक्षात्‌ मोच का साधन नहीं होता है ॥ किंच, श्रीभाष्य में ध्येय प्रेते विचि- 
कैसा मनुष्ये” इस मन्त्र की व्याख्या में श्रीमाष्यकारने विभिन्न वादियों द्वारा स्वीकृत मोच 
भकारों का वर्णन करके “वेदान्त पारंगत विद्वान, इस प्रकार मोक्षस्वरूप का प्रतिपादन करते 
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स्वभावानप्यभिधाय “जीवस्थानादिक्मरूपाविद्यातिरोहितस्याविद्योच्छेद: 
पूर्वकस्वाभाविकपरमात्माचुभवमेव मोक्षमाचबते” इत्युक्तम्‌ । “सर्वक. 
बिनि्ुक्तात्मस्वरूपावाप्तिहिं भगवत््राप्तिगभा। “त इसे सत्याः कामा, 
अनृतापिधानाः” इति भगवतो  गुणगणस्य तिरोधायकेत्वनानृतशन्देन 
स्वकमेण; प्रतिपादनात्‌” ` इति वेदाथ संग्र हेऽभिहितम्‌ । 

एवं बरदविष्णुमिभररपि-“नन्वेवं निश्शेषकर्मचयामावात्‌ कैवल्यग्राप्तौ 
न शुक्तः स्यात्‌” इत्याशङ्कयोक्तम्‌- “सत्यम्‌ , असुक्त एव सः । मोक्षस्य 


है” इस प्रकार प्रारम्भ करके जीवात्मा और परमात्मा के स्वरूप एवं रवभावों का प्रतिपादन 
करके आगे यह कहा है कि जीवात्मा अनादिं काल से कमरूपी अविद्या से तिरोहित रहता है, 
उसको .अविद्या का उच्छेद होने के बाद जो स्वाभाविक रूप से परमात्मानुभव प्राप्त होता है, 
यही मोक्ष है, वेदान्तपारंगत विद्वान्‌ इसे ही मोक्ष मानते हैं। श्रीभाष्यकारस्वामी के इस 
कथन से सिद्ध होता है कि जीवात्मानुभवरूप कैवल्य श्रीभाष्यकार को मोक्ष रूप में अभिमत 
नहीं है। किच, वेदार्थसंग्रह में श्रीमाष्यकार स्वामी जी ने यह कहा है कि जब सवै कर्म 
संबन्धरहित परिशुद्ध आत्मस्वरूप की प्राप्ति होगी, तब भगवरप्राप्ति भी अवश्य हुआ करेगी । 
भगवद्राप्ति न हो, केवल सर्वकर्म संबन्धरहित आत्मस्वरूप की प्राप्ति हो ऐसी बात हो नहीं 
सकती, क्योकि “त इमे सत्याः कामा अन्नतापिधाना:? इस उपनिषद्वचन से यह कहा जाता 
है कि भीमगवान्‌ के वे सत्य कल्याणगुणगण अनृत अर्थात्‌ जीवों के कम से तिरोहित रहते छ 
अत एव जीवों को उन कल्याण गुणों का अनुभव प्रास नहीं होता है, अभृतशब्द बोधितकम भीः 
भ/वान्‌ के कल्याण गुणों का तिरोधान करनेवाले हैं | इस प्रकार इस उपनिषद्ववचन से कहा 
गया है। इससे सिद्ध होता है कि स्व कर्म नष्ट होने पर अवश्य सकलकल्याणगुणविशिष्ट भी 
भगवान्‌ की प्राप्ति अर्थात्‌ अनुभव प्राप्त होगा | यह बात नहीं हो सकती कि सर्वम ने 
होने पर साधक को भगवप्राप्ति न हो, किंतु परिशुद्ध आस्मस्वरूप की प्राप्ति ही हो । भ्ीभा ४: 
कार स्वामी के इस कथन से यह स्पष्ट विदित होता है कि थीमाष्यकार स्वामी को वह बैवत्य 
जिसमें भगवद्याप्ति न होकर केवल परिशुद्ध आत्मस्वरूप की प्राप्ति होती है मोर्ल 
अभिमत नहीं है। श्रीमाष्यकार स्वामी जी के ग्रन्थों के उपयुक्त उद्धरणों से यह स्पष्ट होता 
उपयुक्त कैवल्य श्रीभाष्यकार को मोक्षरूप में अभिमत नहीं है । अतः वह कैबल्य सागदा्ि 
नहीं माना जा सकता । १ 
'एवं वरदविष्युमिश्रैरपि! इत्यादि | इस विषय में अन्यान्य आचायों का यह क” 
जने योग्य है | इसी प्रकार शरबरद्विषणु मिश्र ने भी शंका समाधानरूप में न 
क 01 ह में इस शंका को उठाया है कि साधक कैवल्य को म ना 
... में विद्यमान है, ५ लर उस समय भी भगवत्पाप्ति का. £तिबन्धक कम है, श्रीम 
गन का अनार से द कवल्यसें केवल आत्मस्वरूपका ही अनुभव करता be 
1 5 उसे प्राप्त नहीं होता है, ऐसी स्थिति में कैवल्य को मोक्ष केसे म 
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परमात्मानन्दाबुभवरूपत्वात्‌, तस्य ब्रह्मानन्दानुभवामावात्‌, स्वानन्दमात्रा- 
नुभवात्‌। स्वानन्दमात्रानुभवर्च “योगिनाममृतं स्थानं स्वात्मसन्तो पिणश्च ये” 
इति भगवत्पराशरवचनाद्‌ ुक्तिच्यतिरिक्तमनपायि योगसाध्यमैश्वयम” 
इति । भङपराशरपादैरप्यध्यात्मखण्डइयव्याख्यायामेशवर्याक्रयोरपवयै- 
च्यतिरिक्ततया तुरयत्वं दशितम्‌--“अन्येष्वैशवर्याचरभोगेष्यनपेचया जुगुप्सया 
साधिष्ठानम्‌” इत्यादिना । 


सकता है ? इस प्रकार शंका का उल्लेख करके उन्होंने समाधान में यह कहा है कि जो 
साधक उस कैवल्य में पहुँचता है जिसमें भगवद्नुभव प्राप्त नहीं होता, किंतु केवल जीवाः 
त्मानुभव ही प्राप्त होता है, वह साधक मुक्त नहीं हो सकता है, वह अमुक्त ही है, क्योंकि 
परमास्मानन्द का अनुभव करना ही मोक्ष है, कैवल्य पद में पहुँचे हुए साधक को ब्रह्मानन्द 
का अनुभव प्राप्त नहीं होता, किन्तु जीवात्मानन्दभर का अनुभव प्राप्त होता है। जीवा- 
पमानन्दभर का अनुभव जो प्राप्त होता है, उसे प्रास करने के लिये अचिरादि मार्ग से 
परमपद पहुंचने की आवश्यकता नहीं है, वह अनुभव ब्रहमाण्डान्तर्गत स्थानविशेष में द्दी 
प्राप्त दो सकता है, क्योंकि श्रीमगवान्‌ पराशर ब्रहमषिं ने जीत्रात्मानन्दमात्रानुभव एवं 
भगवदनुभव के स्थानों का अलग-अलग प्रतिपादन किया है। उन्होंने विष्णुपुराण के प्रथमांश 
षडाध्याय में “योगिनाममृत स्थानं स्वात्मसन्तोषिणश्च ये? ( कहीं कहीं सतरास्मसन्तोषः 
कारिणाम” ऐसा भी पाठ है )। 
ऐकान्तिनः सदा ब्रह्मध्यायिनो योगिनश्च ये 
तेषां तत्परमं स्थानं यद्वै पश्यन्ति सूरयः | 

इन श्लोकों से यह प्रतिपादन किया है कि आत्मानन्द मात्र का अनुभव करने के 

य अधिकृत योगियों को भूसुवःस्वः इन तीनों लोकों से भी अधिक स्थायी रहनेवाले 
महः” इत्यादि लोकों में स्थान प्राप्त होता है, तथा एकान्ती होकर सदा ब्रह्मध्यान करनेवाले 
योगियों को वह परम स्थान प्राप्त होता है, जिसे नित्य सूरिगण सदा देखते रहते हैं। इससे 
सिद्धहोता है कि सदा ब्रहम ध्यान करनेवाले एकान्ती योगियों को प्राप्त दोनेत्राला वह परम- 
स्थान परमपद्‌ है, स्मात्मानन्दभर का अनुभव करने वाले योगियों को प्राप्त होनेवाला स्थान 
उस स्थान से भिन्न है | वह परम पद नहों है; अत एव वहाँ पहुँचने के लिये अचिरादि मार्ग 
की आवश्यकता नहीं | इस पराशर वचन से यह सिद्ध होता है कि उपयुक्त कैवल्य मोक्ष 
नहीं है, वह इतर फलों की अपेक्षा स्थायी रहनेवाला एक योगसाध्य ऐश्वर्य ही है। 
वरदविष्णु मिश्र के इस कथन से भी यही सिद्ध होता है कि उनके मतमें कैवल्य मोक्ष नहीं 
| किच, भहपराशरपाद ने अध्यात्मखण्डद्वय व्याख्या में “ अन्येष्वैश्वर्याक्षरभो गेष्वनपेक्षया 
जुगुप्सया साघिष्ठानम्‌? इत्यादि वाक्यों से यह कहा है कि अचेतन पदार्थानुभवरूप ऐश्वर्य 
पया जीवात्मानन्दमात्रानुभव्ररूप कैवल्य -जो अक्षरानुभव कहलाता है-ये दोनों मोक्ष से 
सेषया भिन्न हैं। ये दोनों समानरूप से मोक्ष से भिन्न होते हैं। श्रीमाष्यकार, शीबरदूविष्णु 
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यदि चासौ मोक्षा, तदा स्वाभानिकहपग्राप्तिमन्तेरण न पर्यवसानम्‌ | 
यदि पर्यवसानम्‌ , तदा नित्यसंसारविशेष एवायमिति मन्तव्यम्‌ । अश्री- 
रस्य कथं संसारित्वमिति चेत्‌, कथ वा प्रसयदशापन्नस्य ? तदानीमप्युत्तर- 
शरीराद्यारम्भयोग्यदनक्ष्माचित्संसर्गादिति चेत्‌, अस्याप्यचित्संसर्ोऽभ्युप- 
गन्तव्य एव । अतः शरीरारम्मो भविष्यति न वेत्येष एव विशेषः । किमस्या- 


मिश्र तथा भट्पराशरपाद इन तीनों आचायों के ग्रन्थों के उपयुक्त उद्धरणों से यह स्पष्ट होता - 
है कि ये तीनों आचार्य उपयुक्त कैवल्य को मोक्ष नहीं मानते हैं। अतः कैवल्य साम्प्रदायिक 
नहीं माना जा सकता | 
ध्यदि चासौ' इत्यादि । कैवल्य को मोक्ष मानना युक्तिसंगत नहीं है । यदि भगवदनु- 
मब रहित केरलात्मानुभवरूप कैवल्य मोक्ष होता तो मोक्ष में सर्वकमों की निर्दात होने से संपूर्ण 
प्रतिबन्‍्धक इट जाते, तब जीव को स्वाभाविक रूप प्राप्य होना चाहिये, भगवदनुभव 
जीवात्मा का निसगसिद्ध अधिकार है, भगवद्नुभव भी जीवात्मा का एक स्वामाविकरूप है, 
उस भगवदनुभव के बिना मोक्ष हो ऐसा हो नहीं सकता, मोक्ष स्वाभाविकरूप प्राप्ति में ही 
पयंवसित होता है, उसके विना पर्यवसित नहीँ हो सकता । यदि केवल्यनामक मोक्ष में स्वामा- 
विकरूप प्राप्त के विना ही पर्यवसान हो तो, वह पुनराबत्तिरहित केवल्यनामक मोक्ष एक प्रकार 
से नियसंसार ही सिद्ध होगा, क्योंकि संसार में मगवदनुभव प्राप्त नहीं होता तथा केवल्य में मी 
भगवदनुभव प्राप्त नहीं होता । ऐसी स्थितिमें उपर्युक्त कैवल्य नित्यसंसार ही सिद्ध होगा। 
प्रइन - कैवल्य में पहुँचा हुआ जीव शरीररहित होकर रहता है ऐसी स्थिति में वह संसारी 
हो सकता है। उत्तर-प्रत्रयदशामें पहुँचा हुआ जीव शरीर रहित हो जाता है, तत्र भइ 
कैसे संसारी माना जाता है ! वह जैसे संसारी माना जाता है, उसी प्रकार कैवल्यपदप्रात | 
भी संसारी माना जा सकता है । यदि कहोगे कि प्रलयदशामें पहुँचा हुआ जीव इसलिये अ 
माना जाता है कि वह उसी समय शरीर इत्याद के आरम्म करने में योग्यता रखने वा 
सूम अचेतन द्रव्य से संसर्ग रखता है, तब तो उसी प्रकार कैवल्यपद पहुँचे हुए जीव का छ 
तन संसग विद्यमान रहता है। ऐसा मानना चाहिये । अन्तर इतना ही है कि क. 
पहुंचे हुए जीव को पुनः शरीरारग्भ होता है, कैवल्य पद में पहुँचे हुए जीव क हे पद र 
 शरीरारम्म हो सकता है, अथवा नहीं मी हो सकता है | प्रश = कैवल्यपद्‌ में पहुँच द 
जीव का अचेतनसंबन्ध विद्यमान है, इसमें क्या प्रमाण है! उत्तर इसमे म 
दै कि कैवल्य पद में पहुँचे हुए साधक को स्वरूप एवं परस्बरूप का यथावस्थित 
अनुभव नहीं होता है, क्योंकि उसको परस्वरूप का अनुभव प्राप्त नहीं होता छ र Re 
स्वस्वल्प को भगवच्छेष एवं भगवत्परतन्त्ररूप में अनुभव नहीं करता है, व तां 
व हो सरकत ४ 
अन्यथा नहीं । अत; यही अचेतनसंसर होने में प्रमाण है। भाव यह है कि प्री 
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चित्संसर्गे प्रमाणमिति चेत्‌, स्वपरयाथार्म्यानुभवाभावः | मायायवनिका- 
न्तर्हितो हि जीयो यथावस्थितं स्वरूपं न जानाति। कि कारणमिति चेत्‌ 
कर्मविशेषः । उक्त च वेदार्थसंग्रहे-“सर्वकर्म विनिश्चुक्तातसस्वरूपावाष्िदि 
मगवसापिगर्भा । “त इमे सत्याः कामा अनृतापिधानाः” इति भगवतो 
गुणगणस्य तिरोधायकत्वेनानृतशब्देन स्वकर्मणः प्रतिपादनात्‌” इति । 
यद्यस्य निशशेपाविद्याविलयेऽपि परमात्मयाथात्म्याचुभवो न स्यात्‌, 
अन्येपामपि तथा स्यादविशेषात्‌ । तावदेवास्य स्वाभाविकरूपं स्यात्‌ । 
आचित्संसगेञपि कथमसौ पुनन संसरतीति चेत्‌, कैवरपहेतुकमेजनित- 


जवनिका है, अर्थात्‌ परदा है? मायारूपी यवनिका से तिरोहित होने पर ही जीवात्मा यथावस्थित 

स्वस्वलूप को नहों जान सकता है । प्रश्‍न--केवल्यपद में पहुँचे हुए जीव को अचेतन संसर्ग बना 

रहता है, इसमें क्या कारण है? उत्तर-इसमें कारण कर्म ही है जिसके प्रमावसे उसको 

भगवदनुभव प्रतिबद्ध हो जाता है। वेदार्थ संग्रह में यह स्पष्ट कहा गया है कि साधक को स्वकम 

बन्धन से कूटकर परेशुद्ध आत्मस्वलूप को प्राप्त करना पड़ता है, तब श्रीमगवान्‌ को मी अवश्य 
प्रात करना होगा । परिशुद्ध आत्मप्राप्ति के अन्तर्गत भगवस्रासि भी है। क्योंकि “त इभे सत्या: 

अद्तापिधानाः” इस श्रुतिवचन से यह कहा जाता है कि जीवकृत कमं ही भ्रीमगवान्‌ के कल्याण- 
गुणों का आच्छादन करने वाला है, कर्म से हो श्रीभगवान्‌ के सत्य कल्याण गुण आच्छादित 
रहते हैं ऐसी स्थिति में सर्वकर्मों से छूट जानेपर परिशुद्ध आत्मस्वरूप को प्राप्त करते समय साधक 
को श्रीमगवस्स्वरूप को भी प्राप्त करना ही होगा | श्रीमगवसस्वरूप को प्राप्त किये बिना परिशुद्ध 
आत्मस्वरूप को प्राप्त करना असंभव है । भ्ीमाष्यकार स्वामी जी के वेदार्थसंग्रह के इस 
वचन से यह स्पष्ट होता है, कि यदि साधक केबल्य में भगवस्स्वरूप को प्राप्त किये विना ही परि- 
शुद्ध आत्मस्वरूप को जब प्राप्त करता है, तब भगवत्स्वरूप एवं श्रीमगवान्‌ के कल्याणशुणों के 
अनुभव में प्रतिबन्ध डालने वाला कर्मविशेष उस साधक के यहाँ रहता है। इस से पलित 
होता है कि ऐसे कैवल्य पदमें पहुँचा हुआ साधक स्वकम विनिर्मुक्त नहीं है, किंठ भगवस्राप्ति 
प्रतिबन्धक कम से युक्त ही है । ऐसी स्थिति में वह केवल्य मोक्ष केसे माना जा सकता है। मोक्ष 
मै सबंकमों से छूटना अनिवार्य हुआ करता है । 


थद्यस्य' इत्यादि । यदि कैवल्यार्थी साधक संपूर्ण नष्ट होने पर भी परिपूर्ण भगवदनुभब | 


प्रास न न होता तो अन्यान्य ब्रह्मविद्यानिष्ठ साधकों को मी परिपूर्ण मगवदनुभव प्राप्त न होना 
चाहिये, क्योकि दोनों प्रकार के साधकों का भी संपूर्ण कर्म नष्ट हो जाता है, इसमें कोई अन्तर 
नहीं है। ऐसी स्थिति में एक को ब्रह्म प्राध्ति हो, दूसरे को नहीं, ऐसा हो नहीं सकता है। दोनों 
साघको को संपूर्ण कम नश होने पर परिशु जीत्ास्मस्वलप का अनुभव हो स्वाभाविक रूप 
शेगा । पप्मास्मश्पल्पानुभव किसी को भी स्वाभाविक रूप न हो सकेगा । 

'अचित्संसगडपि” इत्यादि । प्रशन--यदि कैवल्यार्थी को कैवल्य पद में पहुँचने के 
पद मी अचेतन संत्रन्ध बना रहेगा तो वह पुनः संसार में क्यों नहीं आवेगा १ उसे संसार 
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भगरत्संकरपस्य तथाविधत्वादिति भाव्यम्‌ । 

नजु तापत्रयाभिहतोऽयमीर्वरज्ञानादेव विशुद्धिं गतः, तत्कथं बिशद- 
सात्मातुभवदशायामीश्वरं बिस्मरेदिति चेत्‌, सम्यशुक्तम्‌ । तथापि कैव्य- 
सद्भावे निर्षन्धरचेत्‌, पूर्वोक्त एवं हेतुः। उक्तं च संगतिमालाया 
श्रीविष्णुचित्त, -“नचुअरह्प्रा्तीच्छयोपक्रान्तस्योपासनस्य कथं केवल- 
प्रापकत्वम ? उच्यते, यथा स्तर्गकामस्येव यागे भ्रान्तस्य यथावददुष्ठाने 
रह्मराच्सत्वादि भवति” इति | 


में आना ही चाहिये । उत्तर- कैवल्यपद में पहुँचने के लिये जो साधनानुष्ठान किया जाता 
है, उससे जो भगवत्संकल्प होता है, वह इस प्रकार का है कि जिससे अचेतन सम्बन्धमात्र 
बना रहता है, संसार नहीं होता है। उस साधक के विषय में श्रीमगवान्‌ ऐसा ही संकल्प 
करते हैं कि इस साधक को सर्वकर्मनष्ट होकर परिशुद्धस्वात्मालुभव प्राप्त होते समय में 
भी अचेतनसम्बन्ध बना रहे, जिससे भगवदनुभव प्रतिबद्ध होता है, परन्तु संसार न 
हो | इस प्रकार के संकल्प के अनुसार उसको अचेतन सम्बन्ध बने रहने पर भौ संसार 
नहीं होता है। 


“ननु तापत्रय? इत्यादि । प्रदन- कैवल्यार्थी साधक भी सांसारिक तापत्रय से पीड़ित 
होकर कैबल्य पद पाने के लिये इश्वर की उपासना करके परिशुद्ध बन जाता है, दया 
विशद्‌ रीति से स्वात्मस्वरूप का अनुभव करता है, ऐसी दशा में वह ईश्वर को कैसे भूर 
सकता है । मलिन दशा में भी इश्वर समझने वाला वह साधक विशुद्ध होने पर इसर 
को भूल जाय, यह सवंथा असंभावित है । उत्तर-प्रश्नकर्ता ने ठीक ही कहा है। कैवल्य 
पद में पहुँचने पर उस साधक को ईश्वर को भूल जाना असंभावित ही है । परंठ ऐसा 
होने पर भी यदि यह निर्बन्ध हो कि सर्वकर्म नष्ट होने पर भी मगवदनुभवरहित स्वास 
तुमवरूप कैवल्य होता ही है, तब उस प्रकार के केवल्य को होने में तथा कॅवल्य पहुँचने 
पर इश्वर को भूल जाने में उपयुक्त साधनानुष्ठानजनित भगवत्संकल्प को ही कारण सा 
चाहिये | संगतिमाला में श्रोबिष्णुचित्त स्वामी ने शंका समाधान पूर्वक इस अथक 
प्रतिपादन किया है। उन्होंने शंका का इस प्रकार उल्लेख किया है कि , 
इच्छा से आरब्ध ब्रझोपासन उस कैवल्य का -जिसमें ब्रह्मानुभव न होकर केवल 
नुभव प्राप्त होता दै-केसे साधन हो सकता है? इस शंका का समाधान उन्होने ई 
प्रकार किया है कि--जिस प्रकार स्वर्गकामना से याग में प्रद्त होगे वाले स 
अच्छी तरह से याग न करने के कारण मगवत्संकल्प के अनुसार ब्रह्मराक्षस इस 
होता है, उसी प्रकार ब्रह्मप्राप्तीच्छा से उपासन में प्रदत्त होने वाले साधक को म 
रह से उपासन न करने से भगवत्संकह्पानुसार वह केबल्य पद प्रास होता 

 ुमवय्ाप्त.न होकर केवलात्मानुमव ही प्राप्त होता है। 


C©C-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


| 
| द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ` ३५३ 


~ 


नल कस्यैवंविधे स्वांभाविकभगवदलुभवयोम्यतागन्धविधुरतया दुग्ध- 
बीजपर्याये स्वात्मन्यभिलाषः स्यादिति चेत्‌, इन्त! अनेवंविधेष्वपि 
्वर्गपशुपुत्रभिचोदनादिष्रभिलाषिणो श्यन्ते, किं पुनरतिशयानन्द्‌- 
शालिन्येवंबिधे । प्रसिद्धं च प्रियास्पदत्वं स्वात्मनः। आगमश्च 
“आश्रयवत्‌ पश्यति कश्चिदेनम्‌’ इत्यादि । सुप्तोत्यितप्रत्यभिज्ञानं सुखमह- 
मस्वाप्समित्येवंरूपं प्रागेवोक्तम्‌ । प्रपञ्चितं च भाष्यादिषु । श्रीविष्णु- 
चित्तेश्रोक्तमू-- 
स्वापे सुखत्वाभिज्ञानात्तद्विच्छेदे च रोषतः । 
तदर्थमन्यत्यागा्च श्रुतिस्मृतिशतैरपि ॥ इति । 


“ननु कस्येवंविधे’ इत्यादि । संसारी के आत्मस्वरूप से भी केबल्य प्राप्त साधक 
का आत्मस्वरूप शोचनीय है, क्योंकि संसारी का आत्मस्वरूप कभी भगवदनुभव को प्राप्त 
कर सकता है उसमें वैसी योग्यता है। परंतु केवल्य पद पहुँचे हुए साधक का आस्मस्वरूप 
मगवदनुभव को प्राप्त करने की योग्यता सर्वथा नहीं रखता है, वह दगघबीज के समान 
है, जिस प्रकार दग्यबीज उग नहीं सकता, उसी प्रकार कैबल्यार्थी का आत्मस्वरूप भग- 
वदनुभव को प्राप्त नहीं कर सकता है। कैवल्याथों को उस आत्मस्वरूप का-जो 
भगवद्नुभव योग्यतारहित है, तथा दग्धबीज के समान है--अनुभव प्राप्त करने के -लिये 
अभिलाषा कैसे हो सकती है? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि इस आत्मस्वरूप से भी 
अत्यन्त निक्कष्ट बननेवाले स्वग, पशु, पुत्र और मिक्षात्न इत्यादि में अभिलाषा रखने वाले 
जत्र दिवाई देते हैं, उत्कष्ट आनन्द से: युक्त एवंविध आत्मतत्व में अभिलाषा रखने वाले 
यदि हों तों, इसमें क्या अनौचित्य है। अपना आत्मस्वरूप अपने लिये अत्यन्त प्रिय लगता 
है। यह श्र्थ प्रसिद्ध है। ऐसे आत्मस्वरूप में अभिलाषा होना उचित ही है । उपनिषद्‌ 
में मी “आश्चर्यबत्पक्यति कश्चिदेनम्‌? इस मन्त्र में यह कहा गया है कि साधक आत्मस्वरूप 
को अत्यद्भुत वस्तु को तरह देखता है इत्यादि । इससे सिद्ध होता है कि आत्मा अद्धत वस्तु 
की तरह अत्यन्त प्रिय लगता है। किंच, सोकर उठे हुए मनुष्य को यह जो प्रत्यभिज्ञा 
होती है कि मैं सुख से अब तक नींद लिया । इस प्रत्यमिजञा से मी आत्मा का आनन्द 
स्वरूपस्व एवं प्रियत्व सिद्ध होता है | यह अथं पहले ही वर्णित है तथा माष्यादि में विस्तार 
से वर्णित है। किंच, आत्मा की आनन्दरूपता को सिद्ध करते हुए श्रीविष्णुचित्त ने यह 
कहा है कि लोग निद्रा लेने में सुख मानते हैं, तथा निद्रा का विच्छेद करने पर र्ट होते 
हैं, तथा निद्रा के लिये इतर कार्यों को त्यागने के लिये तैयार दो जाते हैं। ऐसा क्यों 
होता है? ऐसा इसलिये होता है कि निद्रा में आनन्दरूप आत्मा का अनुभव प्राप्त होता 

१ निद्रा में उस आंत्मानन्दानुभव को प्राप्त करने के लिये मनुष्य यह सब करने के लिये 
तैयार हो जाते हैं। इससे आत्मा की आनन्दरूपता सिद्ध होती है। किंच, सैकड़ों भुति- 
स्टतिबचनों से भी आत्मा की आनन्दरूपता सिद्ध होती है | 
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डर से यह कहा गया है कि शुति इस अर्थ को स्पष्ट बतलाती है कि 


११४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ चीवर 


कथमिह मोक्षव्यपदेश इति चेत्‌, दुःखहेतुभूतदेहेन्द्रियात्यन्तबिजयात्‌ | 
केन मागेण केवलो गच्छति ! छत्र तिष्ठति १ इति चेत्‌, येन केनापि यत्र 
कुत्रापि | न ताबदचिरादिगतिः प्रकृतेः परस्ताद्वासश्!स्य युज्यते, परमास्मो- 
पासनग्रकरणेष्वेच तयोः श्रवणात्‌, “तद्य इत्थं बिदुये चेमेऽरण्ये श्रद्धा 
तपःइत्युपासते” इति विभागस्यापि परमात्मात्मकस्तात्माजुसन्धानसात्म- 
शरीरकपरमात्मानुसन्घानभेदमूरुत्वात्‌ । यदि चास्याचिरादिसार्णेण गति; 
स्यात्‌, तदा विशिष्टदेशप्राप्त्या निःशेषाविद्यानिइचित्रे्वाप्रा पिरच स्यादेव; 
“स एनान्‌ ब्रह्म गमयति” इति श्रवणात्‌ । सत्रं च “दशनाश्च” इति। 


“कथमिह इत्यादि । उपयुक्त कैवल्य में त्र्मानन्दानुभव न होने पर भी वह मोक्ष- 
शब्द से कैसे व्यवहृत होता है! इस प्रदन का उत्तर यह है कि केवल्य में अचेतन सम्बन्ध 
होने पर भी दुःख का कारण बनने वाले देह और इन्द्रिय इत्यादि सर्वथा नष्ट हो जाते 
हैं, उन देहेन्द्रियादि के सवथा छूट जाने के कारण मोक्ष शब्द कैवल्य में व्यवद्वत होता है। 
प्ररन-केवल्याथीं साधक किस मागं से जाता है, कहाँ जाकर टिकता है १ उत्तर--केवल्यायां 
किसी भी मार्ग से कहीं मी जाकर रहे, इतना तो निश्चित है कि वह अचिरदि मागं से 
नहीं जाता है, न प्रकृति के ऊपर पहुँचकर निवास करता है, क्योंकि कैवल्यार्थी को अर्चि- 
रादि गति और प्रकृति के आगे ऊपर निवास युक्त नहीं है, क्योंकि परमात्मोपासन के 
प्रकरणों में ही उपनिषदों में उन दोनों का वर्णन मिलता है, जीबात्मोपासन के प्रकरणों 
में नहीं। “तद्य इत्थं विढुयें चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते इस प्रकार उपनिषदों म ९ 
प्रकार के साघको का जो वर्णन पाया जाता है, इससे यह नहीं समझना चाहिये कि उनमें 
एक साधक जीवात्मोपासक है, तथा दूसरा साधक परमात्मोपासक है । किंठ उसका यही मा 
है कि एक साधक परमात्मात्मक स्वात्मस्वरूप का उपासन करने वाला है, दूसरा सा 
स्वात्मशरीरक परमात्मा का उपासक है । इस प्रकार उपासन के भेद को लेकर वे बी 
प्रकार के साधकों का उल्लेख क्रिया गया है। अतः उस उल्लेख के बल से यह गे 
सिद्ध किया जा सकता है कि उनमें एक साधक जीवात्मोपासक कैवल्यार्थी है। अतः क 
भी अचिरादि गति प्राप्त होती है। यदि कैवल्यार्थी का अचिरादि मारी से गमन रे 
वह अवश्य विशिष्ट देश परमपद में पहुँच जाता, उसके सम्पूर्ण कर्मों की के 
ब्रह्मासि भी होती, क्योंकि “स एनान्‌ ब्रह्म गमयति’ इस वाक्य से यह बा 
है कि अभिरादि मार्ग के अन्तिम देवता अमानव उन साधकों को पकष के ps 


ह [ 
पहुंचा देता दै। यदि केबल्याथी को परब्रह्म प्राप्ति नहीं होती तो यही 7 बा” व 


कैपल्यार्थी न अ्रचिरादि मार्ग से जाता है, न परमपद में पहुँचता है। कस नाडी रै 


निकृ कर अचिरादि मागे से जाने वाला साधक पहा को प्राप्त करता है 


 0-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


ee ee 


द्वितीयः | भाषानुवादसहितम्‌ ` ३५५ 


एवं च सति ज्ञानसंकोचहेतुभूताविद्यात्यन्तविलयात्‌ सर्वज्ञतादिग्रसङ्गो 
दुष्परिहरः । भगवद्यामुनपुनिसिरपि “संसृत्यक्षरवैष्णबाध्वसु” इति वैष्णवाध्वा 
पृथशुपदिष्टः । अक्िपुरुषस्य परमात्मस्वनिणयायोक्ते “श्रतोपनिषत्कगत्य- 
मिधानाच इति सन्ने भाष्यं च-- अधिगतपरमपुरुषयाथात्म्यस्याबुसन्त्रेय- 
तया श्रुत्यन्तरप्तिपाथमानाचिरादिका गतिर्या, तामपुनरावत्तिलक्षण- 
परमपुरुषप्रासिकरीबुपको सलायाच्चिपुरुपै श्रुततते” इत्यादि । अतोऽपि 
केबलात्मालुसन्धायिनोऽचिरादिगतिर्नास्ति, अन्यथा तया परमात्मनिर्णया- 


योगात्‌ । “अग्रतीकालम्बनान्नयतीति बादरायणः” इति हन्ने चात्र वक्तव्यं | 


सबं प्रपञ्चितं याष्ये । पश्चाग्निविद्यानिष्ठस्यापि प्रकृतिविनिसुक्ततरह्मात्मक- 


यदि केवल्यार्थी अचिरादि मार्ग से परमपद पहुँचता हो तो उसके ज्ञान संकोच के कारण 
बनने वाले संपूर्ण कर्म नष्ट हो जायेंगे, तथा उसे सर्वश् बनना पड़ेगा । परंतु वैसा नहीं 
होता है। इस दोष का परिहार अशक्य है। किंच, भगवान्‌ यामुनमुनि ने “संसृत्यक्षर- 
वेष्णवाध्यसु” इस निर्देश में अक्षरशन्द से केवल्य पुरुषार्थ का उल्लेख करके उससे भिन्न 
रूप में ही वैष्णवाध्व शब्द से परमपुरषाथ मोक्ष का उल्लेख किया है, इससे सिद्ध होता है कि 
कवल्याथाँ का वैष्णवाध्वा अचिरादि मार्ग से गमन यामुनमुनि को अभिमत नहीं है। किंच, 
उपनिषदों में नेत्र में विद्यमान पुरुष की उपासना वर्णित है । -उस नेत्रस्थ पुरुष को परमात्मा 
सिद्ध करने के लिये ब्रह्मसूत्रो में अन्तराधिकरण प्रदत्त है। उस अधिकरण में 'श्रुतोपनिषत्क- 
गत्यामिघानाच' ऐसा एक सूत्र है, उस सूत्र का अथ करते समय भ्रीमाष्य में यह कहा गया 
है कि--परमपुरुष श्रीभगवान्‌ को अच्छी तरह से समझ कर उपासना करने वाले साधक को 
जिस अचिरादि गति का अनुसन्धान करना आवश्यक है, वह अचिरादि गति अन्यान्य श्रुति- 
वचनों में बारंबार कही गयी है, पुनराद्वत्ति के बिना ही परमपुरुष श्रीभगवान्‌ को प्राप्त कराने 
वाली उस अचिरादि गति का उपदेश गुरुदेव उस उपकोसल शिष्य को देते हैं जो नेत्रस्थ 
पुरुष को सुन रक्खा है, इससे यही सिद्ध होता है कि वह नेत्रस्थ पुरुष परमात्मा ही है, तभी 
उस पुरुष का उपदेश पाने वाले उपकोसल के लिये अचिरादिगति का उपदेश दिया गया है | 
इससे यही फलित होता है कि अर्चिरादि गति भगवदुपासकों को ही प्राप्त होती है, केवला- 
कों को वह प्राक्त नों होती । यदि केवलात्मोपासकों को मी अचिरादि ग्राप्त होती तो 
अचिरादि गत्युपदेश रूपं हेतु से नेत्रस्य पुरुष को परमात्मा सिद्ध नहीं किया जा सकता। 
पर जो २ अर्थ अवश्य वक्तव्य हैं, वे सब अर्थ “अंग्रतीकालम्बनाच्‌ नयतीति बादरायणः” 


शस सूत्र के भाष्य में विस्तार से वर्णित हैं। पश्चाग्निविद्यानिष्ठ साधक केवल जीवात्मोपासक 


। कित प्रकृति सम्बन्धरहित परिशुद्ध तथा ब्ह्मात्मक जीवास्मस्वलूप का उपासक है। 
पढ अर्थ उसी सून्रमाष्य में ही तत्कतुन्याय इत्यादि के आधार पर सिद्ध किया गया है। 
भुमविद्या प्रकरण में प्राणशब्द से प्रतिपादित जीबात्मस्वरूप के उपासक को अर्चिरादि 


` गति नहीं होती है, इस प्रकार उस सून्रमाष्य में स्पष्ट रूप से निषेध किया गया है। वहाँ 
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पप न्यायसिद्वाञ्जनम्‌ [ बीवपरिच्ु 


सात्मातुसन्धायित्वं तत्रैव तत््रतुन्यायादिना निर्णोतम्‌ । भूमविद्यागत- 


प्राणशब्दवाच्यकेवलजीवोपासकस्य चाचिरादिगतिः कण्ठोक्त्या प्रतिपदा 
. ५नामादिप्राणप्यन्तप्रतीकालम्बनांनां तूभय विषश्ुतिसिद्घोपासनाभाबात्‌ 
तत्रतुन्यायाचाचिरादिगहित्हमम्रासिश्च न विदयते” इत्यादिना । नामादि- 
्राणप्यन्तोपासकानां “विशेषं च दशयति” इति स्‌त्रेण फलान्तरं च 
प्रदशितम्‌ । तदधिकरणोपसंदारे चोक्तम्‌-“तस्माद्चिन्मिश्रंकेतरलं वा चिद्वस्तु 
रहमष्टचा तद्वियोगेन च य उपासते, न तान्‌ नयति, अपि तु परं ब्रो- 
पासीनान्‌ आत्मानं च प्रकृतिवियुक्त ब्रह्मात्मकप्पासीनानातिवाहिको गणो 
नयतीति सिद्धम्‌? इति । सारे चोक्तम्‌ “पश्चाग्निबिद्स्तु प्रकृति वियुक्तातम- 
सरूपं “ य आत्मनि तिष्ठन्‌” ईत्यादिना त्रह्मात्मकशुपासत इत्यप्रतीकाः 


पर यह कहा गया है कि नाम से लेकर प्राणपर्यन्त अर्थात्‌ जीवात्मपर्यन्त प्रतीकों के उपासकों 
में “तद्य इत्थं विदुः, ये चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते” इस श्रुतिवचन के द्वारा प्रतिपादित 
उभयविध उपासन नहीं रहता है, क्योंकि ये प्रतीकोपासक न ब्रहमात्मक स्वात्मस्वरूप की 
उपासना करते हैं, तया स्वात्मशरीरक ब्रह्म की भी उपासना नहीं करते हैं । अतः इन 
ग्रतीकोपासकों को अचिरादि गति तथा ब्रह्मप्राप्ति नहीं होती है। इस प्रकार स्पष्ट रूप | 
केवल जीवोपासक के विषय में अचिरादि गति का अमाव प्रतिपादित है । नाम से लेकर प्राण 
पर्यन्त प्रतीको के उपासकों के विषय में “विशेषं च दयति? इस सूत्र से ब्रझप्राप्ति वयति 
रिक्तफल ही सिद्ध किया गया है। उस अधिकरण के उपसंहार में यह कहा गया किं भी 
साधक अचेतन मिश्रित चेतनतत्व को ब्रह्म मानकर उपासना करते हैं, अथवा स्वश 
उपासना करते हैं, तथा जो साधक अचेतन सम्बन्धरहित केवल परिशुद्ध चेतनत * 
ब्रम मान कर अथवा स्वरूपतः उपासना करते हैं, इन सब साधकों को अचिरादि pp 
नहीं ले जाते हैं, किंतु जो साधक परब्रह्म की उपासना करते हैं, अथवा प्रकृति संर 
त्रह्मात्मक स्वरूप की उपासना करते हैं, इन साधकों को ही अचिरादि आतिवाहिकं देवतागणं 
ले जाते हैं, यह अर्थ परिपूर्ण विवेचना करने पर सिद्ध होता है। वेदाम्तसार में यह 
गया दै कि पञ्चाग्निविद्यानिष्ठ साधक प्रकृति संबन्धरहित अपने परिशु आर 
ब्रझा्मक समझकर उपासना करते हैं। जीवात्मस्वरूप ब्रझारमक है, यह व 


3 थि पर तिष्ठन्‌? 39 यामी झार 
पिष्‌ इत्यादि अन्तर्यामी ब्राह्मण से प्रमाणित है। पञ्चाग्निविद्यानिष्ठ र जग 


. स्लात्मोपासक मानने पर ही वह अप्रतीकोपासक सिद्ध हो सकता है, यदि वह के सो 
`= सोपासक हो तो प्रतीकोपासक ही सिदध होगा । पश्मान्निविद्यानिष्ठ को बाप क 
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द्वितौयः ] माषानुवादसहितम्‌ | १५७ 


लम्बनत्व॑ तत्क्रतुन्यायाविरोधश्च । उभयेऽपि परिपूर्ण ब्रह्मोपासते मुखमेदेन, 
स्वात्मशरीर ब्रह्म केचन, ब्रह्मात्मकर्वात्मानमितरे” इत्यादि । एवं दीपेऽपि 
्रपञ्चितं द्रष्टव्यस्‌ । 

एवं स्थिते श्रीमद्गीतामाष्यवाक्यान्यपि तदनुरोधेन वर्णनीयानि । 
पञ्चाग्निविदोऽचिरादिगतिस्तावत्‌ सबग्रन्थेष्मविगीता । यस्य च परमात्मा- 
त्मकस्वात्माचुसन्धातृत्वं सिद्धम्‌ । तस्य किं कैवल्यमेव पुरुषार्थः । उत 
परमात्मानुभवोऽपीत्यत्र विशयः । तत्र शारीरकमाष्याद्यनुसारे तस्य 
परमात्माचुभवः, श्रीमद्गीताभाष्यस्वारस्यानुसारे कैवल्य भितीच्छन्ति । 


पासक मानने में यह भी कारण है कि तभी तल्ऋतुन्याय के साथ समन्वय हो सकेंगा । 
यदि वह केवल जोवात्मोपासक हो, ब्रह्मामक जीवात्मोपासक न हो तो उसकी अर्चिरादि 
गति से ब्रह्मप्राप्ति का वर्णन जो उपनिषद्‌ में मिलता है, वह असंगत हो जायगा । ब्रह्मा 
की उपासना करने पर ही तो ब्रह्मप्राप्ति हो सकती है। अतः पश्चाग्निविद्यानिष्ठ को 
ब्नझोपासक मानना चाहिये , यदि उसे ब्रह्मात्मक स्वात्मोपासक माना जाय तो वह विशेषण- 
रूप से ब्रह्मोपासक सिद्ध हो जाता है। पश्चाग्निनिष्ठ इतर ब्रह्मविद्यानिष्ठ ये दोनों प्रकार 
के साधक विभिन्न प्रकार से परिपूर्ण ब्रह्म की उपासना करते हैं | उनमें इतर ब्रहमविद्यानिष्ठ 
साधक स्वात्मशरीरक ब्रह्म की उपासना करते हैं। पश्चाग्निविद्यानिष्ठ साधक ब्रह्मात्मक 
स्वात्मस्वरूप की उपासना करते हैं। ये सब अर्थ सार में वर्णित हैं, तथा वेदान्तदीप में 
भी विस्तार से वर्णित हैं। वहीं द्रष्टव्य हैं । 

'एवम्‌' इत्यादि | श्रीमाष्यकार के वेदान्तसार, वेदान्तदीप और श्रीभाष्य के वाक्यों से 
यह अथ सुस्पष्ट रूप से विदित होता है कि प्रकृतिसंवन्ध रहित केवल जीवात्मस्वरूपोपासक को भले 
जीवात्मस्वरूपानुभव रूप फल ग्राप्त हो, परंतु उसको अचिरादि गति प्राप्ति नहीं होती, तया 
प्रकृति के ऊपर निवास मी नहीं होता है, परंदु अचिरादि गति तथा प्रकृति के ऊपर परमपद 
में निवास इन दो प्रकार के साधकों को ही प्राप्त होते हैं, जो ब्रह्मात्मक परिशुद्ध स्वात्मस्वरूप 
की उपासना करते हैं, तथा जो स्वात्मशरीरक परमात्मस्वरूप की उपासना करते हैं । ऐसी 

में इन स्पष्टार्थक श्रीमाष्यादि ग्रन्थों के वाक्यों के अनुसार ही श्रीमद्रीतामाष्यस्थ 
वाक्यों का वर्णन करना चाहिये । पञ्चाग्निबिद्यानिष्ठ साधक को अर्चिरादि गति प्राप्त 
होती है यह अर्थ सभी ग्रन्थों में समानरूप से वर्णित है। पञ्चाग्निविद्यानिष्ठ साधक 
परमासात्मक स्वात्मस्वरूप की उपासना करते हैं। यह अथै भी सभी ग्रन्थों से सिद्ध होता 
। यहाँ पर यही संशय होता है कि क्या पञ्चाग्निविद्यानिष्ठ साधक को एकमात्र कैवल्या- 
अर्थात्‌ जीवासस्वलूप मात्रानुभव ही प्राप्त होता है! अथवा उसे परमात्मानुभव भी 
गात होता है १ ऐसा संशय उपस्थित होने पर श्रीमाष्यादि ग्रन्थों का अनुसरण करने पर 
यही सिद्ध होता है कि उसे परमात्मानुभव प्राप्त होता दै । भीमद्गीतामाष्य के स्वारस्य 


को अनुसरण करने पर यही सिद्ध होता है कि उसे केवल्यानुभव ही प्राप्त होता है। इस 
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।। किपहले गीतामाष्य में कैवल्यनिष्ठ और परमपुरुष निष्ठ साधकों के विषय 
` उज्लेल किया गया है, अतः “आत्मयाथात््यविदः” इत्यादि ग्रन्थ के ५आल्ायाथास्ववि, ग 


इस ही हि 


३ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जवरे 
उभयाविरुद्धतया ग्रन्थनिवद्रण तु श्रीमद्गीतामाष्याटीकायाँ तार्पर्यचद्ि- 
कायामुक्तमस्मामिः | 

अत्र किश्चिदुच्यते । “यस्त्वयमात्मयाथात्म्यविद! परसपुरुपनिष्ठस्य 
च साधारणीमचिरादिकां गतिमाह” इत्यादिग्रन्थस्तु प्रस्तुतत्वमात्रेण 
केनल्यनिष्ठपरमपुरुपनिष्ठविषय इति न मन्तव्यस्‌ । किन्तु परमात्मात्मक- 
स्वात्मानुसन्धाठ्स्वात्मशरीरकपरमात्माजुंसन्धाठ भेदमिन्नत्रह्मविद्विपष. एवं | 


प्रकार कई विद्वान मानते हैं | परंतु उभयबिध अन्थों में बिरोध न हो, इस प्रकार ग्रन्थों का 
निर्वाह श्रीमद्गीताभाष्य की टीका तासर्यचन्द्रिका में मेरे द्वारा वर्णित है। उस निर्वाह 
का सार यही है कि--जिस प्रकार मधुविद्यानिष्ठ साधक फलरूप में आरम्भ में वस्वादिपद 
को प्राप्त करके उत्तर काल मं उससे विरक्त होकर परब्रह्म को प्राप्त करता है, उसी प्रकार 
पञ्च|ग्निविद्यानिष6 साधक भी आरम्ममें फलरूप में केवल्यरूप आत्मानुभव को प्राप्त कर 
उत्तरकाल में उससे विरक्त होकर परब्रह्म को प्राप्त करता है। इस प्रकार मानने में समौ 
ग्रन्थों का समन्वय हो जाता है | 

अन्न किंचित्‌? इत्यादि । यहाँ पर इस विषय में स्वल्प कहा जाता है। गीता- 
भाष्य का 'आत्मयाथास्म्यविद्‌ः परमपुरुषनिष्ठस्य च साधारणीमचिरादिकां गतिमाहं 
( श्रीमगवान्‌ आत्मयायात्य ज्ञानी और पग्मपुरुघनिष्ठ साधकों द्वारा समान रूप से ग्रा 
की जाने वाली अचिरादि गति का बर्णन करते हैं) यह ग्रन्थ प्रस्तुत कैवल्य निष्ठ और 
परमपुरुष निष्ठ इन दोनों अधिकारियों के विषय में प्रबृत्त है । ऐसा नहीं मानना चाहिये, 
किंतु यही मानना चाहिये कि यह ग्रन्थ परमात्मात्मक स्वास्मोपासक तथा स्वात्मशरीरक 
परमात्मोपासक ऐसे द्विविध ब्रह्मज्ञानी साधकों के विषय में ही प्रदत्त है, इस प्रकार मान 
पर “आत्मयाथात्यवित्‌? शब्द भी स्वरस रीति से समन्वय पा जाता है, क्योंकि “रातमा 
थात्मवित्‌ शब्द का अर्थ वही साधक है जो आत्मस्त्रूप को यथावस्थित रीति से समझ हें 
उसकी उपासना करता है। आत्मस्वरूप भगवदात्मक है, स्वतन्त्र नहीं है, यह अथ 
त्मनि तिष्ठन? इत्यादि उपनिषद्वचनों से सिद्ध है। अतः परमात्मास्मक स्वात्र 
की उपासना करने वाला साधक ही “'्रात्मयाथात्म्यवित्‌? शब्द से कहा जा सर्पी र 
उसे यहाँ लेना ही उचित है । बहु ग्रन्थों का स्वरस रीति से अर्थ करने के. लिये बिरी 


एक अन्य के अंश का अस्वरस रीति से अर्थ करने में कोई दोष नहीं है। भाव हैं | 
में बारबार 


इत्यादि शब्दों का केवल्यनिष्ठ साधक और परमपुरुष निष्ठ साधक को अर्थ भागने 
सारस्य है; क्योकि पूर्व प्रस्तुत साधको का आगे उल्लेख करना उचित है, पर 


 €ट6€-0.Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


| 


द्वितीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ . ३५६ 


तथा ससत्यात्मयाथारम्यविच्छन्दोऽप्यत्यन्तानुगुणः । एकग्रन्धशकला- 


स्वारस्यं वहुग्रन्थस्वारस्याय ग्राह्यम्‌ । न चात्र कश्चिङ्कगव-. 


याष्रुनुनिवचनविरोधगन्धोऽपीति । श्रीमद्गीताभाष्येऽपि पञ्चाग्निः 


विद्यानिष्ठस्थ अह्मात्मकस्यात्माइुसन्थान तत्रतुन्यायाद्‌ ब्रक्षग्रामिश्व . 


स्फुटतरं प्रत्यपादि | 

केचित्त ब्रह्मभूतस्वात्मा फैबस्यभोग्यः, ब्रह्मणस्तु स्वात्म विशेषणतया 
भानमात्रमस्तीत्याहुः, तर्हि न तत्कैवस्यं भवेत्‌ । साधनतो गतितः प्रमाणतः 
प्रकारतश्च दुर्निरूपं तदित्यात्मयाथात्यविदः 


ग्रन्थांश के स्वारस्य पर झुक जाने पर अनेक श्रीमाष्यादि ग्रन्थों का अस्वरस अर्थ करना 


होगा । इसकी अपेक्षा अनेक ग्रन्थों के स्वरसार्थ की रक्षा करने के लिये एक ग्रन्थांश का 
अस्वरसार्थ करना उचित ही है। इस प्रकार अर्थ करने पर भगवान्‌ यांमुनमुनि के ग्रन्थ से 


अणुमात्र भी विरोध नहीं होता दै । श्रीमदूगीतामाष्य में भी यह अथ स्पष्ट प्रतिपादित है कि 
पञ्चाग्निविद्यानिष्ठ ब्रह्मात्मक स्वात्मस्वरूप की उपासना करता है, तक्नतुन्याय से उसकी 
ब्रह्म प्राप्ति होती है । अतः यही मानना उचित है कि “आत्मयाथात्म्यवित्‌” शब्द ब्र्मात्मक- 
स्वात्मोपासक पञ्चाग्निविद्यानिष्ठ का ही वाचक है, केवलात्मोपासक का वाचक नहाँ है । 
'केचित्' इत्यादि । यहाँ पर कई विद्वान्‌ यह मानते हैं कि केसल्य में ब्रह्मात्मक 
स्वात्मस्वरूप भोग्य होता है, उस अनुभव में स्वात्मस्वरूप के प्रति ब्रह्म विशेषण रूप में 
भासता है । परंतु इस विषय में हमें यह कहना है कि तत्र वह केवल्प सिद्ध नहीं होगा, 
क्योंकि इस अनुभव में ब्रह्म भी विशेषण रूप में अनुभूत हो रहा है। ऐसी स्थिति में वह 
कैवल्य कैसे कहा जा सकता है, वही केवल्यानुभव कहा जा सकता है जिसमें जीवास्मस्वरूप 
भर का अनुभव हो, किसी प्रकार से भी व्रझ का अनुभव न हो | यदि विशेषण रूप में 
ब्रह्म का अनुभव होता तो वह ब्रह्म प्राप्तिरूप मोक्ष ही कहा जायगा । जिस कैवल्य में पूववादी 
ब्रझात्मकस्वात्मस्वरूप का अनुभव मानते हैं, उस कैबल्य का साधन गति प्रमाण और 
प्रकार प्रमाणों से किसी प्रकार से भी सिद्ध नहीँ किये जा सकते हैं। यह आत्मयाथात्य- 
शानियो का पक्ष है । इस प्रकार आत्मयाथात्म्य ज्ञानी प्रतिपादन करते हैं कि परमात्मात्मक- 
स्वात्मोपासक तथा स्वात्मशरीरक परमात्मोपासक ये उभयविध ब्रहाज्ञानी साधक अचिरादि 
माग से*्परमपद पहुँच कर परब्रह्म का अनुभव करते रहते हैं, इनकी युनराइतति नहों होती 
इनमें परमात्मात्मक स्वात्मोपासक साधक प्रथमतः स्वात्मस्वरूप का अनुभव करके उससे 
तृस न होकर परब्रह्मा के अनुभव में प्रदत्त होते हैं। इतना ही विशेष है। जो साधक 
परमात्मात्मक स्वात्मस्वरूप की उपासना नहीं करते, किंदु केवल स्वात्मस्वरूप की उपासना 
करते हैं, ऐसे साधक अचिरादि मार्ग में नहीं जाते हैं, न परमपद पहुँचते हैं। किंतु ब्रह्माण्ड 


में ही महलोक इत्यादि में पहुँच कर केवल्ल आत्मस्वरूप का अनुभव करते हैं, इनकी पुनरा- 


इत्ति हुआ करती है । 
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३६० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ चीवपरिच्ेद, 


कान्तां प्राप्य विचित्रकमरचितां पर्यायतो भूमिकां 
केनाप्यद्धतनाटकेन कमपि श्रीमन्तमानन्दयन्‌ | 
कृत्वा शास्नमुखे मनः प्रतिमुखं गर्भावमर्शात्‌ परं 
विद्यानिर्वहणेन लब्धविभवो हृद्येष विद्योतते ॥ 


इति कविताकिकासिहस्य सर्वंतन्त्रस्वतन्त्रस्य श्रीमह्वेङ्कुनाथस्य 
` वेदान्ताचार्यस्य कृतिषु न्यायसिद्धाञ्जने 
जीवपरिच्छेदो द्वितीयः संपूर्णः ॥ 


ES Oo 


“कान्ताम्‌? इत्यादि | यह इस परिच्छेद का उपसंहार शलोक है। 

अर्थ पुण्य-पाप रूप विचित्र कर्मों को संसारी जीवात्मा करता रहता दै । वह उन 
कर्मों का फलस्वरूप देव, मनुष्य, पशु और पक्षी इत्यादि विचित्र वेशों को क्रम से प्रास करके 
विलक्षण जन्म, जरा और मरण इत्यादि व्यापाररूप अदूसुत नाटक के द्वारा समस्त चिद 
चिद्वलक्षण तथा ल्ष्मीसमेत श्रीमान्‌ नारायण को लीलानन्द्रस देता रहता है। इस 
प्रकार रहने वाला जीवात्मा गर्भावमश अर्थात्‌ गर्म इत्यादि में होने वाले तापत्रय का 
विचार करके संसार से विरक्त होकर शास्रमुख अर्थात्‌ शात्रों में प्रधान अध्यात्मशाल मे 
मन को अभिमुख करके अर्थात्‌ लगाकर अध्यात्मशा्राथोँ को पूर्णरूप से ृदयंगम करके 
ब्रह्मविद्या का निर्वाह अर्थात्‌ परिपूर्ण अनुष्ठान करता है, इस अनुष्ठान से युक होकर 
स्वस्वरूपाविर्माव तथा भगवसर्यङ्कारोह्रण इत्यादि वैभव को प्रात कर यह जीबात्मा कॉल 
मणि के समान बन कर श्रीमगवान्‌ का हृदयंगम होकर विराजता रहता है । इस इलोक 
यह अथ दृष्टान्त रूप में सूचित होता है कि जिस प्रकार रङ्गमञ्चस्थ नट नाना भर 
अलंकार क्रियाओं से सुन्दर अनेक वेषों को प्राप्त कर अदूसुत नाटक के द्वारा राजा इसा 
श्रीमन्त महापुरुषों को आनन्दित करता हुआ भरतशाज्रानुसार मुख, प्रतियुख, गम, 

“ओर निवहण इन पांच सन्धियों को पूर्ण करके नाटक से प्रसन्न प्रभु से पारितोषिक पाकर 

उस प्रभु का अन्तरङ्ग हो जाता है | उसी प्रकार ही जीवात्मा के विषय में समझना चाहिये 


इस प्रकार कविताकिकर्सिह स्वतन्त्रस्वतन्त्र शरीमद्देक्कटनाथ 
वेदान्ताचाये की कृतियों में स्थायसिद्धाब्जन में 


जीवपरिच्छेद संपूर्ण हुआ । 
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इश्वरपरिच्छेदः 
( ईश्वरळक्तणनिरूपणम्‌ ) 
अथ ईश्वर्रिन्त्यते । सर्वेश्वरत्वं व्यापकत्वे सति चेतनत्वं सर्वशेषित्वं 
सर्वकर्मसमाराध्यत्वं सर्वेफम्रदत्वं सर्वाधारत्व॑ सर्वकारयोत्पादकत्वं स्वज्ञान- 
स्वेतरसमस्तद्र्ण्यशरीरकत्वं स्त्रतः सत्यसंकहपत्वादिक चेइतरलन्षणम्‌ | 
यत्तु जन्मादिखत्रे जन्पादित्रितयसमाहारो लक्षणसुक्तम्‌ , तत्रैकैकस्य 
( ईश्वर के लक्षणों का निरूपण ) 


आगे ईश्वर के विषय में विचार किया जाता है। ईश्वर के लक्षण ये हैं कि जो 
सत्र पर शासन करने वाले अथवा व्यापक होते हुएं चेतन, सबसे ग्रतिशय अर्थात्‌ 


लीलारस और भोग रस इत्यादि लाभ प्राप्त करने वाले तथा सब का ययेष्ट विनियोग 


करने वाले सवं कमों से समाराध्य एवं सवं फल देने वाले सत्र का आधार एवं सब कार्यों 
के उत्पादक हों। जो अपना घर्मभूतज्ञान तथा स्वस्वरूप को छोड़ कर इतर संपूर्ण दरब्य- 
रूपी शरीरों में आत्मा के रूप में विराजने वाले हों वे ही इश्वर हैं। ये सब्र ईश्वर 
के प्रथक्‌-प्रथक्‌ लक्षण हैं । इनमें अन्तिम लक्षण में अपने घर्मभूतज्ञान एवं स्वस्वरूप 
को छोड़ने की जो बात कही गई है उसका भाव यह है कि ईश्वर यद्यपि संपूर्ण द्रव्या 
को शरीर बनाकर उनमें आत्मा के रूप में विराजमान हैं, तथापि उन संपूर्ण द्रव्यं में 
ईश्वर के धर्मभूतज्ञान एवं ईश्वर स्वरूप द्रव्य होने पर भी अन्तर्माव करने योग्य नहीं है, 
क्योंकि ईदवर स्वरूप का ईश्वर आत्मा नहीं हो सकता, और आत्मा एबं शरीर में भेद 
होना चाहिये, तथा ईश्वर अपने घर्मभूतज्ञान का भी आत्मा नहीं है, इससे चेतन धर्म- 
भूतज्ञान के द्वारा जिस पर अधिष्ठान करता हो, वही शरीर होता है । ईश्वर अपने घमभूत- 
ज्ञान द्वारा अपने धर्मभूतज्ञान में अधिष्ठान नही कर सकते, क्योंकि उनके यहाँ दो धर्म- 
भूतज्ञान नहीं | यदि दो हों तो भी एक के द्वारा दूसरे में अधिष्ठान किया जा सकता है । 
इस अनुपपत्ति पर ध्यान देकर यह कहा गया है कि अपने धर्मभूतज्ञान एवं अपने 
स्वरूप को छोड़कर इतर समी द्रध्यरूपी शरीरों में जो आत्मा के रूप हैं वे ईइवर हैं। 
तथा स्वतः जो सत्य संकल्प वाले हैं वे ईश्वर हैं | इस प्रकार ईश्वर के अनेक लक्षण होते हैं। 
यत्तु जन्मादिसूत्रे' इत्यादि । “जन्माद्यस्य यतः? इस ब्रह्मसूत्र में यह कहा गया 

है कि जन्मकारणत्व, स्थितिकारणत्व, एवं लयकारणत्व - ये तीनों मिलकर ब्रह्म के लक्षण हैं। 
वहाँ पर शंका यह होती है कि उनमें एक-एक अलग-अलग लक्षण बन सकता है, परन्तु तीनों 
को मिलाकर ब्रह्म का लक्षण क्‍यों कहा गया १ इस शंका का समाधान यह है कि एक-एक 
लक्षण मानने पर यदि अतिव्याप्ति दोष हो तो उस दोष को दूर करने के लिये तीनों को 
कर लक्षण कहा जा सकता है। परन्तु वैसो बात नहीं, तीनों को अलग-अलग लक्षण 
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३६२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईश्वरपरिर्छेद, 


लक्षणत्वे संमवत्यपि त्रयाणां त्रयः कर्तार इति कुमतिशङ्काव्यावतनाय तदिति 
मन्तव्यम्‌ । सत्यादिवाक्येऽप्यनन्तपदेनैव सवव्यबच्छेदसिद्धौ श ङ्किन्रमेण 
व्यवच्छेदात्‌ पूर्वविशेपणद्वयम्‌ । एवमन्यत्रापि भाव्यम्‌ । 


मानने पर भी कहीं भी अतिव्याप्ति दोष नहीं होता है, ऐसी स्थिति में वहाँ तीनों को 
मिलाकर जो लक्षण कहा गया है, उसका भाव दूसरा ही है। भाव यही है कि यदि 
जन्मकारणत्व, स्थितिकारणत्व और लयकारणत्व को अलग-अलग लक्षण कहा जाय तो यह 
भ्रम हो सकता है कि एक ब्रह्म जगज्जन्म का कारण है, दूसरा ब्रह जगत्स्थिति का कारण 
है, तथा तीसरा ब्रह्म जगत्संहार का कारण है, इस प्रकार तीन ब्रह्म होते हैं, जो जगत्‌ के 
जन्म, स्थिति एवं संहार के अलग अलग कर्ता होते हैं। इस प्रकार कुमति सम्पन्न लोग शंका 
कर सकते हैं, उस शंका को दूर करने के लिये इन तीनों को मिलाकर ब्रह्म का लक्षण 
कहा गया है। यही जन्मादि सूत्र का भाव है। इसी प्रकार ही “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म'' इस 
ब्रह्म लक्षण वाक्य में सत्यत्व, ज्ञानत्व और अनन्तत्व ब्रह्म का लक्षण जो कहा गया है, वहाँ 
पर भी यह शंका उठती है कि एक अनन्तत्व ही ब्रह्म का लक्षण हो, यह पर्याप्त है, सत्यत्व और 
ज्ञानत्व भी ब्रह्म का लक्षण क्यों कहा गया भाव यह है कि देशपरिच्छेद, कालपरिच्छेद 
आर वस्तुपरिच्छेद से रहित पदाथ अनन्त शब्द का अर्थ है । ब्रह्म इन तीनों परिच्छेदो से 
रहित है। नानाविकारविशिष्ट प्रकृतिद्रव्य बद्धचेतन, मुक्तचेतन और नित्यचेतन ये सब 
ब्रह्म व्यतिरिक्त पदार्थ हैं, ये सब उपर्युक्त त्रिविध परिच्छधेदों में किसी न किसी परिच्छेद से 
युक्त ही हैं। ऐसी स्थिति में “ब्रह्म अनन्त है, अर्थात्‌ त्रिविध परिच्छेद रहित है” ऐसा 
ब्रह्म का लक्षण करने पर ब्रहम व्यतिरिक्त इन सभी पदार्थों की व्याइत्ति हो जाती है, श्रननत 
ब्रह्म लक्षण होना ही पर्याप्त है। वहाँ सत्यत्व और ज्ञानत्व मी ब्रह्म का लक्षण क्यों कहा 
गया है ! इस प्रकार यहाँ शंका उठती है, इस शंका का समाधान यही है कि यतो 
बा इमानि भूतानि जायन्ते” इत्यादि श्रुतिवचन से जगत्कारणत्व ब्रह्म का लक्षण कहा ग 
है, जगलारणत्व ब्रह्म लक्षण सिद्ध होने पर यह शंका उठती है कि जो अ्रकृति एवं उससे 
संवद्ध बढ्चेतन विकारवाले पदार्थ हैं, क्या वे जगत्कारण ब्रह्म हैं! इस शंका को द 
करने के लिये यह कहा गया है कि जगत्कारण ब्रह्म सत्य है, अर्थात्‌ निर्विकार है, इ 
कथन से विकार वाली प्रकृति एवं उससे संबद्ध बद्धचेतन की व्याइत्ति होती है, ये श न 
हो सकते | इनकी व्यावत्ति होने पर मी यह शंका उठती है कि क्या निर्विकार युक्त 
जगत्कारण ब्रह होगा। इस शंका को दूर करने के लिये “ज्ञानं ब्रह्म” कहकर है 
ष कहा गया है। उस लक्षण का भाव यही हैकि जो सदा ३। श 
न र ह | मुक्तात्मा संसारदशा में संकुचित शान वाला bo 
होने पर मी युक्तात्मा को व्याइत्ति सिद्ध होती है । मुक्तात्मा की os जीव 
छ नसो सत्ते, उठती है कि क्या निर्विकार तथा नित्यासंकुचित शान व ख 

हि. ६६० को पूर करने के छिये “अनन्तं बम पेसा "प 
|. ` “घन कहा गया है। तिविध परिच्छेद रहितत्व ही अनन्तत्व है । नित्य जीव 
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तृतौयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ३६३ 


( प्रधानादेरत्रह्मत्वनिरूपणम्‌ ) 
'अद्वितीयसमाभ्यधिकदरिद्रत्वश्रवणादसावेकः । `स एवं ब्रह्म, 


वाले हैं, क्योंकि वे स्वंवस्तु शरीरक नहीं हैं। अनन्तत्व लक्षण-से नित्य जीवों को भी 
व्यावत्ति सिद्ध होती है। इस प्रकार उठनेवाली शंकाओं ` के क्रम के अनुसार उन 
शंकाओं को दूर करने के लिये सत्यत्व ज्ञानत्व और अनन्त ब्रह्म के लक्षण कहे गये 
हैं। इसी प्रकार उठने वाली शंकाओं को क्रम से दूर करने के लिये “नित्यं विज्ञानमानन्दं 
ब्रह्म” इत्यादि भ्रुतिवचनों में नित्यत्व, विशानत्व और आनन्द्त्व ब्रह्म के लक्षण कहे गये 
हैं । इसी प्रकार अन्यत्र भी समझना चाहिये। 


( प्रधान इत्यादि के अब्नह्मत्व का निरूपण ) 

„ अद्वितीय” इत्यादि । यह ईश्वर एक है, क्योंकि शाज्नों में “एकमेवाद्वितीयम्‌” 
तथा “न तत्समश्चाम्यधिकश्च विद्यते? इत्यादि वचनों से यह कहा गया है कि वह ईश्वर 
अद्वितीय है तथा उसके समान और उससे अधिक कोई भी व्यक्ति नहीं होता है। वह 
ईश्वर ही देश परिच्छेद, काल परिच्छेद एवं वस्तुपरिच्छेद इन तीनों परिच्छेदों से शल्य है, 
अत एव वइ सर्वात्मक है, सर्वात्मक होने से यह सिद्ध-होता है कि वह ईश्वर ही सबसे अत्यन्त 
बड़े हैं, तथा सब को बढ़ानेवाले हैं, इस प्रकार उनको सबसे बड़ा एवं सब को बढ़ानेवाला 
शास्रों में कहा गया है, २अतः वह ईश्वर हो ब्रह्म सिद्ध होते हैं। यद्यपि कर्मकाण्ड में 
“अग्नि देवता है”, “जल ही यह सत्र कुछ दै”, “ब्राह्मण ही सभी देवता है”, “हे इन्द्र आपसे 


१. यहाँ पर इस शंका का समाधान अभिप्रेत है । शंक्रा यह है कि ब्रह्मा, विष्णु ओर 
महेश ये तीनों ईश्वर हें। ये तीनों परस्पर भिन्न हैं। कल्प तीन प्रकार होते 
हैं ( ५ ) सात्विक, ( २) राजस और (३) तामस । सत्व, रज और तमोगुण के 
आधिक्य के कारण करप भी सात्विक, राजस और तामस बन जाते हैं । सास्विक कएपों 
में विष्णु, राजस कलपों में ब्रह्मा और तामस कल्पों में महेश ईश्वर बनते हैं । जिस 
मकार चक्र की नेमि नीचे और ऊपर को जाती रहती है । उसी प्रकार इन तीनों देवों में 
किसी कल्प में कोई ईश्वर और वे दोनों उनके अनुयायी बन जाते हैं। इस प्रकार 
कर्पमेद के अनुसार ये तीनों इश्वर हैं | ऐसा मानना चाहिये। इस शंका को दूर करने 
के लिये तथा एकेश्वरवाद का समथैन करने के लिये “अद्वितीय इत्यादि पंक्ति ग्रबृत्त 

जिसका अर्थ अनुवाद में स्पष्ट बतलाया गया है | 

* यहाँ पर इस शंका का समाधान अभिप्रेत है। शंका यह है कि छान्दोग्यो- 
पनिषद्‌ की सद्विद्या में यह अर्थं वर्णित है कि एक जगत्कारण तत्व को समझने 
पर उससे बनने चाले सभी पदार्थं उसी प्रकार ज्ञात हो जाते हैं, जिस प्रकार 
रत्पिण्ड को समकने से उसके कार्यं घट और शराब इत्यादि जाने जाते हैं | इस 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


१६४ - न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईशर 
तस्यैव त्रिविधपरिच्छेदरहितस्य सर्वात्मकत्वेन निरतिशयब्हर्वबंहणत््र- 

> गे FT _ वै 
श्रवणात्‌ । “अग्निः सर्वा देवता”) “आपो वा इद स्स्‌, ` ब्राहमणो वै 
सर्वा देवताः”, “नकिरिन्द्र त्वहुत्तर” इत्यादेव्याघातकमबिधिशेपत्वाभ्यां 


~ 


बढ़कर कोई नहीं है” इत्यादि वर्णन पाये जाते हैं जिनसे अग्नि जल, ब्राह्मण और इन्द्र 
सबसे बड़े सिद्ध होते हैं, परन्तु इन बचनों का इन अथा के प्रतिपादन में तात्पर्य नहीं है। 
यदि इन वचनों के अथों के प्रतिपादन में तात्पयं हों तो इन बचनों में ही विरोध उपस्थित 
हो जायगा, क्योंकि अग्नि, जल, ब्राह्मण और इन्द्र इत्यादि विभिन्न पदार्थ हैं, यदि ये सबसे 
बढ़े होते हैं तो इनमें एक को दूसरे से बड़ा मानना होगा, ऐसी स्थिति में ये जब एक he 
से छोटे होगें तो ये पुनः सबसे बड़े केसे सिद्ध हो सकेगें । इस प्रकार इन वचन में वरोध 
प्रकार दृष्टान्त के द्वारा इस प्रतिज्ञा का--कि एक को जानने से सब कुछु जाना जा 
सकता है--उपपादन किया गया है। तथा कात्यायन ने यह कहा है कि छ 
ब्याकृतंग्राणेः स्वराटसिन्धुरितोमिर्मिः । यत्‌ प्रणत्यदिचाभाति तस्मे ,सदूबह्मणें नमः ॥ १ 
अथै--जिस प्रकार समुद्र लहरों के रूप में परिणत होकर उन लहरों के कारण 
. नाचता रहता है, उसी प्रकार ही जो स्वतन्त्र ब्रह्मतत्थ ईश्वर प्रकृति एवं जावां ६ 
रूप में परिणत होकर उनके कारण नाचता सा दिखाई देता दै। उस सदूबहम को 
नमस्कार है । इस कात्यायन वचन से यही सिद्ध होता है कि चेतन, अचेतन और ईश्वर 
समुद्र स्थानीय ब्रह्म के तरज्ञों के समान हें। क्या इससे बह फलित नहीं होता 
कि ब्रह्म इश्वर से भिन्न है? इस शंका का समाधान करने के लिये “स एव ब्रह्म 
यह वाक्य प्रदत्त है । समाधान का भाव यह है कि यदि चित्‌, अचित्‌ आर ईर्वर 
ब्रह्म के कार्य हैं, तथा ब्रह्म ईश्वर से भिन्नहों तो इन वेद वचनों से--जिनसे चित्‌ 
अचित्‌ और ईश्वर का नित्यस्व सिद्ध होता हे--विरोध उपस्थित होगा । तथा नारा 
यणः परब्रह्म तत्व नारायणः परः? इत्यादि उन उपनिपद्कचनों से भी विरोध उपस्थित 
होगा, जिनसे सर्वेश्वर नारायण ही परब्रह्म एवं परतत्व सिद्ध होते हैं। किंच? रा 
तत्त्व अनन्त है, अर्थात्‌ देशपरिच्छेद, कालपरिच्छेद एवं वस्तुपरिच्छेद से रहित र 
सर्व देश ओर सबै काल में रहता है, तथा सर्व वस्तु रूप में विद्यमान दै, बढ्दा अगत 
तत्व स्वाधार सर्वशेषी सरव नियन्ता हो सकता है, तथा स्वोकृत्ट गुणों से सम्प. 
सकता है । सर्वोस्कृष्ट गुणों से सम्पन्न होने के कारण ही “बृइन्तो छास्मिन्‌ झुगा पे 
्युत्पत्ति के अनुसार ब्रह्म शब्द का वाध्य होता है | ऐसा तत्त्व ईश्वर ही दै। झट 
इश्वर ही ब्रह्म हें । अत एव “सत्यं ज्ञानमनन्तं बह्म ” इस श्रुति में रूढि शक्ति के अ 
अनन्त शब्द का वाच्याथे नारायण को ही योगशक्ति के अनुसार त्रिविध परिच्डेदरहि 
 कहारयादे, तथा उन्हें ही ब्रह्म भी कहा गया है । 
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तृतीयः ] भापानुवादसहितम्‌ ३६५. 
मन्यपरखनिर्णयान्न तेषामानन्त्यत्रह्मत्वादिसिद्धि। । 

स एवं सदसदव्याकृतब्रह्मात्माकाशप्राणशिवनारायणादिशब्दे! कारण- 
प्रकरणगतैः सामान्यतो बिशेपतश्व व्यपदिश्यते । न च वृश्चिकोत्पत्तौ गोमय- 
बृश्चिकादिवञ्जदुर्पत्तो देशकालभेदात्‌ कारणानियमः किं न स्यादिति 
वाच्यम्‌, प्रमाणान्तरेण भेदासिद्धेः । शब्देन तु समानप्रकरणत्वग्रत्य- 


उपस्थित होता है । किंच, ये बचन अर्थवाद होने से कर्मविधि के शेप हैं, कमबिधि में उपयुक्त 

होने वाले प्रार्य बो बतलाने में ही इन वचनो का तात्पय निणीत होता है । अतः अर्थान्तर 

` में तात्पर्य रखने वाले इन वचनां से इनका अनन्तत्व और ब्रहात्व इत्यादि सिद्ध नही हद 
सकता । एकमात्र ईश्वर में ही श्नन्तत्य और ब्रह्मत्व इत्यादि सिद्ध होंगे | 


स एब? इत्यादि । वह एकमात्र ईश्वर ही उपनिषदों मे कारण प्रकरणों में पठित सत्‌- 
श्रसत्‌. अव्याक्ृत ब्रह्म, आत्मा, आकाश, प्राण, शिव और नारायण इत्यादि शब्दों से सामान्य 
रूप एवं विशेषरूप से चतलाया जाता है । इन में पूव-पूवशब्द सामान्यरूप से बतलाने वाले हैं, 
तथा उत्तरोत्तर शब्द विशेषरूप से बतलानेवाले है, इनमें नारायण शब्द संज्ञाशब्द होने से 
परमविशेषरूप से वाचक है। “सत्‌? शब्द सूक्ष्म रूप से विद्यमान के रूपमें, “असत्‌? शब्द 
स्यूलरूपसे अविद्यमान के रूप में 'अव्याक्कत' शब्द नाम रूप व्याकरणरहितरूप में ब्रह्मा” शब्द 
सबसे बड़े के रूप में आत्मा? शब्द चेतन रूपमें आकाश' शब्द सर्वत्र प्रकाशमान वस्तु के 
ल्प प्राण शब्द जगत्‌ को जीवित रखनेवाली वस्तु के रूप में "शिब? शब्द मंगलवस्तु के 
सप 'नारायण” शब्द नारायण नामवाले पदार्थ के रूप में उस जगत्कारण वस्तु का प्रतिपादन 
करते हूँ। शंख चक्र गदाधर लक्ष्मीपति श्रीमगवान्‌ ही नारायण नाम वाले हैं। अतः 
यह शब्द परमविशेषरूप में जगत्कारण वस्तु का वाचक सिद्ध होता है। शंका--लोक में 
बृश्चिक की उत्पत्ति में वृश्चिक और गोमय इत्यादि अनेक पदार्थ कारण होते देखे गये 
हैं, किसी देश और किसी काल में इश्निक से वृश्चिक उत्प्\होता है, दूसरे देश एबं 
' दूसरे काल में गोमय से इश्चिक जिस प्रकार उत्पन्न होता है, उसी प्रकार विभिन्न देश 

एवं विभिन्न काल में सत्‌, असत्‌, अव्याकृत ब्रह, आत्मा, आकाश, प्राण, शिव और नारायण 
| जगत्‌ की उत्पत्ति हो सकती है . ऐसी स्थिति में जगदुत्पत्ति में आनयतकारण ही क्‍यों 
न माने जाँय, एकमात्र इश्वर से जगदुत्पत्ति क्‍यों माननी चादिये। समाधान--हृश्चिक, 
गोमय और बक्षिचक इत्यादि विभिन्न कारणों से उत्पन्न होता है, इसमें प्रत्यक्ष प्रमाण है। 
उसी प्रकार प्रकृत में विभिन्न वस्तुओं से जगत्‌ की उत्पत्ति प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्ध नहीं 


होती है, शब्दः प्रमाण से ही विभिन्न वस्तुओं से जगदुत्पत्ति सिद्ध करनी होगी । परन्तु ` 


वैसा सिद्ध नहीं किया जा सकता, क्योंकि एक उपनिषद्‌ में कारण प्रकरण में वर्णित स्क- 
श्व और सबंशक्तित्व इत्यादि घर्म दूसरे उपनिषद्‌ में कारण प्रकरण में भी वर्णित होते है, 
इससे सिद्ध होता है कि उस उपनिषद्‌ में वणित जगत्कारण वस्तु का प्रतिपादन इस उपनिषद्‌ 
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त न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईश्वरपरिच्छैद। 


मिज्ञानात सर्व शाखाप्रत्ययन्याय  सामान्यविशेपन्यायाम्यामेकत्वादि- 


में भी किया जाता है। फिंच, पूर्वमीमांसा में सर्वशाखा प्रस्ययन्याय वर्णित है, 
जिसका भाव यह है कि विभिन्न वेदशाखाओं में वर्णित अग्निहोत्रादि एक ही हैं, वे शा 
भेद से भिन्न नहीं हैं। उस न्याय से यह सिद्ध होता है कि विभिन्न उपनिषदों में विभिन्न 
शब्दों से वर्णित जगत्कारण वस्तु भी एक हौ है भिन्न-भिन्न नहीं है। किंच, पूर्वमीमांसा- 
में “सामान्य विशेषन्याय वर्णित है, जिसका भाव यह है कि एक ही पदार्थ सामान्यः 
शब्द एवं विशेष शब्द से बतलाया जाता है, सामान्य शब्द एवं विशेष शब्द से वर्णित अर्थ 
भिन्न भिन्न नहीं है । इससे यही सिद्ध होता है कि सदू असद्‌ अव्याकृत इत्यादि सामान्य शब्द 
एवं नारायण इत्यादि विशेष शब्दों से प्रतिपादित जगत्कारण पदार्थ एक द्वी हैं। किंच 


३. पूर्वमीमांसा का यह सूत्र है कि “एक वा संयोगरूपचोदनाख्याविशेषात्‌” 
इस सूत्र से संशा प्रत्ययन्याय सिद्ध होता हे। यदि विभिन्न शाखाओं में 
वर्णित याग इत्यादि कमों में संयोग, रूप, चोदना ओर आख्या इन चार अथो में 
ऐक्य हो तो विभिन्न शाखा वर्णित उस कर्म को एक मानना चाहिये। शाखा भेद के 
अनुसार उस कमं को भिन्न नहीं मानना चाहिये 1 यहाँ संयोग शब्द से फल संबन्ध 
विवर्शित है और रूप शब्द से द्रब्य एवं देवता विवक्षित हैं, क्योंकि ये ही याग के रूप 
माने जाते हैं। चोदना शउद्‌ से 'यजेत' और “जुहुयात? इत्यादि विधायक शब्द 
विवक्तित हैं । राख्या शब्द से 'अग्निहोत्र' और 'ज्योतिष्टोम' इत्यादि नाम विवक्षित 
है। यदि परिभिन्‍न शांखावर्णित किंसी कर्म के विषय में ये चारों अर्थ एक से ही हो तो 
शाखाभेद होने पर भी उस कम को एक ही मानना चाहिये। एक मानने का फछ 
यही है कि एक शाखा में उसके कमे के जो अंग कहे गये हैं यदि वे अंग दूसरी 
शाखा में वर्णित न हों, तो दूसरी शाखाबालों को भी उन अंगों को लेकर ही अनु 
छान करना होगा । >> ली 


४. पूर्वमोसांसा में “छागो वा मन्त्रवर्णात” ऐसा एक सूत्र है। इस सूत्र से सामान 
विशेष न्याय सिद्ध होता है। उस अधिकरण में यह कहा गया है कि “पशुना 
इस वाक्य से यह कहा जाता है कि पशु से याग करना चाहिये | चार हर ल , 
प्राणी पशु हैं । इस पशु से याग करना चाहिये । “छागस्य चपायाः” र स 
विशेष छाग अर्थात्‌ अज का उल्लेख है । यहाँ पशु शब्द सामान्यवा चके ९१ छाग ` 
विशेषवाचक है । सामान्यवाचक शब्द का विशेष में पयंचसान न्याय ग्राप्त है । 
छागरूपी पशु से ही याग करना चाहिये, दूसरे पशुओं से नहीं। इस साम पा 
न्याय के अनुसार प्रकृत में यह सिद्ध होता है कि सत्‌, आत्मा, ब्रह्म इत्यादि शी" 
त्य वाचक शब्दों से जो जगत्कारणतस्व बतलाया गया है वह “एको ह चै नारायण र व 
 इसश्रृति में विशेषवाचक नारायण शब्द से वर्णित नारायण ही है । सामान्यत | 
रन्दो का विशेष्य में पर्यवसान ही न्यायसंगत है । 


हटा 3 CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


4 


तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ _ ३६७ 

कण्ठोक्त्याऽभन्नार्थोपपचौ भेदकर्पनायोगात्‌ । अतो न प्रधानादेज॑ह्त्वम्‌ । 
( बरहमरदरादेरबरह्मस्वनिरूपणम्‌ ) 

नापि ब्रह्मरुद्रादे तेपां सृज्यत्वसंदायत्वकर्मवश्यत्वादिश्रवणेन 


जीवत्वसिद्धेः । ` 
~ 6 
कण्ोक्तकमचश्यत्वकार्यस्वेषु्‌ न हेतुता । 
Q 
“कायंता लीलया युक्ता कारणस्य हतैनसः ॥ 


“धकः शास्ता न द्वितीयोऽस्ति शास्ता”, “द्यावाभूमी जनयन्‌ देव एकः” इत्यादि उपनिषद्वचन 
यह बतलाते हैं कि इस जगत्‌ में शासन करने वाला एक ईश्वर ही है. उसको छोड़कर क्‍ 
' दूसरा कोई शासन करने वाला नहीं है। एक ही देव ईश्वर द्रलोक एवं पृथिवीलोक की । 
सृष्टि करने वाले हैं। इस प्रकार इन वचनों में स्पष्ट रूप से यह अर्थ बतलाया गया 
है कि जगत्कारण वस्तु एक ही है ! ऐसी स्थिति में जगत्कारण वस्तु में भेद की कल्पना नहीं. 
हो सकती, विभिन्न देश काल को लेकर विभिन्न वस्टओं को जगत्कारण नहीं माना 
जा सकता। इस विवेचन से फलित होता है कि एकमात्र ईश्वर ही जगत्कारण ब्रह्म है 
अतः प्रधान आदि को जात्कारणत््व और ब्रह्मत्व सिद्ध नहीं हो सकता । ; 


( ब्रह्मा ओर रुद्र इत्यादि के अब्रह्मत्व का निरुपण ) 

ब्रह्मा और रुद्र इत्यादि भी जगत्कारण ब्रह्म नहीं हो सकते, क्योंकि “एको ह वै 
नारायण आसीत्‌ न ब्रह्मा नेशानः?, “यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्वम्‌, “यक्षः शूलपाणिः 
पुर्षोऽजायत” इत्यादि श्रुतिवचन यह बतलाते हैं कि “महा प्रलयकाल में एक नारायण 
ही थे ब्रह्मा नहीं थे, शंकर नहीं थे”, “जो भगवान्‌ सर्वप्रथम ब्रह्माजी को उत्पन्न करते हैं? 
तीन नेत्र वाले तथा शूल को हाथ में धारण करने वाले पुरुष अर्थात्‌ शंकर जी उसन्न 
द हुए | तथा ब्रह्माजी के प्रति शंकर का यह कथन है कि “अनपहतपाप्मा अहमस्मि? | 
। अर्थ--नामकरण संस्कार न होने से मैं पापरहित नहीं हुआ हूँ, हमारा नामकरण संस्कार 
कीजिये । आगे श्रुति में यह कहा गया है कि शंकर की इस प्रार्थना को सुनकर ब्रह्माजी 
उनका रुद्र ऐसा नाम रक्खा । इन बचनों से यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मा और रुद्र इत्यादि 
“बड़े देवता भी अन्यान्य जीवों के समान भ्रीभगवान्‌ से उन्न होते हैं, तथा भ्रीमगवान्‌ के 
दारा उनका संहार होता है । किंच, वे पुण्य-पाप कर्मों से मुक्त होने के कारण क्म परवश हैं | 
हस प्रकार सृज्य, संहायं तथा कर्म परवश सिद्ध होनेवाले ब्रह्मा और सुद्र इत्यादि देवतागण 

बैगत्कारण ब्रह्म नहीं हो सकते । वे जीव सिद्ध होते हैं, जीव ईश्वर नहीं हो सकते । 
ै कप्ठोक्त इत्यादि । जिन ब्रह्म रुद्रादि देवताओं में कर्मवश्यत्व एवं कार्य इत्यादि 
जज बा साघकलिङ्ग भ्रुतियों में कण्ठरव से वर्णित हैं, वे जगत्कारण नहीं हो सकते । किंतु 
रायण भगवान्‌ “अपहतपाप्मा देव एको नारायणः” इस भुतिवचन से पापरहित कहे 
हं, उस. कमरहित जगत्कारण नारायण का लीला से अवताररूप “जन्म होना युक्त 


यहाँ पर यह शंका अभिप्रेत है कि अथवैशिखा में “बद्वाविष्णुरूेन्द्रास्ते सवे 
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क न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ रपर 


कारणादिग्रकरणेषु च तत्तद्वाचकशब्दायां शरीरिपर्यन्ततया निर्वचना- 


ही है। माव यह है कि यदि कहीं श्रुतिवचनों में श्रीभगवान्‌ का जन्म कहा गया हो तो 
वह जन्म अवताररुप है, इससे श्रीभगवान्‌ को अन्यान्य जीवों के समान उत्पाद्य मानना 
उचित नहीं है, क्‍योंकि श्रीनारायण भगवान्‌. कमंगन्धरहित बनाये गये हें। अकर्मवद्य 
भगवान का जन्म स्वेच्छा से लीलार्थं अवताररूप है। परंतु जिन ब्रह्मादि देवताओं का 
कर्मवश्यत्व और कार्यत्व शास्त्रों में वर्णित है, वे अन्यान्य जीवों के समान जीव ही हैं, 
वे जगत्कारण ईश्वर नहीं बन सकते । 


'कारणादिप्रकरणेषुः इत्यादि । शंका--उपनिषद में “हिरण्यगर्भः समवर्तताग्रे? 
“दारणं तु ध्येयः, सर्वेश्षयसंपन्न! सर्वेश्वरः शम्भुराकाशमध्ये” इत्यादि वचन मिलते हैं जिनका 
यह अर्थे है कि सृष्टि के पूर्व हिरण्यगर्म ही थे, कारणतच्व ध्यान करने योग्य है, वह तत्व 
सर्मैश्वयैसपन्न सर्वेश्वर शंमु दै । वे ृदयाकाशमध्य में ध्यान करने योग्य हैं । ये सव वचन 
जगत्कारण तत्त के प्रतिपादक प्रकरणों में पठित हैं। इनमें पठित हिरण्यगर्भ शब्द ब्रह्मा का 
वाचक है, तथा शंभु शब्द शिवजी का वाचक है। ऐसी स्थिति में ब्रह्मा आर शंकर 
जगत्कारण ईश्वर क्यों न सिद्ध होंगे ! अवश्य वे ईश्वर सिद्ध होंगे । इस शंका का समाधान 
यह है कि ईश्वर एक हैं, यह अर्थे पहले ही सिद्ध किया गया है। ब्रह्मा और शिव इत्यादि 
अनेक ईश्वर नहीं हो सकते | किंच, इतर वचनों में उनका कार्यत्व और कर्मवश्यत्व इत्यादि 
कप्टरव-से वर्णित हैं, इससे मी वे ईश्वर नहीं हो सकते । कारण प्रकरणों में हिरण्य और 
रम्य इत्यादि जो शब्द हैं, लोकप्रसिद्ध के अनुसार जिन्हें देवतान्तरवाचक मानकर क 
देवताओं को ईश्वर सिद्ध करने के लिये चेष्टा की जाती है, वे शब्द उन देवतान के 
वाचक नहीं हैं, किन्तु श्रीमगवान्‌ के ही वाचक है । जिस प्रकार कारण प्रकरणों म पढित 
आकाश और प्राण इत्यादि शब्द परमात्मा के वाचक होते हैं, उसी प्रकार ही कारण 
में पठित हिरण्यगर्भ और शंच इत्यादि शब्द भी परमात्मा के वाचक होते हैं। यह 
परमात्मवाचक्रस दोनों प्रकारों से संपन्न होता है। कारणप्रकरण में पठित आकाश 
'आ समन्तात्‌ काशते प्रकाशते काशयति प्रकाशयति इति वा आकाशः इस ०. 
अवयवब्युसत्ति से चारों तरफ प्रकाशित होने वाले अथवा चारों तरफ सबको हैं त 

करने वाले परमात्मा का वाचक होता है। तथा प्राण शब्द “प्राणयतीतिं भ्रा श 

्यु््त से सब को जीवित रखने वाले परमात्मा का वाचक होता है। ईस रू ` | 
 व्युसत्ति दी योग और निर्वचन कहलाती है। आकाशादि शब्दों को परमात्मबाचर्क | 
 एकप्रकार है ' दूसरा प्रकार भी है। वह यह है कि आकाश शाब्द प्रसिद्धाकाश 
TS i Pu ५ | 
_ संप्रसूयन्ते” कहकर ब्रह्म, र्र ओर इन्द्र के समान विष्णु की उत्पत्ति हे ड 
` विष्णु और नारायण एक ही हैं। उत्पन्न होनेबाले नारायण जगत्कारण शरि 
सकते हैं । इस शंका का समाधान यहाँ पर किसा गया है । क 
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तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ३६६ 


न्तरेण चा आकाशप्राणादिशब्दवत्‌ परमात्मन्येव पर्यवसानसिद्धे!। तदयं 
संग्रहः 
परविद्यासु जीवोक्तिनिरुक्त्यादेः पराश्रया । 
तल्लिङ्ञानन्यथासिद्धौ तद्विशिष्टावलम्विनी ॥ 
स्वोपासनोपदेशस्तसपेश्वयग्रपश्चनादेश्च प्रह्मादवामदेवादिवत्‌ शाख्रा- 
वगतस्वात्मशरीरकपंरमात्मानुसन्धानमूलत्वात्‌ तस्य च सर्वेशरीरस्य 
यथाविधि चेतनाचेतनविशिष्टतयाऽप्युपास्यत्वोपपत्तः । अथर्व शिरःश्वेता- 


वाले परमात्मा का वाचक होता है तथा प्राण शब्द प्रसिद्ध प्राणशरीरक परमात्मा का वाचक 
होता है, जिस प्रकार कारणप्रकरण में पठित आकाश, प्राणादि शब्द उपर्युक्त दोनों प्रकारों से 
परमात्मा के वाचक होते हैं, उसी प्रकार ही कारण प्रकरण पठित हिरण्यगर्म और शम्मु 
इत्यादि शब्द भी उपयुक्त दोनों प्रकारों से परमात्मा के वाचक होते हैं। हिरण्यगर्म शब्द 
“हिरण्यस्य हिरण्मयस्य परमव्योम्नो गमभूतस्तत्र स्थितः? ( अर्थात्‌ हिरण्य अर्थात्‌ स्वर्ण के 
समान चमकने वाले परमपद-के मध्य में विराजमान है ) इस अवयव व्युत्पत्ति से परमात्मा 
का वाचक होता है। तथा हिरण्यगभं जो ब्रह्मा है, ताहश ब्रह्मशरीरक परमात्मा का वाचक 
होता है । इसी प्रकार शंभुशब्द भी “झं भवत्यस्मादिति शंभुः शंभावयतीति शंभुः” 
अर्थात्‌ जिससे सुख हो वह शम्भु है, अथवा जो सुख देते हैं -वह शम्भु हैं ) इस अवयव- 
व्युत्पत्ति से परमात्मा का वाचक है | अथवा प्रसिद्ध शम्भु जो शिवजी हैं, ताइश शिवशरीरक 
भगवान्‌ का शाम्भुशब्द वाचक दै । इन दोनों प्रकारों में किसी भी एक प्रकार से हिरण्यगम 
और शम्भु इत्यादि शब्द परमात्मा के वाचक होते हैं। यहाँ यह अथ ध्यान देने योग्य 
है कि यदि प्रसिद्ध ब्रह्माजी और शिवजी के समर्थक अनन्यथासिद् लिंग हों तो वहाँ 
ताहश ब्रह्मशिवशरीरक परमात्मा को उन शब्दों का वाच्य मानना चाहिये, यदि वैसे 
लिङ्ग न हों तो वे शब्द व्युसत्ति से परमात्मा के वाचक होते हैं। ऐसा मानना चाइिये। 
यह अर्थ “परविद्यासुः इत्यादि श्लोक से संग्रहीत है। अथै-जो विद्या मोक्ष की साधन 
› वे परविद्या कहल्लाती हैं। उन विद्याओं में उपास्यतत्व को बतलाने के लिये यदि 
जीववाचक शब्द कहीं प्रयुक्त हो तो वे निरुक्त और व्याकरण इत्यादि के अनुसार 
व्युत्पत्ति से परमात्मा के वाचक होते हैं, अत एव उन परविद्याओं में परमात्मा ही 
उपास्य होते हैं, जीव नहीं। यदि उन परविद्या प्रकरणों में जीवस्वसाधक अनन्यया- 
सिद्ध लिंग अर्थात्‌ असाधारण घर्म वणित हों तो वे शब्द जीवों को बतलाते हुए जीवः 
शरीरक परमात्मा के वाचक होते हैं । प्रशन--यदि ब्रह्मा, रुद्र और इन्द्र इत्यादि ईश्वर नहीं 
हैं तो परत्दनविद्या में इन्द्र अपने को उपास्य कैसे कहते तथा अथर्वशिर उपनिषद्‌ में 
सद्र अपने सर्वेश्वये का विस्तार से वर्णन क्यों करते हैं, इससे तो यही सिद्ध होता है कि 
इन्द्र और रुद्र इत्यादि ईश्वर हैं? उत्तः इन्द्र और रुद्र इत्यादि देवतागण शाज् से 
यह जानते हैं. कि हम परमात्मा के शरीर हैं, परमात्मा हमारे अन्दर अन्तर्यामी के 
४७ 
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३७० न्यायसिद्वाञ्जनम्‌, [ ईशरपरिच्छयद, 


श्वतरादीना निर्वाह; पुरुपनिर्णये प्रपञ्चितः, श्रीभाष्यकारैथ वेदार्थसंग्रहादिपु । 
तदखिठानुसन्धायिभिर्वात्स्यवरदगुरुभिस्तच्तनिर्णये प्रकरणे स्वो निष्कर्ष! 
संगृहीतः | तत््वसारे च-- 
कस्त्वं तत्वविदस्मि वस्तु परमं किं तहिं विष्णु) . 
कथं तत्वेदम्परतैत्तिरीयकमुखत्रय्यन्तसन्दशनात्‌ । 


रूप में विराजते हैं, अत एव श्रहं इत्यादि शब्द वक्तजीवशरीरक परमात्मा के वाचक 
होते हैं। इस प्रकार इन्द्रादि देवतागण अदइमादिशव्दों को स्वशरीरक परमात्मवाचक 
मान कर उस परमात्मा को बतलाने के लिये अहमादि शब्दों का प्रयोग करते हें। अत 
एव वहाँ वक्ता का इन्द्र को स्वशरीरक परमात्मा को उपास्य बतलाना ही श्रमीष्ट है । तथा 
वक्ता को सद्र को स्वशरीरक परमात्मा के सवैश्वर्य का प्रतिपादन ही अभिमत है। इससे 
परमात्मा का उपास्यत्व एवं सर्वैश्वर्य ही वहाँ प्रतिपादित होता है। यहाँ पर प्रहाद और 
वामदेव इत्यादि दृष्टान्त दै | प्रहाद जीव होते हुए अहंशब्द से स्वशरीरक परमात्मा 
को प्रतिपाद्य मानकर “मत्तः सर्वमहं सर्व मयि सव॑ सनातने” ऐसा कहते हैं। अर्थ 
हमसे ही सत्र उसन्न हुआ है । मैं ही सब कुछ हूँ, सनातन मुझमें ही सब्र स्थित है। तथा 
बामदेव जीव होते हुए अहंशव्द से स्वंशरीरक परमात्मा को वाच्य मानकर “अह 
मनुरमवम्‌? अर्थात्‌ “मैं मनु था” इत्यादि कहते हैं । उसी प्रकार ही प्रकृत में भी इनदर 
और स्द्र अहंशब्द से स्वशरीरक परमात्मा को बाच्य मान कर अपने को उपास्य तया 
अपने सर्वेश्वय॑ का प्रतिपादन करते हैं। परमात्मा सर्वशरोरक होने से चेतनशरीरक 
तया अचेतनशरीरक के रूप में उपास्य हो सकते हैं, इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं है । 
परवादी गण जिन अथर्वशिर और श्चेताश्वतर इत्यादि उपनिषदो से शिवजी को ईश्वर 
सिद्ध करना चाहते हैं, उन :उपनिषदों का निर्वाह पुरुषनिर्णय अन्य में औयासुतात 
द्वारा बिस्तार से वर्णित है। तथा थीमाष्यकार ने वेदार्थसंग्रह इत्यादि अन्था म छ्न 
उपनिषदों का निर्वाह किया है जो उन ग्रन्थों में ही द्रष्टव्य है । उन ग्रन्यं में प्रतिपादित हे 
अरथौं का पूर्णल्प से अनुसन्धान करके वात्स्थवरदगुर ने तत््वनिर्णय नामक अन्य के क”. 
में सम्पूण निष्कर्ष का संग्रह किया है। तथा तत्वसार नामक ग्रन्थ में “करुन Lb 
विदस्मि” इत्यादि कों का संग्रह किया है। “क्त्वं? इत्यादि छोक म 
लेकर प्रर्त हैं। परवादी पूँछता है "कस्त्वम्‌? अर्थात्‌ आप कौन हो | वैष्णव 
देता है “तत्त्तविदस्मि? अर्थात्‌ मैं तत्वज्ञ हूँ । परवादी पूँछता है कि “वस्तु परम कि देता है 
sh यदि आप तत्वज्ञ हो, तो कहो-परम तत्व क्या दै! बैष्णववादी हक कत 
बिष्णु" अर्थात्‌ परमतत्त विष्णु हैं। इसपर परवादी पूछता है कर्म 


हस “(तैद 
Eo होता है न विष्णु परमतत्त्व है ।. वैष्णवबादी उत्तर ता ती र 


Fe द 2504) न्दशनात्‌”। अथ-परतत्व को बतलाने में तारय | तैतिरीयो 


_पैतिरीयक इत्यादि उपनिषदों को देखने पर भरीवि्य ही परतत्त सिद्ध होते 
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है, 
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तृतौयः | भाषानुवादस हितम ३७१ 


` अन्यास्तहि गिरः कथं गुणवशादत्राह रुद्रः कथं 
तदृष्ट्या कथयुद्धवत्यवतरत्यन्यत्‌ कथं नीयताम्‌ ॥ 
इत्यादिभिः श्लोके! संगृहीतः । 
एवं च नारायणस्येच परमकारणतवुकषूपास्यत्वसर्वान्तर्यामित्वादि- 


पनिषदू के नारायणानुबाक्‌ में यह कहा गया है कि परब्रह्म परतत्त्व, परज्योति और परमात्मा 
नारायण ही है। इससे यह व्यक्त होता है कि इतर उपनिषदों में इन परब्रह इत्यादि 
शब्दों से जो पदार्थ उपास्य कद्दा गया है, वह नारायण ही है । इससे फलित होता है 
कि नारायण ही सभो ब्रह्मविद्याओं में उपास्य कहे गये हैं| परबादी पूछता है “अन्यास्तहि 
गिरः कथम्‌” | अर्थ--यदि विष्णु ही परतत््व हैं तो “इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते”, 
“न सन्न चासच्छिव एव केवलः” ( मायाओं से इन्द्र अनेक रूपधारी प्रतीत होते हैं, 
प्रलयकाल में सत्‌ नहीं था, असत्‌ नहीं था, एकमात्र शिवजी ही केबल थे ) इत्यादि 
उपनिषद्ववचनों का कैसे निर्वाह किया जाय! वेष्णवबादी इसके उत्तर में कहते हैं 
“गुणबश्ात्‌? । अर्थ इन्द्रशब्द॒ “इदि परमैश्वये” इस धातुपाठ के अनुसार परमैश्चय 
गुण सम्पन्न ईश्वर का वाचक है। तथा शिवशब्द मंगलस्व गुण को लेकर परमात्मा का 
वाचक है | अतः वहाँ इन्द्रादि शब्दों से परमात्मा ही वाच्य हैं। अतः कोई दोष नहं । 
इतरवादी पूँछते हैं “अत्राइ रुद्रः कथम्‌? | अर्थ--“अहमेकः प्रथममास वर्तामि च 
भविष्यामि च ( मैं एक ही पहले था, अब हूँ, आगे भी रहूँगा ) इत्यादि वाक्यों से 
शकर जी अपने ईश्वरत्व का कैसे प्रतिपादन करते हैं ! उत्तर में वैष्णववादी कहते हैं “हदू- 
इष्टया” शंकर जी अहंशब्द से स्वशरीरक परमात्मा को वाच्य मानकर परमात्मा की 
दृष्टि से वेसा कहते है! अतः बह शंकरशरीरक परमात्मा की ही महिमा दै, शंकर की 
नहीं है। आगे इतरवादी पूँछते हैं “कथुङ्भवति” अर्थ--्रह्म विष्णु सद्रेन्रा्ते से 
संप्रसूयन्ते? इस वचन से ब्रह्म, रुद्रादि के समान विष्णु की उत्पत्ति कैसे कही गयो है! 
इससे विष्णु का अनीश्वरत्व ही तो सिद्ध होता है । उत्तर में वेष्णववादी कहते हैं “अवतरति? 
अथ- विष्णु अवतीर्णं होते हैं, उनकी उत्पत्ति अवताररूप है, इतरों की उत्पत्ति जन्मरूप। 
अतः विष्णु के ईश्वरत्व में बाधा नहीं। इसपर इतरवादी पूँछते हैं. “अन्यत्‌ कथम्‌? 
श्वताश्वतर इत्यादि उपनिषदों में शिव और महेश्वर इत्यादि शब्दों में शंकर का प्रतिपादन 
करके उनका ईश्वरत्व कहा गया है, उन वचनों का कैसे निर्वाह हो ! इस पर बैष्णबवादी 
कहते हैं “नीयताम्‌? इन शब्दों का विष्णुपरक अर्थ करके निर्वाह करना चाहिये, क्योकि 
उस प्रकरण में “महान्‌ प्रभुम पुरुषः सत्त्वस्य प्रवर्तक” इत्यादि वाक्यों से पूर्वापरवाक्यों 
में शिवमहेश्वरादि शब्द वाच्य अर्थ को महापुरुष एवं सत्व प्रवतंक कहा गया है। इस 
मकार इस छोक में विष्णु का परत्व सिद्ध किया गया है । 


“एवं च' इत्यादि । इस प्रकार सभी उपनिषदों का ऐककण्ख्य करने पर श्रीमन्ना- 
रायण भगवान्‌ का ही जगत्कारणत्व, मुमुच्चूपास्यत्व और सर्वोन्तर्यामित्व इत्यादि सिद्ध 
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"१७३ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईश्वरपरिच्छेद 
सिद्वेत्रिमूरतिंसाम्येक्योत्तीर्णव्यक्त्यन्तरपरत्वपक्षाश्रत्वारो5पि निर्मला 
बेदितव्या; । 

( भगवतः सवेत्र पूर्णत्वस्य निरूपणम्‌ ) 
तिसृषु च मूर्तिषु परिपूर्ण पबेश्वरः। प्रजापतिपशुपतिमूर्योस्तु 
प्रमाणबलाज्जीवव्यवहित इति विशेषः । एवमेव सर्वत्रापि पूर्ण एव । 
अन्यत्र विद्यमानस्यान्यत्र पूर्णत्वं न स्यादिति चेत्‌, किमिदं पूर्णत्वं 


होते हँ । इससे ( १ ) ब्रह्मा, विष्णु और महेश इन तीनों मूर्तियों में साम्य दै, ( २) अथवा 
इन तीनों का ऐक्य, ( ३ ) अथवा इन तीनों मूर्तियों से भिन्न ही ईश्वर होता है, (४) अथवा 
इन तीनों मूर्तियों को छोड़कर विष्णु ब्रह्मा अथवा शंकर ही ईश्वर होते हैं” इस प्रकार के 
चारों पक्ष मूलप्रमाण शून्य होने से अमान्य सिद्ध होते हैं । 

( श्रीभगवान्‌ के सबंत्र पूर्णतत का निरूपण ) 

'तिसुषु च मूतिधु' इत्यादि । ब्रह्मा, विष्णु और महेश इन तीनों मूर्तियों: में ईश्वर 
पूर्ण होकर रहता है। अन्तर इतना ही है कि ब्रह्मा और महेश के शरीर में ब्रा और 
महेश नामक जीव रहते हैं, उन जीवों में ईश्वर रहते हैं, इस प्रकार ब्रा और महेश 
के शरीर में जीव व्यवहित होकर ईश्वर रहते हैं, विष्णु के शरीर में ईश्वर अव्यवहित 
होकर रहते हैं, क्योंकि वहाँ जीव विशेष का सद्भाव नहीं है। चाहे जीव व्यवहित होकर 
रहे, चाहे अव्यवहित होकर रहे, परन्तु ईश्वर तीनों मूर्तियों में पूर्ण होकर रहते हैं, तीनों मूर्तियों 
में ही क्या ! जगत में सभी पदार्थों में भी ईश्वर पूर्ण होकर ही रहते हैं। 

“अन्यत्र विद्यमानस्य? इत्यादि | यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि ईश्वर विशु है। 
अत एव वे अन्यत्र मी विद्यमान हैं। अन्यत्र विद्यमान ईश्वर यहाँ पर पूण रुत व 
यह कैसे संभव दै ! इस प्रश्न का उत्तर देना आवश्यक है | उत्तर देने के पूव प्रर्त 
ूँडुना पड़ता है कि यह जो कहा जाता है कि अन्यत्र विद्यमान ईश्वर यहाँ पूर्ण 
नहीं रह सकते हैं, इस प्रकार जिस पूर्णत्व का निषेव किया जाता है, उस पश हि 
स्वरूप क्या है! पूर्णत्व का स्वरूप चार प्रकार से कहा.जा सकता है। (१), ह म 
केवल ईश्वर विद्यमान हो, यह एक प्रकार का ईश्वर का पूर्णत्व है। (२) यहाँ ई 
पल्नन्धिका विषय हो । यह दूसरे प्रकार का पूर्णत्व है। (३ ' यहाँ ईश्वर सम्पूर्ण क 
का सामथ्यं रक्खे | यह तीसरे प्रकार का पूर्णत्व है। (४ ) यहाँ ईश्वर स 
गुणों से विशिष्ट होकर रहे | यह चतुर्थ प्रकार का पूर्णत्व है। इनमें कौन से किया 
निषेध प्रश्नकर्त को अभिमत है। इसमें प्रथम पक्ष को मानकर पूर्णत्व तिषेध नही 
जा सकता, क्योंकि यहाँ प्रश्नकर्ता यह प्रश्न करते हैं कि अन्यत्र विद्यमान ईश्वर 0. पी 
कैसे रह सकेंगे | यदि इस प्रश्न में पूर्ण शब्द से प्रथमपक्षोक्त पूर्णत्व अभिमत शा 


 श्रभका यह तास्थ निकलता है कि ब्रह्म को यहीं बिद्यमान होना एवंविध % 
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तृतीयः ] माघानुवादसहितम्‌ ३७३ 
निषिध्यते ! किमत्रैव विद्यमानत्वम्‌ १ किमत्र पूर्णोपलब्धिविषयत्वम्‌ १ किं वा 
अत्र पूर्णकार्यजननसामर्थ्यस्‌ १ किं वा अत्र समस्तगुणबिशिष्टत्वम्‌ ? नाद्यः, 
तस्यास्माभमिरनम्युपगमात्‌ । 

न द्वितीयः, तन्निपेधोऽपीह स्वरूपोपलब्धिनिषेधमात्रं 
वा ? कृत्स्नभागोपरुब्धिनिपेथो वा? अंशत्वानुपलन्धिनिषेधो 


नहीं सकता है, क्योंकि ब्रह्म अन्यत्र भी विद्यमान है। यही प्रश्न का भाव फलित होता है। 
इस प्रकार का प्रश्‍न हम लोगों के प्रति नहीं किया जा सकता, क्‍योंकि ब्रह्म के सर्वत्र 
सद्भाव को माननेवाले हम लोग ब्रह्म को यहीं विद्यमान कैसे मान सकते हैं ? ब्रह्म को 
यहीं बिद्यमान होना एवंविध पृणत्व ब्रह्म में इम लोगों को अभिमत नहीं है। अतः हम 
तोगों के प्रति ब्रह्मा, यहीँ विद्यमानतारूप पणत्व को नहीं अपना सकता, क्योंकि वह अन्यत्र 
भी विद्यमान है? इस प्रकार यदि अनुमान रक्खा जाय तो हम इसमें इष्टापति दोष देंगे 
क्योंकि ब्रह्म का सत्र सद्भाव मानने वाले इम लोगों को ब्रह्म में अत्रेव विद्यमानतारूप 
पूर्णत्व अभिमत ही नहीं है, इस प्रकार के पूर्णत्व का अभाव ही अभिमत हवै । 

न द्वितीयः? इत्यादि । पूणत्व के विषय में वर्णित द्वितीय पक्ष को लेकर प्रश्न 
करना भो ठीक नहीं है। अन्यत्र विद्यमान त्रा यहाँ पर पणंत्व कैसे हो सकेगा 
इस प्रश्न का द्वितीय पक्ष के अनुसार यह भाव होता है कि जब ईश्वर अन्यत्र विद्यमान 
ह, तब यहाँ पर्णोपलब्धि के विषय नहीं हो सकते है। यहाँ पर यह प्रश्न उपस्थित होता 
है कि इस प्रकार पृणोपलाब्धि विषयत्व का जो निपेध किया जाता है, उस निषेध का 
भाव क्या है? क्या उस पर्णोपलब्धि विषयत्व निषेध का यह भाव है कि इश्वर अन्यत्र 
विद्यमान होते तो यहाँ उनके स्वरूप की उपलब्धि अर्थात्‌ ज्ञान ही न हो सकंता। इस 
प्रकार स्वरूपोपलब्धि का निषेध में ही उसका तात्पय, है! अथवा उस पु्णोपलब्धि 
विषयत्व निषेध का यह भाव है कि ईश्वर अन्यत्र विद्यमान हों तो यहाँ उनके रून 
अर्थात्‌ सम्पूर्णं भागों की उपलब्धि न हो सकेंगी। इस प्रकार कृस्न भागोपलब्धि के 
निषेध में तात्पर्य है १ अथवा उस पर्णोपल्ब्धि विषयत्व निषेध का यह भाव है कि ईश्वर 
अन्यत्र विद्यमान हों तो यहाँ पर ईश्वर के विषय में अंशस्वानुपलब्धि नहीँ हो सकेगी यहाँ 
पर ईश्वर की अंशरूप में उपलब्धि अनिवार्य है । यहाँ पर ईश्वर अंशरूप में प्रतीत नहीं 
हो रहे हैं, यही यहाँ पर इश्वर के विषय में अंशस्वानुपलब्धि है, क्या इसका निषेध करने 
में तातयय है, भाव यह है कि ईश्वर अन्यत्र विद्यमान होने पर यहाँ पर अंशरूप में उन्हें 
उपलब्ध होना चाहिये, यहाँ पर अंशरूप में जो अनुपलब्ध हो रदे हैं, यह नहीं हो सकता । 
इस प्रकार अंशत्वानुपलब्धि के निषेध है । इस प्रकार पूर्णोपलन्धि विषयत्व निषेध के 
तीन रूप होते हैं। इनमें यहाँ पर कौन सा रूप प्रश्नकर्ता को अभिमत है ? इस प्रकार 
यहाँ पर प्रश्नकर्ता के प्रति प्रश्न उठता है। सुक्ष्म दृष्टि से विचार करने पर ये तीनों रूप 
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३७४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईध्रपरिच्छ्र 


बा? आधे प्रयोजकत्वम्‌; अलुपलम्भस्य सामग्रचभावप्रयुक्तलात्‌, 
'तस्याश्चात्र सत्ते तदुपरम्भोपपत्तेः | 
द्वितीये समागखसिद्धचसिद्धयोरिष्टप्रसङ्ग: । ` 
तृतीयेञप्यंशत्वामावादेवांशत्वानुपलब्धियुक्तेति न तन्निषेधः । 


दुष्ट सिद्ध होते हैं। अतः इन तीनों रूपों में किसी रूप को भी पृणोपलब्धि विषयत्व 
निषेघ रूप में नहीं माना जा सकता, अतः तीनों रूप दुष्ट होने से पूर्णापलब्धि विषयत्व 
निषेध रूप द्वितीय पक्षमी खण्डित होता है। अत्र यहाँ यह देखना चाहिये कि ये तीनों 
रूप कैसे दुष्ट सिद्ध होते हैं ! अब उस पर प्रकाश डाला जाता है । इनमें प्रथम पक्ष में दोष 
कहा जाता है । अन्यत्र विद्यमान ईश्वर यहाँ पृर्णोपलब्धि का विषय न होंगे, इस कथन 
का यहाँ ईश्वर स्वरूप की उपलब्धि हो नहीं सकती? ऐसा भाव मानना उचित नहीं 
है । क्योंकि यहाँ उपलब्धि न होने में ईश्वर की अन्यत्र विद्यमानता हेतु नहीं हो सकती, 
परन्तु सामग्री का अभाव ही हेतु है इश्वर स्वरूप का ज्ञान करानेवाली ज्ञानोत्रादक 
सामग्री न होने से ही यहाँ ईश्वर स्वरूप की उपलब्धि नहीं होती है। ऐसा मानना 
ही उचित है। यह मानना उचित नहीं है कि इश्वर स्वरूप अन्यत्र होने से यहाँ उपलब्ध 
नहीं होते हँ, क्योंकि ईश्वर स्वरूप विसु होने से अन्यत्र होता हुआ यहाँ भी विद्यमान है। 
यहाँ विद्यमान ईश्वर स्वरूप की उपलब्धि जो नहीं होती है, उसका कारण ज्ञान सामग्री 
का अमाव हो है। यदि ज्ञान सामग्री हो तो यहाँ ईश्वर स्वरूप की उपलब्धि होगी हौ । 
इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि यहाँ जो ईश्वर स्वरूप की उपलब्धि नहीं होती है, 
उसका कारण शानोत्पादक सामग्री का अभाव ही है, अन्यत्र ईइबर की विद्यमानतां 
इसमें हेतु नहीं है। अतः यह कहना सर्वथा अयुक्त है कि इश्वर अन्यत्र विद्यमान ह 
तो यहाँ पूर्ण नहों रहेंगे, अर्थात्‌ यहाँ पूर्णोपलब्धि का विषय नहीं होंगे, अर्थात्‌ यहाँ ईश्वर 
स्वरूप की उपलब्धि नहीं होगी । 

“तीये? इत्यादि । यहाँ द्वितीय पक्ष भी समीचीन नहीं है, उसमें मी दोष है । ईश्वर 
अन्यत्र विद्यमान हों तो यहाँ पर पूर्णोपलब्धि का विषय नहीं होंगे, अर्थात्‌ यहाँ पर के 
संपूर्ण भागों की उपलब्धि न हो सकेगी । यही भाव द्वितीय पच्चानुसार सिद्ध होता है। इस 
यह दोष है कि यदि ईश्वर में अनेक भाग हों तो देशान्तर में रहने वाले उनके भाग यह 
विद्यमान न होने के कारण ही यहाँ उपलब्ध नहीं हो सकते | ऐसी स्थिति में यहा ॥ 
उनके संपूर्ण भागों की उपलब्धि नहीं होगी” इस प्रकार दोष देने पर इष्टापत्ति कही जा ले. 
` है। यदि इसर निरवयव माना जाय, उनमें भाग न होते तो उनमें सर्वया भाग न हो 
ही उपयुक्त दोष में इशपत्ति कही जा सकती है। इस प्रकार इष्टापत्ति दोष अस्त होने हो 
पूर्णापल्नव्धि विषयत्व निपेघ इस्नमागोपलब्धि विषयत्व रूप दूसरा परिष्कार 


४ 24 जाता है । यहाँ तुष्यतु न्याय से ब्रह्म के भागों को मान कर विचार किया गया है। छ छु ला 
तीये दुः इत्यादि | ईश्वर अन्यत्र विद्यमान होने पर यहाँ पूण न है 


कथन में किस प्रकार का पूर्णत अभिप्रेत है! यदि वह पूर्णत्व पूर्णोपलन्धि 
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न के 


Nl 


तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ३७५ 
बहुसंबन्धादेव तत्तस्संबन्धावच्छेदेनांशत्वं स्यादिति चेन्न, बहुशुणव्यक्ति- 


प्रतियोग्यादिविशिष्टघु द्रव्यजातिनिपेधादिघु तैस्तैस्तदनस्युपगमात्‌। यथो- 
पलम्भं तद्वदेव संयोगादिष्वरपि । 
निरंशेष्वपि भावाभावसामानाधिकरण्यस्य युगपद्भाविनोऽपि 


व्यवस्थाप्यत्वात्‌, अन्यथा समस्तसंवन्धतत््वस्येव लोपे तन्मूलभूत- 


होता तो उंस पूर्णोपलग्धि विषयत्वाभाव को यहाँ कहा जा रहा है, वह किस प्रकार का है! 
इस प्रन के उत्तर में इस पूर्णोपलब्धि विषयत्वाभाव के तीन प्रकार के परिष्कारों में 
तीसरा परिष्कार ्रंशत्वानुपलब्धि निषेध है । इसका भाव यह है कि ब्रह्म यदि अन्यत्र 
विद्यमान हो तो यहाँ ब्रहम पूर्ण नहीं होगा, अर्थात्‌ पूर्णोपल्व्धि का विषय नहीं होगा, अर्थात्‌ 
यहाँ व्रहा का ग्रंशरूप में जो अनुपलब्धि अर्थात्‌ उपलम्भाभाव रहा है, वह नहीं 
हो सकेगा, किन्तु यहाँ ग्रंशरूप में ब्रह्म का उपलम्म होना चाहिये । यह तीसरा परिष्कार 
भी समीचीन नहीं है, क्योंकि सत्र रहने वाला विशु ब्रह्म सांश नहीं है, वह निरंश है, 
अतः अन्यत्र विद्यमान होने पर भी जब उसको स्त्र निरंश होकर ही रहना पड़ता है, 
जब उसमें अंश है ही नहीं, तब वह अंशरूप में केसे उपलब्ध हो .सकता है। यहाँ रहने 
पर भी वह अंशरूप में उपलब्ध हो ही नहीं सकता । अतः सवत्र विद्यमान निरंश 
ब्र को यहाँ रहने पर भी निरंश होकर रहना पड़ेगा वह अन्यत्र रहने से यहाँ 
अंशरूप में उपलब्ध हो नहीं सकता, वह भंशरूप में अनुपलब्ध दी रहेगा। उसके विषय 
में अंशत्वानुपल्व्धि का निषेध नहीं हो सकता । अतः यह तृतीय प्रकार भी खण्डित 
हो जाता है। 


“बहुसंबन्धादेवः इत्यादि । प्रइन--ब्रह्य को निरंश अर्थात्‌ निरवयव मानना 
उचित नहीं, क्योंकि विसु ब्रह्म समी मूत द्रव्यो से सम्बद्ध होकर रहता है, यदि वह ब्रह्म 
निरंश हो तो उसे एक वस्तु से पूर्ण रूप से संबद्ध मानना होगा, यदि वह एक वस्तु से 
पूर्ण रूप से सम्बद्ध हो तो अन्य वस्तुओं से सम्बद्ध हो ही नहीं सकता, अतः सर्ग वस्तुओं 
से सम्बद्ध ब्रह्म के विषय में यही मानना चाहिये, कि ब्रह्म एक एक अंश से एक एक 
वस्तु से सम्बद्ध रहता है, इस प्रकार अनन्त वस्तुओ्रों से अनेक अंशों से सम्बद्ध रहता 

। अतः ब्रह्म सांश सिद्ध होता है। उस ब्रह्म को निरंश मान कर तृतीय परिष्कार कैसे 
खण्डन किया गया है १ उत्तर--अनेक वस्तुओं से सम्बन्ध रखने बाला पदार्थ सांश ही 
हो, ऐसा कोई नियम नहीं है, निरंश पदार्थ भी अनेक वस्तुओं से सम्बद्ध हो सकता है। 
अनेक प्रकार के वादियों ने यह माना है कि अनेक गुणों से सम्बन्ध रखने वाला द्रव्य 
विभिन्न अंशों से विभिन्न गुणों से सम्बद्ध होता हो ऐसी बात नहीं, किन्तु अंश की अपेक्षा 
न रखकर ही वह द्रव्य अनेक गुणों से सम्बन्ध रखता है। जाति अनेक व्यक्तियों से 
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हः : का दल वा हा है । वह पन्च इस प्रकार है कि यदि ईदवर अन्यत्र 
ES Fs ती यहाँ पूण नहीं होंगे; अर्थात्‌ यहाँ सम्पूर्ण कायों के उत्पादन में सम 


३७६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ इंश्वरपरिच्छेद) 


समस्तकार्यकारणभावादिलोपात्‌ शत्यताग्रसङ्गात्‌ । 
त च तृतीयः, अवच्छिन्नदेशे सर्वोत्पत्तिनिपेधसयेष्टत्वात्‌, सर्वा 


Lo 


शक्तिमतस्तत्रापि बृत्तौ विरोधाभावात्‌, यत्र यत्र यद्यत्काय इष्टम्‌, तत्र तत्र 


सम्बन्ध रखती है, पर वह जाति अपने विभिन्न अंशों से विभिन्न व्यक्तियों से सम्बन्ध रखती 
हो, ऐसी बात नहों, किन्तु वह जाति निरंश होती हुईं अनेक व्यक्तियों से सम्बन्ध रखती 
है। किंच, अभाव अनेक प्रतियोगियों से सम्बन्ध रखता दै । अनेक पदार्थ प्रतियोगिक 
श्रमाव को अनेक पदार्थरूपी प्रतियोगियों से सम्बन्ध रखना ही होगा। वह अनेक पदार्थ 
प्रतियोगिक अ्रभाव अपने विभिन्न अंशों से विभिन्न प्रतियोगियों से सम्बद्ध होता हो, 
ऐसी बात नहीं, किन्तु वह अभाव स्वयं निरंश होता हुआ अनेक प्रतियोगियों से सम्बन्ध 
रखता है। इस प्रकार निरंश ब्रह्म भी अनेक द्रव्यों से सम्बद्ध हो सकता है। अनेक 
द्रव्यों से सम्बन्ध रखने से ब्रह्म सांश सिद्ध नहीं हो सकता है। इसी प्रकार प्रत्यक्षानुभव के 
अनुसार यह मो मानना पड़ता है कि अनेक द्रब्यों से सम्बन्ध रखने वाला संयोग और 
विः इत्यादि भी निरंश होकर ही अनेक द्रव्य इत्यादि सम्बन्धियों से सम्बन्ध रखते हैं। 
उसी प्रकार ब्रह्म के विषय में भी समझना चाहिये । 

. '"निरंशेष्वपि' निरंश आकाश आदिं पदाथ में एक काल में ही शब्दाश्रयत्व और 
उसका अभाव इत्यादि जो विरुद्ध धमं रहते हैं, उन विरुद्ध धर्मों का भी आकाशादि में 
अंशभेद के बिना ही निर्वाह करना चाहिये । यदि इस प्रकार कई निरंश वस्तुओं का 
भी अनेक पदार्थ सम्बन्ध न माना जाय तो सम्बन्ध पदार्थ निरंश है, वह दोनों सम्बन्धियों 
से सम्बद्ध न हो सकेगा, तत्र सम्बन्ध तत्व ही अप्रामाणिक हो जायगा, उस सम्बन्ध तत्व 
के अनुसार सम्पन्न होने वाले कार्थ-कारण भाव इत्यादि अप्रामाणिक हो जायेगे । सर्व 
शूज्यता दी फलित होगी। अतः शून्यवाद से बचने के लिये यह मानना पता है 
कि निरंश पदार्थ मी अंशमेद की अपेक्षा रक्ले बिना ही अनेक पदार्थों से सम्बद हो 
सकते हैं| उसी प्रकार निरंशब्र मी अनेक पदार्थों से संबन्ध रख सकता है| 
अनेक पदार्थों से सम्बन्ध रखने से ही ब्रह्म को सांश होने की आवश्यकता नहीं। 
इस प्रकार पूर्णत्व के विषय में “पूर्णापल्नन्धिविषयत्व” ऐसा जो दूसरा रूप है, नि 
अभाव का तीन प्रकार का परिष्कार संभावित है, उन सब परिष्कारों का खण्डन हो 
जाता है। अतः पूर्णत्व पूर्णोपलब्धि विषयत्व रूप नहों हो सकता । इस प्रकार 


के द्वितीय रूप का निराकरण हो जाता है। आगे उसके तृतीय रूप पर 
किया जाता है। 


न च तृतीय? इत्यादि। आगे पूर्णत्व के विषय में जो तृतीय पक्ष कही गया है 
थे नहीं हग । 
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७ Se Ee HE AR जा का अनजान TR विवि मिट: विधिवत मतिर) ८ उस विधि 
’ 


तृतीयः ] _  ाषाबुवादसहितम्‌ ३७७ 


तदलुकूलत्वेन तच्छक्तोः स्वीकारे क्कचित्‌ सर्वोत्पत्तिप्रसज्ञाभावात्‌, अन्यथा 
शक्तस्यापि सर्वदा कार्यकरणप्रसङ्गे तद्विपययात्‌ चणमङ्गावतारात्‌, तदस्युप- 
गमेन प्रत्यवस्थाने तङ्कङ्ञेन भङ्गात्‌ । 


पर्ण कार्यजननसामथ्य ही पूणत्व माना जाता है। इस तृतीय पक्ष का खण्डन इस प्रकार 
है कि अन्यत्र विद्यमान ईश्वर का यहाँ संपूर्ण कार्यों के उत्पादन में सामर्थ्यं नहीं होगा, 
इस.कथन का क्या भाव है? क्या यह भाव है कि यहाँ ईश्वर से सम्पूर्ण कार्यों की 
उत्पत्ति नहीं हो सकती है, अथवा यह माव है कि यहाँ ईश्वर में सम्पूर्ण कार्यों के 
उत्पादन के लिये अपेक्षित शक्ति नहीं हो सकेगी? इन दोनों पक्षों में प्रथम: पक्ष का 
खण्डन यह है कि इस देशविशेषावच्डिन्न ईश्वर से सवे कायों की उत्पत्ति न हो, यह 


“इष्ट ही है । देशविशीषावच्छिन्न ईश्वर से सवं कार्यों की अनुत्पत्ति हमें अभीष्ट हौ. है। 


अतः यह्‌ पक्ष इष्टापत्ति से दूषित दो जाता है। आगे दूसरे पक्ष का खण्डन किया जाता 
है । अन्पत्र रहने वाला इश्वर यहाँ सवै कार्यों के उत्पादन में अपेक्षित शक्ते नहीँ रख 
सकता, यह मोक्ष कहा जाता है, यह समीचीन नहीं, अन्यत्र रहने पर म॑। ईश्वर यहाँ भी 
सर्वकार्यजननसामथ्यं रख सकता है, इसमें कोई विरोध नहों है। स्वोतपादनानुकूल शक्ति- 
विशिष्ट होकर ईश्वर यहाँ मी विद्यमान हों, इसमें कोई दोष नहों, शक्ति रहने मात्र से 
यह सिद्ध नहीं हो सकता है कि सभी कार्य यहाँ उत्पन्न हों। समी कार्य यहाँ उतपन्न हों, 
अथवा न हां, सर्वकार्योत्रादनानुकूल शक्तिविशिष्ट इश्वर का यहाँ सद्भावमात्र ही तो 
कहा जाता है, इसमें कोई विरोध नहीं । प्रश्न-यदि सर्वत्र विद्यमान ईश्वर सर्वकार्यानुकूल 
शक्तिसम्पन्न हो तो जल में विद्यमान ईश्वर भी दाइक हो सकता है, परन्तु बह दाहक 
नहीं होता, किन्तु क्लेदक होता है, उसे भी दाइक होना पड़ेगा यदि सवत्र विद्यमान 
ईश्वर सवकार्यानुकूल शक्ति सम्पन्न हो। ऐसा क्यों नहीं होता! उत्तर-जहाँ जहाँ जो 
काय देखे जाते हैं, वहाँ वहाँ ताइश कार्यानुकूल शक्ति से सम्पन्न होकर इश्वर रहता दै। यही 
अथ सिद्धान्ती को अभिमत है। जल में दाह क्रिया देखने में नहीं आती है। अत एव जल 


में अत्यन्त अप्रामाणिक है। अत एव जलगत दाह सर्वकार्यों के अन्द्र नहीं 
-लिया जा सकता । वहि में दाहकत्व प्रामाणिक है। वह! सबकायों में अन्तगत होता 


है । जल में विद्यमान ब्रह्म भी वहि में देखी जाने वाली दाह क्रिया के अनुकूल शक्ति 


से सम्पन्न रहता है। ऐसा मानने में कोई दोष नहीं है। स्त्र विद्यमान ब्रह्म प्रामाणिक 
.सवकायौं की अनुकूल शक्ति से सम्पन्न होकर रह सकता है। इससे यह आपत्ति नहीँ हो 
"सकती कि जलत ब्रह्म भी दाहक है । यदि यह न माना जाय किं प्रामाणिक सवकार्याचुकूल 
शक्तिसम्पन्न होकर ब्रह्म रहता है, तो क्षणिकत्ववाद उपस्थित हो जायगा। तथाहि-- 


शक्ति शम्यकायों के साथ अविनामाव संबन्ध रखती है, शक्ति रहने पर शक्यकाय अवश्य 


होना चाहिये । अतः किंचिद्देशावछिनन ब्रह्म यदि संवकार्यानुकूल शक्तिविशिष्ट होकर रहे तो 
देशाच्तंर में होने वाले उन सभी शक्यकायाँ को उस किचिद्दश में उसन्न होना चाहिये, 


४८ 
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३७८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ ट [सवरप 


यदि च कालक्रमेण क्वचित्‌ सर्वकार्योत्वादकत्वप्रसङ्घ इष्ट, तदा स्वदेश. 
भाबिकृत्स्नव्यक्तिविवच्तायां व्याघातः; भूतानामन्यत्र भवन्तीनां व्यक्तीनामत्र 


यदि यह आपादन सही माना जाय तो कालान्तर में उत्पन्न होने वाले शक्यकायाँ ' 


को इस काल में उत्पन्न होना चाहिये। यह आपादन भी तब शिर उठा सकता है। 
परन्तु कालान्तर में उत्पन्न होने वाले कार्यों का इस काल में उत्पन्न होना असम्मव 
है। अतः यह मानना पड़ेगा कि क्षेत्रस्थ बीज में कालान्तर में उत्पन्न होने बाले कार्यों 
को उत्पन्न करने वाली शक्ति निहित नहीं है, किन्तु क्षेत्रस्थ बीज में अनन्तर काल में 
उत्पन्न होने वाले अङ्कर को उत्पन्न कराने की ही शक्ति रहती है। ऐसी स्थिति में 
्षणिकत्ववाद उपस्थित होगा, तथा उसे मानना पड़ेगा | क्षणिकत्ववादी यही मानते 
हैं कि यदि यह दण्ड कालान्तरमावी घट को उत्पन्न करने में शक्त हो तथा ताहश शक्ति 
दण्ड में इस समय हो तो इसी समय घट उत्पन्न होना चाहिये | परन्तु कालान्वरमावी 
घट इस समय उसन्न नहीं होता है, अतः यह मानना पड़ेगा कि यह दण्ड कालान्तरभावी 
घट के उत्पादन में शक्त नहीं है, किन्तु अनन्तरकालभावी घट के उत्पादन में शक्त है, 
इस प्रकार मानने पर उस दण्ड में अनन्तरभावी घटोत्पादन शक्ति तथा कालान्तरमावी 
घटोत्पादन शक्त्यमाव इन विरुद्ध धर्मों का समावेश प्राप्त होगा । अतः इस बिरुद्धधम के 
समावेश को दूर करने के लिये यह मानना पड़ेगा कि कालान्तरभावी घटोत्पादन-शक्त्यभाव- 
बिशिष्ट दण्ड तथा अनन्तरकालमावी घटौपादनशक्तिविशिष्ट दण्ड भिन्न मिन्न 
हैं। ऐसी स्थिति में इन दण्डों में जो एकता प्रतीत होती है, वह श्रम से ही 
प्रतीत होती है | क्षणिकत्ववादियों के इस कथन के अनुसार प्रकृत में मी क्षणमन्गवाद 
अर्थात्‌ क्षणिकत्ववाद्‌ मानना पड़ेगा। यदि कोई चृणिकत्ववाद को मान कर ही 
उपयुक्त शंका करे तो उसका निराकरण सिद्धान्तिसम्मत क्षणिकत्ववाद खण्डन 
अनुसार हो जायगा । 
यदि च कालक्रमेण' इत्यादि | उपयुक्त आपादन को सही मानने पर अन्त मै 
क्षणिकत्ववाद उपस्थित हो जाता है, इस भय से यदि कोई वादी वैसा आपादन न 
इस प्रकार आपादन करे--कि भले ही कालान्तरमाबी कार्यों की उत्तत्ति इस काल 
न हो, किन्तु सभी देशों में होने वाले कार्य पदार्थों की इस देश में विभिन्न उत्पति 
न हो, यदि ईश्वर सर्वकार्यानुकूल शक्तिसम्पन्न है ? यदि इस प्रकार का आपादन 
जाय, तो यहाँ पर यह प्रश्न उपस्थित होता है कि क्या सभी देशों में होनेवाले म 
कायव्यक्तियों का झापादन अभिमत है? अथवा सर्वदेशों मै जो कार्यव्यक्ति उत 
गये हैं, तथा उत्पन्न हो रहे हैं, उनका आपादन अभिमत है! इन दोनों क्ष मे 
दोष है | तयाहि-यदि सर्वदेशों में उन्न होने बाले कार्य व्यक्तियों का आपादनं 
है तो इसमें विरोध उपस्थित होगा, क्‍योंकि उन व्यक्तियों में विभिन्न देश माबिल तय र 
` सतद्यमाविःव दोनों रह नहीं सकते, ये दोनों परस्पर विरुद्ध धर्म हैं। यदि से | 
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तृतीयः ] भाषानुवादसहितम र ३७६. 


भवननैरपेच्यात्‌, नष्टानां क्यचिदप्यत्र जन्मागमयोरयोगात्‌, स्वसजातीय- 
मात्रविवद्यायामिष्टप्रसङ्गात्‌ । विभ्ूतिद्वयस्याप्यंशतः सम्मेदोऽवतारदशायां 
इस्यते | द्‌ 

न चतुथः, रूपरसगन्धादीनां स्वाश्रयव्यापिना ङृत्सनम्रदेश- 
व्यापित्वस्यावयविपरमाण्वादिषु तैस्तैरभ्युपशमात्‌ । 
उत्पन्न हुए तथा उत्पन्न हो रहे व्यक्तियों का यहाँ आपादन अभिमत है तो इसमें यह 
दोष होता है कि अन्यत्र उत्पन्न हुए व्यक्तियों की तथा अन्यत्र उत्पन्न हो रहे व्यक्तियों की 
यहाँ उत्पन्न होने की आवश्यकता नहीं है। प्रश्‍न--भले उन व्यक्तियों को यहाँ 
उन्न होने की आवश्यकता न हो, परन्तु कारण और कार्य को एक देश में रहना 
आवश्यक है, अतः उन कार्यों का यहाँ आगमन तो आवश्यक होगा ही, इसका कैसे 
निराकरण हो सकता है १ उत्तर--सर्वदेशों में उत्पन्न हुंए तथा उन्न हो रहे सर्वव्यक्तियो 
को यहाँ आना चाहिये, क्योकि यहाँ सर्वकार्यानुकूल शक्तिसम्पन्न ईश्वर विद्यमान है, इस प्रकार 
जो आपादन किया जाता है, उसके विषय में यह जिज्ञासा होती है कि सर्व देश में उसन्न 
होकर जो कार्यव्यक्ति विनष्ट हो गये हँ, उन कार्यव्यक्तियों के यहाँ आगमन का आपादन 
अभिमत है! अथवा सर्वेदेशो में उत्पन्न जो कार्यव्यक्ति विनष्ट नहीं हुए हैं, उनके यहाँ 
आगमन का आपादन अभिमत है १ इसमें अविनष्ट व्यक्तियों में कई व्यक्तियों का कारणः 
वश्वत्‌ यहाँ आगमन हो सकता है। अतः द्वितीय पक्ष के विषय में इष्टापत्ति है। बिनष्ट 
व्यक्तियों का यहाँ जन्म अथवा आगमन हो ही नहीं सकता है। अतः प्रथम पक्ष में भी 
दोष है। प्रश्न--यदि ब्रह्म सर्वकार्यं जननानुकूलशक्ति सम्पन्न होकर सर्वत्र रहता है तो 
लीला विभूति में विद्यमान ब्रह्म नित्य विभूति में होने वाले !कार्यों के प्रति समर्थ अवश्य 
होगा। ऐसी स्थिति में नित्य विभूति में होने वाले कायों के सजातीय कार्य लौल्लाविभूति 
में होना चाहिये, परन्तु वैसा होता नहीं, यह क्‍यों १ उत्तर--नित्यविभूति में होने वाले 
कार्यों के समान कार्य लील्ाविभूति में होते ही हैं, अवतार दशा में लीबाबिभूति और 
नित्यविभूति का आंशिक सम्बन्ध होता है। अतः नित्यविभूति में होने वाले कार्यों के 
समान कार्य ल्लील्ाविभूति में होते हो हैं। अतः प्रकृति द्रव्य नित्यविभूति से अत्यन्त 
विजातीय द्रव्य नहीं है | इस प्रकार पूर्ण के विषय में वर्णित तीसरा पक्ष भी खण्डित 
हो जाता है। 

न चतुर्थ? इत्यादि । आगे चतुर्थ पक्ष पर विचार किया. जाता है। चतुर्थ पक्ष यह है 
कि यदि ब्रह्म अन्यत्र विद्यमान हो तो यहाँ पूर्ण नहीं होगा अर्थात्‌ संपूर्ण कल्याण गुणों से विशिष्ट 
नहीं होगा । इस चतुर्थ पक्ष का खण्डन यह है कि अन्य कतिपय वादी यह मानते हैं कि रूप, 
हस और गन्ध इत्यादि गुण स्वाश्रय द्रव्य में व्याप्त होकर रहते हैं, अतः वे स्वाश्रय द्रव्य में 
सवप्रदेशावच्छ्ेदेन रहते हैं, अवयवी में विद्यमान रूपादि गुण सर्वावयबाच्छेदेन रहते हैं तथा 
परमाणु में विद्यमान रूपादि उस परमाणु में सर्वत्र रहते हैं । इस प्रकार प्रकृत में भी यह माना 
जा सकता है कि इश्वर में विद्यमान सभी कल्याण गुण ईश्वर में सर्वप्रदेशावच्छेदेन रहते 
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१ न्यायसिद्वाञजजनम्‌ ` [ ईश्वरपरिच्छेद! 


एतत्‌ सवं “अत्स्नप्रसक्तिनिखयशब्दकोपो वा” इति परिचोद्य 

“तेस्तु? इत्यादिभिः परिहरन्‌ छञ्रकार एव प्रदर्शितवान्‌ । अतो यथागमं 

स्त्र पूर्ण एव भगवान्‌ । | 
( ब्रह्मनिरुणवादस्य निराकरणम्‌ ) 

अत एव निर्गुणवादोऽपि निरस्तः । विद्धौ शुंणविधिनिपेधौ कथमिति 


हैं। अतः एतद्देशावच्छिन्न ईश्वर प्रदेश भी समस्त कल्याणगुण विशिष्ट होकर रह सकता 
है। इस प्रकार चतुर्थ पक्ष का निराकरण हो जाता है । ॒ 

“एतत्‌ सर्वम्‌? इत्यादि । “कृससनप्रसक्तिरनिरवयत्वशब्दकोपो वा” इस सूत्र से पूवं 
पन्च का उल्लेख करके “शरतेस्ठु शब्दमूलत्वात्‌? इत्यादि सूत्रों से उस पूवे पक्ष का परिहार 
करने बाले ब्रहसूत्रकार ने ही इस पूर्णत्व बिचार में वर्णित सब अर्थों पर प्रकाश डाला है। 
उन पूर्व पक्ष सिद्धान्त सूत्रों का यह अर्थ है कि निरवयव एक परत्रझ “बहु स्याम्‌? ( मैं अनेक 
कार्य रूपबन जाऊँ ) ऐसा संकल्प करके आकाश ओर वायु इत्यादि विभाग को तथा ब्रह्मा 
से लेकर स्तम्ब पर्यन्त जीव विभाग को प्रास करता है। यह जो सिद्धान्त में माना जाता है 
यह समीचीन नहीं, यदि निरवयव ब्रह्म पूर्णरुप से एक कार्यरूप को प्राप्त करता है तो 
ब्रह्म का सम्पूर्ण स्वरूप एक कार्य में उपयुक्त हो जायगा, अनुपयुक्त अंश न रह सकेगा, यदि 
ब्रह्म अंशों से अनेक कार्यरूप को प्रास करता हो तो ब्रह्म को निरवयय कहने वाले गन्द 
बाधित हो जायेंगे । इस प्रकार पूर्व पक्ष करके “श्रुतेस्तु” इत्यादि सूत्र से यह सिद्धान्त स्थिर 
किया गया है कि ब्रह्म श्रुतिप्रमाण से ही जाना जा सकता है, श्रुति से वह जसा कहा गया 


हों वैसे ही उसे मानना चाहिये | श्रुति ने यही कद्दा है कि निरवयव होते हुए भी ब्रह अनेक 


कार्यरूप को प्राप्त दोता है, वैसा ही ब्रह्म के विषय में मानना चाहिये । ब्रह्म का स्वभाव गद 
है कि वह निरवयव होता हुआ भी अनेक कार्य रूप को प्राप्त करता है। इस अपूर्त तर, >> 
यह स्वभाव युक्तियाँ से विचलित नहीं हो सकता । उसी प्रकार पूर्णत्व के विषय म. | 
समभना चाहिये | भुति कहती है कि ब्रह्म सर्वत्र रहता है, साथ ही प्रत्येक म रे 
रहता है अर्थात्‌ प्रत्येक में रहने वाला ब्रहम संपूर्ण कार्यजनन सामथ्यं से युक्त रहता 
समस्त कल्याण गुणों से विशिष्ट होकर रहता है। अतः इस श्रुतिप्रमाण के अनुसार 
मानना चाहिये कि श्रीभगवान्‌ सर्वत्र पूर्ण रहते हैं ! 


उनसे विरोध उपस्थित होगा। प्रबन--“साक्षी चेता केवलो नि्गुणबंच 


'निछ्ियं शन्तं निरवद्यं निरञ्जनम्‌ इत्यादि वचनःब्रह्म में युणों का निषेध करते हँ) । 
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। तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ३८१ 


चेत्‌? विचारयामः। न तावदश्र सप्नुच्चयो युक्तः, विरोधात्‌ । अत एव नोभय- 
त्यागः, न च विकर्पः; सिद्धे तद्योगात्‌। न चान्यतरत्यागः, किं 


“स्वाभाविकी ज्ञानत्रलक्रिया च” इत्यादि वचन ब्रह्म में गुणों के सद्भाव का वर्णन करते हैं । 
गुणों का सद्भाव एवं गुणों का अभाव परस्पर विरुद्ध है। ऐसी स्थिति में ब्रह्म में गुणों का 
विधान और निषेध का समन्वय केसे हो सकता है! उत्तर--इस विषय पर विचार करना 
आवश्यक है । इस पर हम विचार करते हैं कि गुणविधान और गुणनिषेध इन दोनों का 
ब्रह्म में समुच्चय नहीं हो सकता, क्योंकि गुणों का सद्भाव एवं अभाव परस्पर विरुद्ध 
है। इस परस्पर विरोध के कारण ही इन दोनों का त्याग भी नहों हो सकता, क्योंकि 
गुणविधान को स्यागने पर ब्रह्म को गुणशूल्य मानना होगा, ताथ शुणनिषेध को स्यागने पर 
ब्रह्म को सगुण मानना होगा । अतः दोनों का त्याग नहीं हो सकता । ब्रह्म का सगुणल और 
निगुंणत्व में इस प्रकार विकल्प नहीं हो सकता है कि चाहे ब्रह्म सगुण है अथवा चाहे 
ब्रह निगुण है, क्योंकि साध्य कर्म के विषय में ही ऐसा विकल्प होता है कि चाहे ऐसा 
करो, अथवा वेसा करो। सिद्ध पदार्थों के विषय में ऐसा विकल्प नहीं [हो सकता, 
क्योकि वह इन विरुद्ध रूपों में किसी एक रूप से ही विशिष्ट होकर रहेगा | सगुणत्व 
एवं निगुणत्व में किसी एक को त्याग दिया जाय, ऐसा भी नहीं हो सकता, क्योंकि किसको 
त्यागा जाय १ इसमें कोई नियामक प्रमाण नहीं मित्रता है। प्रश्न--पूवमीमांसावर्णित 
अपच्छेद न्याय के अनुसार पूर्वोपस्थित सगुणत्व का त्याग हो सकता है। भाव यह है कि 
पूर्वमीमांसा के षष्टाध्याय के पञ्चमपाद में १६वाँ अधिकरण अपच्छेदाधिकरण है। उसमें 
यह विचार किया _गया है कि ज्योतिष्टोम में प्रातःसवन में वहिष्पवमान स्तोत्र पाठ करने 
वाले ऋत्विजों को एक दूसरे के कक्ष को पकड्ते हुए पिपीलिकापङ्कि की तरह चलना 
चाहिये। वहाँ यदि कोई ऋत्विक्‌ कक्ष को छोड़ देता है तो यह प्रायश्चित्त कहा गया है कि 
यद्युताउपच्छिद्यत, अदक्षिणो यज्ञः संस्थाप्यः, तेन पुनयजेत, तत्र तदय्याद्‌ यत्‌ पृवस्मिन्‌ दास्यन्‌ 
स्यात्‌, यदि प्रतिहर्ताऽपर्छिद्येत, सववेद्सं दद्यात्‌ ।” श्रथ यदि उद्गाता गीत कक्ष को 
प्रमाद से छोड़ दे तो आरब्ध यज्ञ को दक्षिणा दिये विना ही समाप्त करना चाहिये, बाद में 
पुनः उसी यज्ञ को करना चाहिये, प्रथम प्रयोग में जो दक्षिणा देने को रहगयी थी उस दक्षिणा 
को द्वितीय प्रयोग मै देना चाहिये । यदि प्रतिहतां यदीत कक्ष को छोड़ दे तो उसी याग में ही 
सवस्व को दक्षिणा रूप में देना चाहिये | इस प्रकार प्रायश्चित विहित है। यदि कोई एक 
ऋत्विक्‌ कक्ष छोड़ दे तो उसके लिये जो प्रायरिचत्त विहित है वह कतव्य है। यदि दो 
एक काल में कक्ष छोड़ दें तो वहाँ कोई एक प्रायश्चित्त कतेव्य है, क्योंकि उन 
प्रायश्चत्तों सें विकल्प माना जाता है । यदि एक ऋत्विक्‌ पहले छोड़ दे, दूसरा उत्तरकाल में 
छोड़ दे, इस प्रकार क्रम से दो अपच्छेद जहाँ हो जाते हैं, वहाँ क्या करना चाहिये, क्या पर्वा 
पच्छेद्निमित्तिक प्रायरिचित्त कर्तव्य है, अथवा उत्तरापच्छेदनिमत्तक प्रायङ्चित्त कतव्य है १ 
इस प्रकार संशय होने पर पूर्वपक्षी यह सिद्ध करता है कि क्रम से दो अपच्छेद हों तो पूर्वा- 
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१८२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ इरि 
त्याज्यमिति नियामकाभावात्‌ | अपच्छेदनयःत्‌ पूर्व त्याज्यमिति चेत 


पच्छेदनिमित्तक प्रायश्चित्त ही करना चाहिये, क्योंकि पूर्वापच्छेदनिमित्तक प्रायश्चित्त शास्र 
प्रदत्त होते समय प्रतिद्वन्द्वी शून्य होकर रहता है, अत एव वह प्रबल है। उत्तरापच्चेद- 
निमित्तक प्रायश्चित्त शास्त्रप्रदत्त होते समय प्रतिद्वन्द्वी से युक्त रहता है, क्योंकि इसकी 
प्रवृत्ति के पूर्वाच्छेदनिमित्तक प्रायश्चित्त विधायक शास्त्ररूपी प्रतिद्वन्द्वी पहले ही वहाँ उपस्थित 
हो जाता है। अतः सप्रतिद्वन्द्रिक होने से उत्तरापच्छेद शास्त्र दुबंत्न है। निष्प्रतिद्वन्द्रिक 
एवं प्रजल पूर्वापच्छेद शास्त्र के अनुसार ही प्रायश्चित्त करना चाहिये | इस प्रकार पूर्वपत् 
में उपस्थित होने पर उस अधिकरण में “पौर्वापर्ये पूव॑दौबल्यं प्रकृतिवत्‌”ः इस सूत्र से यह 
सिद्धान्त कहा गया है कि पूर्वापच्छेदरूप निमित्त. उपस्थित होते ही पूर्वापच्छेदनिमित्तक 
प्रायश्चित्त शास्त्र उपस्थित होकर ज्ञान कराता है | उस समय उत्तरापच्छेद तथा तन्निमित्तक 
प्रायश्चित्त शास्त्र उपस्थित ही नहीं दै । अनुपस्थित उत्तरप्रायदिचत्त शास््र का त्राध नहीं हो 
सकता | उत्तरापच्छेद संपन्न होने पर उस निमित्त के चल से उत्तर प्रायश्चित शास्त्र को 
उपस्थित होकर ज्ञान कराना पड़ता है, उस समय पूर्वप्रायश्चित्त रूपी प्रतिद्नन्द्दी पहले ही 
उपस्थित रहता है | अतः पूर्व प्रायश्चित्त शास्त्रजन्य ज्ञान को बाधे बिना उत्तर प्रायस्चि्त 
शास्त्रजन्य ज्ञान उसन्न हो ही नहीं सकता । निमित्त उपस्थित हो जाने से उत्तर प्रायश्चित्त 
शास्त्रको उपस्थित हो ज्ञान कराना ही पड़ता है, अतः उत्तर प्रायस्चित्त शास्त्र से पूर्व 
प्रायश्चित शास्त्र बाधित हो जाता है । इस प्रकार उस अपच्छेदाधिकरण में सिद्धान्त स्थिर 
किया गया है। इसी अधिकरण न्याय के अनुसार उत्तरोपस्थित निगुंण शास्त्र से पूर्वौपस्थित 
सगुण शास्त्र का बाथ होता है | सगुणशास्त्र से गुण प्रतिपादित होने पर ही निगुणशास्त्र से 
गुणाभाव प्रतिपादित हो सकता है। यह अर्थ सर्वसिद्धान्त संमत है कि अभावश्ञान में 
प्रतियोगी शान कारण है । निर्गुण शास्त्र से सगुण शास्त्र के बाधित होने पर ब्रह्म निगुंण ही सिद 
होगा॥ अतः पूर्व प्रवृत्तिशीज्ष सगुण शास्त्र को त्यागना चाहिये,तथा उत्तर प्रब्रतिशील निर्गुण शास्र 
को अपनाना चाहिये । ब्रह्म को निर्गुण मानना चाहिये । उत्तर अपच्छेद न्याय ऐसे शास्त्रों 
के विषय में ही प्रदत्त होता है। जिन शास्त्रों में विरोध अनियत है, कभी विरोध होता है कभी 
नहँ होता है तथा जिन शास्त्रों में पौर्वापर्यं भी अनियत है यही शास्त्र पूर्व हो, यही थार 
उत्तर हो ऐसा नियम भी नहीं है, वे अपच्छे दशास्त्र ऐसे ही हैं | जिन प्रयोगों में एक एक 
अपच्छेद्‌ होकर एक एक प्रायरिचत्त शास्त्र प्रवृत्त होता है वहाँ दूसरे प्रायश्चित्त शास्त्र की मवि 

न होने से उन शास्त्रों में विरोध नियत नहीं है । जहाँ दोनों प्रायश्चित शास्त्रों की पर्ति होती 
है वहाँ यही शास्त्र पूर्व पत्त हो, यह उत्तर में प्रदत्त हो ऐसा नियम मी नहीं है किसी प्रयोग 
एक शास्त्र पूव प्रत्त हो सकता है, दूसरे प्रयोग में दूसरा शास्त्र पूर्व प्रदत्त हो सकता के ६६ 
प्रकार अनियतविरीधपौर्वापर्य वाले. शास्त्रों के विषय में ही अपच्छेद न्याय प्रदत्त होता 
परत में सगुण शास्त्र एवं निरु शास्त्र में विरोध नियत है तथा पौर्ापर्य भी नियत कै स” 


आजम प्रइत्त होने के बाद ही निगुंण शास्त्र प्रदत्त हो सकता है, क्योंकि अमावश्ञान के म 
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तृतीयः ] माषानुवादसहितम्‌ ३८३ 
तस्यानियतविरोधपीर्वापर्यविषयस्वात्‌, नियमे हि बिरोधनयात्‌ः पराबुत्पत्ति- 


प्रतियोगी ज्ञान कारण होता है । अतः नियत विरोध पौर्वापर्य युक्त इन सगुण निगुंण शास्त्रों 
के विषय क अपच्छेद न्याय की प्रदृत्ति नहीं होती है। किन्तु, विरोधपौर्ापर्यनियमस्थल में 
विरीघाधिकरण न्याय ही प्रबृत्त होगा, जिससे परशास्र की अनुत्पत्ति ही सिद्ध होगी। भाव 


६, पूर्व॑मीमांसा के प्रथमाध्याथ के तृतीयपाद में विरोधाधिकरण है जिसका प्रधान 
सूत्र यह है कि “विरोधे व्वनपेक्ष्य स्यादसति हानुमानम्‌” इस अधिकरण में यह 
बिचार किया गया है फि “ओदढुम्बरी स्पटप्रोह्रायेत” यह प्रत्यक्ष भति है जिसका यह 
अथ दे कि उद्गाता ओहुम्बरी का स्पशे करके उद्गान करें | “ओऔदुम्बरी सर्वा वेष्टयितध्या? 
यह स्मरति रै, जिसका अर्थे यह है कि संपूर्ण औदुम्बरी को वस्न से वेष्टन करना चाहिये । 
इस श्रुति और स्ट्वति में विरोध दै । क्योंकि यदि संपूर्ण औदुम्बरी का चख् से वेष्टन किया 
जाय तो ओहुम्वरी का स्प करना असंभव हे, स्पश करके उद्गान करना भी असंभावित 
है। यहाँ पर यह संशय दोता है कि प्रत्यक्त श्रुतिविरुद्ध यह स्म्रुतिवचन प्रमाण है 
या नहीं ? यहाँ पर पूर्वपक्ती ने कहा कि वह स्छतिव्रचन प्रमाण ही दै । जिस प्रकार 
अन्यान्य स्ट्रतिवचन श्रृतिमूलक होने से प्रमाण हैं, उसी प्रकार यह स्मृतिवचन भी 
प्रमाण ही मानने योग्य है, इसके भी मूल में कोई श्रुतिवचन होगा ही। इस 
स्टतिवचन के अनुसार सूरभूत श्रुतिवचन का अनुमान करना चाहिये। अतः 
अनुभित श्रुतिमूलक होने से यह स्खृतिवचन भी प्रमाण है। इस प्रकार पूर्वपच् 
मास्त होने पर वहाँ यह सिद्धान्त स्थिर किया गया है कि श्रुतिवचन शीघ्र ही यथाथं 
ज्ञान को उत्पन्न करा देता है, क्योंकि श्रुतिवचन निरपेक्ष प्रमाण है। स्छतिवचन 
विज्ञम्व से ही यथाथ ज्ञान को उत्पन्न करता है, क्योंकि वह अपने मूलभूत शुतिवचन 
के अजुसान की अपेक्षा रखता है। यहाँ पर “औदुम्बरी स्पृष्वदूगायेत्‌” इस प्रत्यक्ष 
वेदवधन से औदुस्बरी का स्पर्श विहित है। यदि सम्पूणं औदुम्बरशाखा का 
वञ्च से वेन किया जाय तो स्पशै करना असम्भव हो जायगा | इससे सिद्ध होता 
है कि वेध्नस्टृतिं प्रत्यक्षश्ुति से विरुद्ध है। अत एव अप्रमाण है। प्रत्यक्षश्रुति 
से विरोध न होने पर ही स्मृति से श्रुति का अनुमान हो सकता है। इस प्रकार 
उस अधिकरण में प्रत्यक्तश्रुति-विरुद्ध स्मृति को अप्रमाण सिद्ध किया गया हे। 
वहाँ पर यह अर्थ ध्यान देने योग्य है कि श्रुति पहले ही अर्थवोध करा देती है, 
क्योंकि वह निरपेच्च प्रमाण है। वह अर्थप्रमिति को उत्पन्न करने में दूसरे किसी 
प्रमाण की अपेक्षा नहीं रखती है। परन्तु स्मृति ऐसी नहीं है, क्योंकि वह विलम्ब 
से ही अथ योध करा सकती है, कारण, वह मूलभूत श्रतिवचन के अनुमान की 
अपेक्षा रखती है। इस प्रकार भुतिवचन और स्म्भतिवचन को अर्थबोध कंराने में 
पौर्वापये अदक्ष्य नियत रहता है, तथा उदाहृत श्रुतिवचन और स्टृतिवचन सें 
विरोध भी नियत है। इनमें पहले भ्रुतिवचन के अनुसार यथाथ ज्ञान उत्पन्न होने 
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पर उससे विरुद्ध अर्थ--जो स्म्रतिवचन से वोधित होते हैं, वाधित हो जायेंगे। 
“इससे यह फलित होता है कि शात्र ज्ञान को उत्पन्न करने वाला प्रमाण विलम्ब से 
ज्ञान को उत्पन्न करने वाले प्रमाण की अपेक्षा वलवान्‌ होता है। इस न्याय के ' 
` अनुसार पहले ज्ञान को उत्पन्न करने वाली श्रुति स्क्ृति से वलवती होती है। ऐसी 
स्थिति सें विरोधी परशाख्स्टति का उदय अर्थात्‌ ज्ञानोत्पादकस्व हो ही नहीं सकता 
अत एवं श्रुतिविरुद्ध स्मृति अप्रमाण खि होती है। इस विरोधाधिकरण में. 
वर्णित न्याय के अनुसार यदि प्रकृत में विचार किया जाय तो यही फलित होगा कि 
सगण शास्र और निर्गुण शाख मैं विरोध निय्रत है, तथा पोर्वापयो सी नियत है। 
इनमें सगुण शास्त्र पहले बोध कराने वाला तथा निगुण शास्त्र वाद में ज्ञान कराने चाला 
है, क्योंकि गुणनिपेध के पूव प्रतियोगी गुणों का ज्ञान आवश्यक है। ऐसी स्थिति 
में प्रथम प्रवृत्त होने वाले सगुण शाख से गुणों की प्रमिति होने पर, गुणों से विरोध 
रखनेवाले निगण शास्त्रों का उदय अर्थात्‌ प्रमोत्पादकत्व नहीं हो सकता है। निगुण 
शाख उसी प्रकार बाधित माने जायेंगे, जिस प्रकार श्रुतिविरुद्ध स्मृति वाघित 
मानी जाती है । 
अथवा सगुण श्रुति और निगुण श्रुतियों के विषय में उपक्रमाधिकरण प्रवृत्त होगा। 
उसके अनुसार ही निर्णय करना चाहिये। पूर्वमीमांसा तृतीयाध्याय तृतीयपाद का 
प्रथम अधिकरण उपक्रमाधिकरण है। उसका विषय वाक्य यह हे कि “उस्चैऋचा 
क्रियते, उपाशुयजुषा, उच्चैः साग्ना ।” अथे--ऋकू उच्च स्वर से पढी जाती है, 
यज्चः उपांशु स्वर से पढा जाता है, साम उच्च स्वर से पढ़ा जाता द । यहाँ यह 
संशय होता है कि उच्चैस्त्व इत्यादि धर्म क्या ऋकू इत्यादि सन्त्रों का धर्म है, अथवा 
ऋग्वेद इत्यादि का धमं है । यहाँ पर यह पूर्वपत्त है कि ऋक्‌ इत्यादि शब्द मन्त्रा 
का वाचक है । अतः यही मानना चाहिये कि उच्चैसत्व ऋडमन्त्र का थमे दै, उपाशु 
यजुर्मन्त्र का धमे है, तथा उच्चैस्त्वे सासमन्त्र का धमं है। इससे यह फलित 
कि जो ऋडमन्त्र यजुवैँद में उत्पन्न हैं, अध्व्थु से प्रयुक्त होते हें, उन्हें भी 
स्वर से पढना चाहिये इत्यादि । इस प्रकार पूर्व॑पक्ष उपस्थित होने पर वहाँ पर 
सिद्धान्त स्थिर किया गया है कि इस प्रसङ्ग के आरम्म में ऐसा अर्थवाद ब E 
किं “त्रयो वेदा अजायन्त । अग्वेऋग्वेदः.। वायोर्यजञुवेदः | आदित्यात्‌ सामवेद । 
अर्थ--तीन वेद आविभूंत हुए। अग्नि से ऋग्वेद आविभूंत हुआ, चाई ण 
आविभूत हुआ । आदित्य से सामवेद आविभूत हुआ । इस प्रकार हस हट. बेद 
उपक्रम में ऋग्वेद इत्यादि तीनों वेदों का उल्लेख है। वहाँ नक्‌. इत्यादि कहा गर्या 
परक अयुक्त हें । इस प्रकरण के उपसंहार में “उस्चैऋ:चा क्रियते” इत्यादि 
है । यहाँ यदि ऋक्‌ इत्यादि शब्दों का यदि मन्त्रपरक झर्थ किया जाता हैं दु 
न . से विरोध उपस्थित होगा, क्योंकि उपक्रम में ऋकू इत्यादि शब्द वेदुपरक उपसि 
oe  , जहाँ उपक्रम और उपसंहार में विरोध होता है, वहाँ उपक्रम रब हि 
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दुबंछ है, क्योकि उपक्रम की अवृत्ति के समय विरोधी उपसंहार उत्पन्न ही नहीं हुआ 
है । अत एवं उपक्रम का अर्थान्तर करने के लिये आवश्यकता अनुभूत नहीं होती है । 
उपक्रम स्वरससिद्ध वाच्यार्थ को ढोकर मरुत्त है। बाद जव उपसंहार वाक्य उपस्थित 
होता है, जैसे प्रक्ृत में “त्रयो वेदा अजायन्त” इत्यादि अथंबाद के बाद “उच्चैऋणा 
क्रियते” इत्यादि उपसंहारस्थ वाक्य अर्थवोध कराने के लिये प्रबृत्त होते हैं। यदि 
इनका सन्त्रपरक अर्थ किया जाता तो उपक्रम से विरोध उपस्थित होता, किन्तु वैसा 
अर्थं किया नहीं जा सकता, क्योंकि विरोधी उपक्रम ने पहले अपने उस अथं को-- 
जो उपसंहार के अन्त्रपरक आर्थं से विरोध रखता. हे--उपस्थित कर दिया हे। जव 
विरोधी अथ उपस्थित हो तव उपसंहार का वही अथं करना चाहिये जो उपक्रम से 
विद्ध न हो । अतः उपसंहारस्थ “उच्चेऋचा क्रियते? इत्यादि वाक्यों का वेदपरक 
ही अर्थं करना पड़ता है। इससे यह फलित होता है कि यजुवँद में उत्पन्न क्रङमन्त्रों 
का सी उपांशु स्वर से ही पाठ करना चाहिये। इस अधिकरण के विषयवाक्यों के 
प्रकरण में उपक्रम वाक्य ओर उपसंहार वाक्य का पोर्वापयं नियत है, तथा दोनों 
वाक्य यदि वाच्यार्थं को लेकर प्रवृत्त होते है तो विरोध भी नियत है| ऐसे स्थल में 
इस अधिकरण में यही निर्णय किया गया है कि उपक्रम वाक्य ही प्रबल है, क्योंकि 
उसका विरोधी उत्पन्न नहीं हुआ है । उपसंहार वाक्य हुद॑ल है, क्योंकि उसका विरोधी 
उत्पन्न हो गया है | उपक्रम से विरोध न रखने वाला अथ॑ ही उपसंहार का होना 
चाहिये । प्रकृत में भी सगुण वाक्य और निगुण वाक्यां सें यह पौर्वापय॑ कि-- 
सगुण वाक्य पहले एवं, निगुण वाक्य बाद में प्रदत्त होते हें-नियत है, 
क्योंकि गुणनिषेध के पूवै प्रतियोगी. गुणों की उपस्थिति अनिवायं है। इन दोनों 
वाक्यों में विरोध सी नियत है | ऐसी स्थिति में पूव में प्रदत्त होने वाले सगुण वाक्यों 
की भ्रबलता तथा वाद में प्रशृत्त होने वाले निगुण वाक्यों की दुबंल्तता इस अधिकरण 


` न्याय से सिद्ध होगी, जिसके कारण सगुण वाक्यों से विरोध न रखने वाळा अथ ही 


निगुंण चाक्यों का करना होगा । इस विवेचन से सगुण चाक्यों की प्रबळता तथा 
निगुंण बाक्यों की ढुबेलता प्रमाणित हो जाती है | 

वस्तुतस्तु विशिष्टाह्षेत सिद्धान्त में यह माना जाता है कि सगुण वाक्यां का 
भगवान्‌ के कल्याणगुणों के प्रतिपादन में तात्पर्य है और निगुण वाक्यां का श्रीमगवान्‌ के 
ढुणेणो के निषेध में तात्पयरै है । अत एवं इन वाक्यों का प्रतिपाद्य वषिय मिन्न-भिन्न 
होने से विरोध नहीं है। (परन्तु जो अक्वैतवेदान्ती सगुण वाक्य एवं निगुण वाक्यों में 
विरोध मानकर निगुंण वाक्यों में सगुण वाक्यों का विरोध मानते हैं, उन्हीं के प्रति यहाँ 
यह कहा जाता है कि यदि इन वाक्यों में विरोध हो तो विरोधाधिकरण और 
उपक्रमाधिक्रण के अनुसार सगुण वाक्य ही प्रबल होंगे, निगुण वाक्य नहीं । नियुण 
वाक्यों का प्राबल्य सिद्ध करने के लिये जिस अपच्छेइन्य़ाय को प्रजा अद्वेतियों 

है 10 
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रेव । न च विषयव्यवस्थया विशेधपरिहारे सत्यन्यतरात्यन्तवाध- 
कापच्छेद्नयाबतारो युक्तः, शुणनिपेधनचसाशुत्सर्णापवादभ्याथेन विहित- 
मङ्गलगुणव्यतिरिक्तविषयत्वात्‌, श्रूयमाणे हेयशुणनिषेधे पर्यवसानात्‌ | 
उक्तं च तत्चसारे-- 

यह है कि श्रुति और स्मृति में. यदि विरोध होता है, तो वहाँ श्रुति निरपेक्ष प्रमाण होने से 
पहले उपस्थित होती है और स्मृतिश्रुति सापेक्ष प्रमाण होने से पश्चात्‌ उपस्थित होती दै! 
इस प्रकार उनमें पौर्वापर्यं नियम है, तथा श्रुति और स्मृति परस्पर विरुद्धार्थ प्रतिपादक 
होने से उनमें विरोध भं नियत है । इस प्रकार नियत विरोध पौर्वापर्यं वाले भ्रृति-स्वृति 
व॒चनों में विरोध उपस्थित होने पर विरोधाधिकरण में यही सिद्धान्त स्थिर किया गया 
है कि श्रुति बिरुद्ध स्मृति प्रमाण है, उससे प्रमात्मक ज्ञान उत्पन्न नहीं होता। इस 
प्रकार बिरोघाधिकरण में नियत विरोध के पौर्वापर्य स्थल में पूर्व्ास्र का बलीयरूव तया 
उत्तरशास्त्र की अनुत्पत्ति अर्थात्‌ प्रमावुत्पादकत्व सिद्ध किया गया है । प्रकृत में सणुण शाल्न 
और निगुंण शाल्न में विरोध एबं पौर्वापर्यं नियत है | इनमें विरोध उपस्थित होने पर पूर्व 
सगुण शास्र का बलीयस्त्व एवं उत्तर निगुंण शास्त्र की अनुत्पत्ति अर्थात्‌ प्रमानुत्पादकत्व ही 
सिद्ध होगा | इस सगुण शास्त्र से नियुण शास्त्र ही बाधित होगा । किंच, प्रकृत में अपच्छेद: 
न्याय की प्रवृत्ति मानना उचित नहीं है, क्योंकि अपच्छेद शाल्ज मानने पर पूर्वशालत्न का 
अत्यन्त बाघ एवं अप्रामाण्य मानना पड़ता है, इसकी अपेक्षा दोनों शास्त्रों में विषयव्यवस्था 


मानकर विरोध का परिहार करना समीचीन है । विषयव्यवस्था इस प्रकार मानी जा 
सकती है कि सगुण शाज् ब्रह्म में कल्याण गुणों का विधान करता है और निणुण शाख ब्र 


में दुगुणों का निषेध करता है । इस प्रकार विषयव्यवस्था मानने पर सगुण-निगुंण वचनों 
में विरोध परिहृत होकर दोनों वचनों का प्रामाण्य सुरक्षित रहता है। अतः यहाँ अपच्चेद- 
न्याय का संचार करना उचित नहीं । किंच, जिस प्रकार उत्सर्गापवादन्याय के अनुसार 
“अग्नोषोमीय पशुमालभेत” इत्यादि वचनों द्वारा विहित याशिक हिंसा को छोड़कर शर 
हिंसाओं का निषेध “न हिंस्यात्‌ सर्वभूतानि” यह वचन करता है, उसी प्रकार सए 
वाक्यों द्वारा विहित कल्याण गुणों को छोड़कर इतर गुण अर्थात्‌ दुगुणों का ही निषेष 
निगुण वचन करते हैं। यह अर्थ उत्सर्गापवादन्याय से सिद्ध होता है। किंच 
प्रकार सामान्य विशेष न्याय के अनुसार “पशुमालभेत” यहाँ के सामान्यवाचक प्श 
शब्द्‌ का “छागस्य वपायाः” ऐसे मन्त्रवण में प्रतिपादित छागरूप विशेष 
होता है, वह विहित पशु छाग माना जाता है, उसी प्रकार निगुण वाक्य का भ 
सामान्यरूप से गुणों का निषेध करता है--“अपहतपाप्मा” इत्यादि वाक्य द्वारा प्रतिपा 


पापादि हुगुंण के निषेध में पर्यवसान होता है। अतः अपच्छेंदन्याय से निज कि 


सगुण वाक्य का बाघ मानना उचित नहीं । तत्वसार ग्रन्थ में यह अ 


को मान्य है, वह यहाँ प्रवृत्त नहं हो सकती; अपि छु विरोधाधिकरणन्या 
उपक्रमाधिकरणन्याय ही प्रवृत्त होंगे | 


= 
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तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ३८७ 


यद्व्रह्मणो शु णशरीरविकारजन्मकर्मादिगोचरविधिप्रतिषेधशाचः | 

अन्योन्यभिन्वविषया न विरोधगन्धमहन्ति तन्न विधयः प्रतिपेधवाच्याः॥ 

इत्याद | 

एवं स्थितेऽपि निषेधाथस्वभामम्रयुक्तपरत्वात्रेण यदि निर्विशेष- 
वचसा पवंचाघ!, तदा शून्ययचसा तस्यापि बाधाद्‌ माध्यमिकमत- 
स्यच बिजयित्वस्‌, इयोरपि वचसोः पारमार्थिकस्य प्राभाण्यस्या- 
नभ्युपयमात्‌, अपारमार्थिकस्य चाविदिष्टत्वात्‌* । तदेवश्वुभयलिङ्ग एवेश्वरः 


ha] 


उपनिषद्‌ इत्यादि शास्तरों में ब्रह्म के विषय में कई वचन गुण, शरीर, विकार, जन्म और 
कमे इत्यादि का विधान करते हैं, तथा कई वचन इनका निषेध करते हैं | इस प्रकार 
उभयविध वचन मिलते हैं। इन वचनों का विषय भिन्न-भिन्न है। ब्रह्म में गुणादि का 
विधान करने वाले वचन मंगल गुणादि के विधान में तात्पर्यं रखते हैं तथा गुणादि 
निषेधक वचन दुगुंण इत्यादि के निषेध में तात्पर्यं रखते हैं। इस प्रकार ये वचन 
भिन्न-भिन्न विषयों को लेकर प्रबृत्त होते हैं, अतः इनमें सवंथा विरोध नहीं है । ऐसी स्थिति 
में गुणनिषेध वचनों से शुणविधायक वचनों का बाघ नहीं हो सकता इत्यादि अर्थ 
तत्वसार में वर्णित है । 

“एबं स्थितेऽप’ इत्यादि । अर्थस्थिति इस प्रकार होने पर भी यदि इतने से 
ही कि-अभाव पदार्थ का यह स्वभाव है कि वह प्रतियोगी ज्ञान होने पर ही ज्ञात 
दोता है अतः पश्चात्‌ प्रतीत होने वाला होने से निषेध प्रतियोगी के बाद स्थान पाता है-- 
इस परत्व मात्र से ही ब्रह्म को निर्विशेष बताने वाले भ्रुतिवचनों से पूर्व प्रबत्तिशील 
तथा ब्रह्म को सगुण बतलाने वाले वचनों का बाघ होता तो “सव शन्यम्‌' इस झल्य प्रतिपादक 

~ वचन से निविशेष ब्रह्म के प्रतिपादक वचन भी बाधित हो जायेंगे । इस प्रकार सवशज््यवादी 
माध्यमिक का ही मत विजयी हांग', क्योंकि श्द्वेतिमतानुसार वेदवाक्य एवं माध्यमिक 
वाक्य में पारमार्थिक प्रामाण्य नहीं माना जाता, पारमार्थिक प्रामाण्य दोनों का हो 
सकता है। अतः यदि निर्विशेष वचनों से सविशेष बचनों का वाध हो तो शल्य वाक्य से 
निर्विशेष वचन भी बाधित हो जायेंगे” । इस विवेचन से सिद्ध होता है कि ईश्वर निर्दोषत्व 

“सब कल्याणशुणवत्य इन दोनों चिह्नों से युक्त है । 

७, यहाँ पर यादवग्रकाशाचायं का यह वचन ध्यान देने योग्य है कि “वेदोञ्नुतो 
बु्धकृतागमोऽनृतः प्रामाण्यमेतस्य च तस्य चानृतम्‌ । बोद्धाऽृतो बुद्धिफले तथाऽ 
नृते यूयं च बौद्धारच समान्संसदः ॥” अः-_अद्वेतवादी वेदों को मिथ्या मानते हैं ओर 
साध्यसिक बौद्धागस को मिथ्यामानते है। अद्वेतवादी वेदप्रमाण्य को तथा माध्यमिक 
बौद्ध बौद्धागम के प्रामाण्य को मिथ्यामानते दै । दोनों ही ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञान- 
फल को मिथ्या मानते हैं । अत एव हे अद्वेती विद्वान्‌ ? आप लोग और माध्यभिक बो 
एक समा में बैठने योग्य हैं । 
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३८८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ रपरे 
( ब्रह्मणि प्रपञ्ाध्या निरासः ) 

एतेन निविशेषस्यापि त्रम आच्छादिकयाउविद्यया तिरो हितस्य विद्येपि, 

कया तया प्रपश्चाध्यास एव सुष्टिरित्थणि निरस्तस्‌, तस्याविद्यादिदोप- 


गन्धायोग्यत्वात्‌, सर्वज्त्वादिणुणगणबिशिष्टत्वस्य नित्यचेतनहुत्वसय 
( बह्म में प्रपञ्चाध्यास का निराकरण ) 


“एतेन निर्विरीषस्यापि' इत्यादि । ब्रह्म संपूण कल्याणगुणों से युक्त है, यह अर्थ 
सिद्ध हो गया दै । इससे अद्वेतियों का यह सिद्धान्त भी--कि ब्रह्म निविशेष है, दह अविद्या 
दोष से ग्रस्त है । अविद्या में दो शक्तियाँ हं--_१) आवरण शक्ति और ( २ ) विक्षेप शक्ति | 
अविद्या आवरण शक्ति से ब्रह्म पर आवरण डालती है, जिससे ब्रह्म यथावस्थित 
रूप से नहीं प्रकाशता । यथावस्थित रूप से प्रकाशित करना ही विक्षेप शक्ति है। 
अविद्या इस विक्षेप शक्ति से ब्रह्म को मिथ्या प्रपञ्च के रूप में भासित करती है, इस प्रकार 
ब्रह्मा में प्रपञ्च का अध्यास होता है, यह प्रपञ्चाध्यास दी सृष्टि है- खण्डित हो जाता 
है | क्योंकि ब्रह्म निर्दोष है, उसमें विद्या दोष लग ही नहीं सकता । किंच, यह सिद्ध 
किया गया है। कि ब्रह्म सवज्ञत्व इत्यादि कल्याणगुणों से युक्त है, तथा चेतन, नित्य एवं 
बहु है | सवंज्ञ ब्रह्म अविद्या से श्रान्त नहीं हो सकता । चेतनों का बहुत्व नित्य होने से 
चेतन मेद का अध्यास नहीं हो सकता, कादाचित्क पदार्थ का ही अध्यास संभावित है। 
किंच, चेतनभेद इत्यादि प्रपञ्च सत्य है, अत एव इसका अध्यास नहीं हो सकता। 
प्रभ--/सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌? यह वाक्य बतलाता है कि यह जगत्‌ 
प्रलयकाल में एक अद्वितीय सदूबल् के रूप में ही था । यहाँ “सदेव? से असद्रूपी विजा 
तीय भेद, 'एकम्‌? से सजातीय भेद, “अद्वितीयम्‌! से स्वगत भेद अर्थात्‌ ब्रह्म में विद्यमान 
घमेरूपी भेद का निषेध फलित होता है। इससे ब्रह्म सजातीय, विजातीय और स्वगत मेद से 
रहित सिद्ध होता है । ऐसे ब्रह्म में प्रपञ्च का अध्यास हो ही सकता है, सि प्रपञ्चाष्यासरु 
हो ही सकती है | ऐसा मानने में क्या दोष है? उत्तर उपर्युक्त वचन का यह अप 
नहीं है, कि प्रलयकाल में सजातीय, विजातीय और स्वगत मेद से रहित निविशेष ब्रह था) 
क्योकि जगत्कारण बह में विषयसृष्टि आदि के कारण उपस्थित होने वाले वैषम्य और य 
इत्यादि दोषों का परिहार करने फे लिये जीवबहुत्व, जीवनित्यत्व तथा जीवङ्कत केमा 
का अनादित्व इत्यादि मानना पड़ता है। इससे यह सिद्ध होता है कि जगार शक 


प्रल्लयकाल में सूहुमरूप से अवस्थित चेतन एबं अचेतन से विशिष्ट होकर क. 
शिष्ट 


यह सू चेतनाचेतन विशिष्ट ब्रहम ही सञ्छन्दार्थ है । स्थूल चेतनाचेतन वि नूर चेतन 
जगत्‌ है, केवल जडपदार्थ ही जगत्‌ नहीं है । जगत्‌ के प्रत्येक जडपदाथ के आह 


जीवात्मा और उसक्रे शरन चेतनाचेतन वि 
श्रन्दर परमात्मा विराजमान है। स्थूल चेत प्रलयकाल 


न द ' को ही जगत्‌ कहना चाहिये । यह स्थूल चेतनाचेतन विशिष्ट जगद्रूपी परमा हि और 
न में सूकम चेतनाचेतन विशिष्ट सद्रुपी परमात्मा के रूप में विराजमान रहता दै 
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च समर्थितत्वात्‌, सदेवेत्यादिवाक्येऽप्युपादानत्वविधानबुद्विस्थकारणान्तर- 
निपेधमात्रे तत्परत्वस्य पौ्वापर्यादिपर्यालोचनसिद्धत्वात्‌' । 


प्रलय में यही अन्तर है कि प्रलयकाल में परमात्मा चेतनाचेतनों के द्वारा नामरूपविभा- 
गामावरूप सूक्ष्मत्व का आश्रप्र होकर रहता है। यह नामरूपाभाव ही एकत्व है, जो श्रति 
में "एकम? पद्‌ से कहा जाता है। सुष्टिकाल में वहो परमात्मा चेतनाचचेतनों द्वारा नामरूप- 
विभागरूप स्थूलत्व को प्रास होता है । यह नामरूप ही बहुत्व है, जो “बहुस्यां प्रजायेय? 
इस वाक्य म वर्णित है ¦ इस प्रकार परमात्मा सुष्टिकाल में सूक्ष्मल्वावस्था को छोड़कर 
स्थूलत्यावस्था को प्राप्त कर जगत्‌ बन जाता है। इसमें सूक्ष्मचिदचिद्विश्ि व्रह्म उपादान 
कारण तथा स्थूलचिदचिद्विशिष्ट ब्रह्म उपादेय कार्य सिद्ध होता है। प्रलयकाल में एकत्वा- 
वस्था को त्रतल्ञाने वाले "एकमेव? इन पदों से परमात्मा उपादान कारण बताश गया है । 
कार्योत्पत्ति के लिये उपादान कारण और निमित्त कारण को अपेक्षा होती है। जो कारण 
कायरूप में परिणतोता है, वदद उपादान कारण कहलाता है, जो कारण उपादान कारण 
को कार्यरुप में परिणत करता है वह निमित्त कारण कहलाता है। 'एकमेव? से ब्रह्म 
का उपादान कारणत्व सिद्ध द्दोने पर यह विचार उठता है कि तब जगत्‌ का निमित्तकारण 
कोन होगा ! क्या ब्रह्म ही निमित्त कारण है! अथवा दूसरा कोई निमित्त कारण है! 
इस शंका का समाधान 'अद्वितीयं पद से हो जाता है। अद्वितीय पद्‌ से यह सिद्ध 
होता है किसी ब्रह्म दूसरे कि निमित्त कारण से युक्त नहीं है, किन्तु ब्रह्म ही निमित्त कारण 
है । इस प्रकार "एकमेव? और अद्वितीयम्‌? इन पदों से जगत्‌ के प्रति ब्रह्म का उपादान 
कारणस्य एवं निमित्तकारणत्व ही सिद्ध होता है। यह उचित ही है, क्योंकि “बहुस्यां 
प्रजायेय” इस उत्तर वचन से ब्रह्म का उभयविध कारणत्व समर्थित होता है। ब्रह्म ने 
संकल्प किया कि मैं व्यष्टि-सु के रूप में बहुत बनूँ, तदर्थं समष्टि सुष्टि के रूप में उत्पन्न दो 
जाऊँ। कारणब्रह्म को बहुभाव प्राप्त होने की वात यहाँ कही जाती है, इससे ब्रह्म में 
उपादान कारणत्व सिद्ध होता है, तथा संकल्पाश्रय होने से ब्रह निमित्तकारण भी सिद्ध 
होता है। इस प्रकरण में पहले एक को जानने से सबको जान जाने की प्रतिज्ञा वर्णित 
है। इसे “एकविज्ञानेन सर्वबिज्ञानपरतिज्ञा” कहते हैं । इससे ब्रह्म का उपादान कारणत्व 
एवं निमित्तकारणत्व फलित होता है। उपादान कारण एवं कार्य एक द्रव्य होने से 
उपादान कारण को जान लेने पर उससे बने हुए सभी कार्य जान लिये जाते हैं। इससे 
शातव्य उस एक-वस्तु ब्रह्म में उपादान कारणत सिद्ध होता है। मिमित्तकारण उपादान 
ब्रह्म से भिन्न होने पर उपादान के जानने पर भी जाना नहीं जा सकता । सवं विज्ञानप्रतिज्ञा 
बाधित हो जायगी । अत्राधार्थ यह मानना पड़ता है कि उपादान ब्रह्म ही निमित्तकारण 

| इस प्रकार ब्रह्म के अभिन्न निमित्तोपादानत्व को बतलाने में ही “सदेव' इत्यादि 
वाक्य का ताप्यं है। यह अर्थ पूर्वापर वाक्यों के पर्यालोचन से विदित होता दै। 
इस वाक्य से यह भी स्पष्ट होता है कि प्रलयकाल में "अग्रे” पद से विवक्षित कालरूप 


5. यहाँ पर यह विचार संग्रहणीय है कि यदि अद्गेतियां के मताबुसार ` “सदेव 
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३३० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ वरपर 
. १ १ 


किञ्च, 
अधिष्ठानस्य कात्स्न्येन भानेऽभानेऽपि न भ्रमः | 
भातामाताकृतिभिदा सविशेपत्वसाधिका ॥ ४१ ॥ 


विजातीय भेद, जीबरूपी सजातीय भेद तथा सवज्ञत्व इत्यादि स्वगत भेद रहते हैं। 
यह वाक्य सजातीय, विजातीय और स्वगत भेद से रहित ब्रह्म का प्रतिपादक नहीं हो सकता । 
अतः इस वाक्य के आधार पर यह सिद्ध नहीं हो सकता कि प्रपञ्चाध्यास ही सृष्टि है। 

“किं च, अधिष्ठानस्य’ इत्यादि । ब्रह्म में प्रपञ्चाध्यास को सिद्ध करने के लिये 
आद्देतवादी यह कहते हैं कि रूजु को देखकर “यह सर्प है? ऐसा जो ज्ञान होता है, वह 


सोम्मेदमग् आसीदेकमेवाद्वितीयस्‌” इस श्रुतिवचन का यह झर्थ होता कि सजातीय, 
विजातीय एवं स्वगत ऐसे तीन प्रकार के भेदों से झून्य ब्रह्म प्रलयकाल में था । तव 
तो अनेक दोष उपस्थित होंगे । बे ये हैं (१) अद्वेतियों के मतानुसार ब्रह्म सदा निर्विशेष 
होकर रहता है । वह प्रखयकाल में ही निर्विशेष रहता हो ऐसी वात नहीं, वह सृष्टिकाल, 
स्थितिकाल् एवं ग्र्यकाल इन तीनां कालों में भी निर्विशेष होकर ही रहता है । ऐसी स्थिति 
में इस वचन का अद्वेतियों द्वारा स्वीकृत यह अथै-कि कालविशेष में बह्म सजातीय, विजा- 
तीय एवं स्वगत भेदों से शून्य रहता है--उनके सिद्धान्त से ही खण्डित हो जाता है। 
(२) वैषम्य ओर नेद्चण्य इत्यादि दोषों का निराकरण करने के लिये अद्वेतियों को भी यह 
मानना पड़ता है कि प्रलयकाल में भी सभी जीव सूच्मूप से रहते हैं, तथा 
जीवों के प्रवादानादि कर्म भी प्रळ्यकाछ में रहते हैं । ऐसी स्थिति में उन्हें यह 
मानना पड़ेगा कि प्रलयकाल में भी ब्रह्म जीवरूपी सजातीय सेदों से तथा कमंख्पी 
विजातीय सेदों से युक्त होकर ही रहता है । इस कारण से भी उपर्थुक्त अर्थ असंगत 
सिद्ध होता दै । यदि यहाँ पर अद्वेतवादी यह कहें कि प्रलयकाल में जिन सजातीय 
ओर विजातीयसेदों को मानना पड़ता है, वे मिथ्या हैं| अत पुव प्रलयकाल 
ब्रह्म के सजातीय, विजातीय और स्वगत भेदों के शून्य होकर रहने सें कोई बाधा नही है 
तव तो प्रलयकाल वाचक “भग्ने? पद व्यथं हो जायगा, क्योंकि सृष्टिकाल एवं स्थिति 
काल में भी उन सेदं के मिथ्या होने से बरह्म उपर्युक्त भेदझूल्य होकर ही रहता है। 

पर यह मानना कि “अग्रे' पद का अर्थ अविवक्षित है--असंगत है, क्योंकि आगे 

का वर्णन किया गया है। इसते स्पष्ट हो जाता है कि सृष्टि के पूर्वकाछ अर्थात्‌ प्रलयका 
को बतळाने के लिये 'अग्रे” पद प्रयुक्त है। अतः यह अनिवाय रूप से माननी पक 
कि कारणत्व प्रतिपादक इस वाक्य से ही काज्रूपी विजातीय भेद, जीवरूपी सजाती 
हज र एवं सशय पयुःक्त सर्वज्ञख अर सवंशक्तित्व इत्यादि स्वगत सेद इन भेदों से विशिष्ट 

न्‍ नहा रहता है। ऐसी स्थिति में इस वचन का उन सेदो के निरसन में ताप नाई 
. हो सकता है। 
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तृतीय ] भांषानुवादसहितम २६१ 


गतो. निविशेपस्य तिरोधेयधर्भविशेषायोगात्‌ स्त्र&पमात्रतिरोधाने 
स्वस्येच इानिप्रसङ्गात्‌, स्मयंप्रकाशतयाऽत्यन्तविशद्स्वरुपे च वस्तुनि 


ध्यास है, इसमें रज्जु अधिष्ठान और सर्प अध्यस्त है। इसी प्रकार ब्रह्मरूपी अधिष्ठान में 
प्रपञ्च का अध्यास होता है, ब्रह्म भ्रम से प्रपञ्चरूप में प्रतीत होता है। जिस प्रकार 
रज्जु में प्रतीत होने बाला सर्प मिथ्या है उसी प्रकार ब्रह्म में प्रतीत होने वाला 
प्रपञ्च भी मिथ्या है। अद्देतियों का यह सिद्धान्त मान्य नहीं हो सकता, क्योंकि 
निर्विशेष ब्रह्म अधिष्ठान नहीं हो सकता । लोक में यह देखा जाता है कि रज्जुरूपी अधिष्ठान 
यदि पूरी तौर से मासत हो अर्थात्‌ रज्जुत्य घम को भी लेकर भासित हो, तब सर्प का भ्रम नहीं 
होता है, यदि रज्जुरूपी अधिष्ठान बिलकुल न भासित हो, अर्थात्‌ “इदन्त्व” घर्म को लेकर भी 
नहीं भासे “यह? ऐसा भी समझ में नहीं आवे तब मो भ्रम नहीं होता है । किंतु रज्जु कुछ धर्म 
को लेकर भासित हो अर्थात्‌ इदन्त्व धर्म को लेकर भासे तथा भ्रम विरोधी रज्जुत्व धर्म को लेकर 
नहीं भासिंत हो, तमी श्रम होते हैं: इससे रज्जु में इदस्स्य और रज्जुत्व इत्यादि धमं मानना पड़ता 
है, अतः अधिष्ठान रञ्जु सविशेष सिद्ध होती है । इसी प्रकार प्रकृत में मी ब्रह्म यदि पूरी तौर 
से भासित हो, तत्र अध्यास विरोधी रूप को भी लेकर भासना होगा, तत्र प्रपञ्चाध्यास नहीं हो 
सकता | यदि ब्रह्म बिलकुल नहीं भासित हो, तब अधिष्ठान का ज्ञान न होने से प्रपञ्च भ्रम नहीं 
सकेगा । यदि अधिष्ठान ब्रह्म किंचिद्रप से भासे, किंचिद्रूप से न मासे तो ब्रह्म में भासित 
एवं ्रभासित होने वाले अनेक आकार मानना पड़ेगा, उन आकारों को लेकर ब्रह्म सविशेष 
ही सिद्ध होगा | यदि ब्रह्म निर्विशेष हो तो वह अधिष्ठान नहीं बन सकता | . 

` ‹अतो निर्विशेषस्य’ इत्यादि । यदि ब्रह्म निर्विशेष है तो अविद्या से तिरोहित होने 
वाल्ला कोई मी धर्म ब्रह्म में नहीं हो सकता है, अतः अविद्या से ब्रह्मस्वरूप का ही तिरोधान 
मानना पड़ेगा, यदि अविद्या से व्रझ के स्वरूपमात्र का तिरोधान हो तो ब्रह्म स्वरूप का नाश 
हो जायगा, क्योंकि तिरोधान दो प्रकार का होता है। (१) वस्तु के विषय में जो प्रकाश 
होता रहता है उस प्रकाश को नष्ट करना तिरोधान दै । (२) वस्तु के विषय में आगे 
होने वाले प्रकाश को रोक देना भी तिरोधान है। ब्रह्म स्वयं प्रकाशस्वरूप है। यदि इस 
प्रकाशरूप ब्रह्म का अविद्या से तिरोधान हो तो प्रकाशरूप ब्रह्म का नाश मानना होगा । 
प्रकाश रूप ब्रह्म का नाश अद्वैतियों को मान्य नहीं है। अतः ब्रह्म का तिरोधान भी नहीं 
हो सकता । बिना तिरोधान के प्रपञ्चाध्यास कैसे दोगा । परपञ्चाध्यास न होने पर बन्ध 
होना असंभव है, तथा मोक्ष झत्यन्तासंमावित है। किं च, अद्वैत ब्रह्म को निर्विशेष एवं 
स्वयंप्रकाश अर्थात्‌ स्वयमेव प्रकाशने वाला पदार्थे मानते हैं । निविशेष ब्रह्म स्वयं प्रकाशता 
हो तो मानना पड़ेगा कि ब्रह्म स्वयं ही अत्यन्त विशदरूप में प्रकाशता है । ब्रह्म में कुछ घम _ 
प्रकाशित हों कुछ घर्म अप्रकाशित हों, तभी तो ब्रह्म का अविशद्‌ प्रकाश माना जा सकता 
है, जब ब्रह्म निधर्मक हैं, स्वयं प्रकाशता रहता है, तब ब्रह्म में अप्रकाशमान धर्म न होने 
से यही मानना होगा कि ब्रह्म स्वयं ही अत्यन्तविशद्‌ रूप में प्रकाशता है। यदि ब्रह्म स्वयं 


(०-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


१६२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईश्वरपरिच्छैद 
बाधकप्रत्यया वसेयविशेषामा वेना निर्मो ज्ञासंसार यो रन्य तरप्रसज्ञात्‌ | 
अमिश्ञपरस्यभिन्ञयोरपि देशकालादिविशेषादस्त्वेब सात्रया वषम्यम्‌ | 


हो अत्यन्त विशदरूप में मासे तो ब्रह्म रूपी अधिष्ठान में परपञ्चाध्यास कैसे होगा । अविशद्‌ 
प्रकाशने वाले अनिष्ठान हा ही लोक में इतर वस्तु का अध्यास देखा गया है। किंच 
ग्रद्देती विद्वान्‌ जिस नि ब्रह्ज्ञान को प्रपश्चचाधक मानते हैं, उसके विषय में यह 
जिज्ञासा होती है कि क्या वह ज्ञान ब्रह्म में उस विशेष का ग्रहण करता है. जो स्वरूपमूत-ज्ञान 
से प्रकाशित नहीं है। किंतु निर्विशेष ब्रह्म में ऐसा विशेष नहीं हों सकता । अतः यह मानना 
होगा कि प्रपञ्चवाधक ज्ञान मी ब्रहम स्वरूप का ही अहण करता है। स्वरूपज्ञान और परपञच- 
बाधक ज्ञान में विषय को लेकर कुछ अन्तर नहीं हो सकेगा | ऐसी स्थिति में वाधकज्ञान 
प्रपञ्च का बाध करे तो समान विषयक स्वरूपज्ञान भी प्रपञ्च को चाथ सकता है, स्वरूपज्चान 
नित्य होने से प्रपश्चारोप नहीं हो सकता, तथा च सदा संसाराभाव होना चाहिये । यदि 
खरूपभूतज्ञान प्रपञ्च को नहीं बाध सके तो समान विषयक ब्रह्म ज्ञान भी नहीं बाथ सकता है। 
ऐसी स्थिति में मोक्ष ही नहीं हो सकता । इस प्रकार मोच्षाभाव और संसाराभाव में कोई 
एक अवश्य प्राप्त होगा । 

“अमिश प्रत्यभिशयोः? इत्यादि. | प्रश्न--शब्द एवं प्रत्यक्ष से अभिज्ञा तथा प्रत्य- 
भिज्ञात्मक ज्ञान उत्पन्न होते हैं। “यह देवदत्त है” और “वह देवदत्त है? ऐसा समना 
अमिशा ज्ञान है। “यह वही देवदत्त है” ऐसा समझना प्रत्यभिज्ञा ज्ञान है । अभिज्ञा 
ज्ञान से प्रत्यभिशा ज्ञान में विषयक्कत भेद नहीं है, दोनों ज्ञान समान विषयक ही हैं। दोनों 
जनों में देवदत्तेक्य ही भासता है। देवदत्त का अपने साथ ऐक्य अभिज्ञा ज्ञान में न मासता 
हो ऐसी वात नहीं, अभिज्ञा ज्ञान में भी देवदत्त का अपने साथ ऐक्य भासता है; देवद 
का अपने साथ ऐक्य एक ही है, दो नहीं, दो होने पर कहा जा सकता है कि एक ऐक्य 
अभिज्ञा में आसता है और दूसरा प्रत्यभिज्ञा में परन्तु ऐक्य एक ही है। वह 
एक ऐक्य ही अभिज्ञा और प्रत्यभिज्ञा में भासता है। दोनों ज्ञान समान विषयक ही हैं। इनमें 
विषयक्कत भेद नहीं है। यदि कहो कि प्रत्यभिज्ञा में एक देवदत्त का काल्य संबन्ध भासती 
यह काल द्वय संत्रन्ध अभिज्ञा में नहीं भासता है | इस प्रकार अभिज्ञा एवं परत्यमिश्ञा में विषय 
मेद होता है - तो यह कथन भी अनुपपन्न है, क्योंकि प्रत्यमिज्ञा में भासने वाले देवदत क, 
रः और कालइय संबन्ध 'यह देवदत है, वह दवदत्त है” इन दोनों अभिच्चाओ में भी भा 
हैं । इन दोनों अमिज्ञाओं का प्रत्यभिज्ञा से विषयक्कत वैल्ञक्षण्प नहीं है! समान विषयक 
पर भी इन जानो में यह अन्तर अवश्य है कि अभिज्ञा ज्ञान तदेश तत्कालवर्तों देवद 


~ 


और एतदेश एतल्कालवर्ती देवद्त में भ्रम से प्रतीक होने बाले भेद को बाघ नहीं सकी 


किन्तु अत्यमिशा ज्ञान उस भेद को बाधता है। इसी प्रकार ब्रह्म का स्वरू 


छ बे 


एव ब्रह्मासमेक्यज्ञान रूप इृत्तिज्ञान यद्यपि समानविषयक ही है, तयापि स्वरूपभूता 


a जिस अवाध्य बनव को बृतिज्ञान बाघ सकता है। इस प्रकार मानने में क्या आपति है! 
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अभिज्ञायाः प्रत्यभिज्ञा विशिष्टविषया सती । 
तदशक्पभिदावाधप्रगरभा न तथात्र ते॥ 
अतो यदि स्वरूपं निवर्तकम्‌, नित्पनिवृचि; स्यात्‌ | यदा तु तद- 
तिरिक्तं मानम्‌, तदा सविशेपत्वभेष्टव्यब्र । अमानस्य निवर्तकत्वादशेनाद्‌ 
मानस्वमेव निवर्तकत्वौपयिकभिति चेत्‌, तढदेबामेयस्याप्पधिष्ठानत्वादशनाद्‌ 
सेयत्वमेव तदौपयिकसिति कि न स्वीक्रियते? जडाजडचैपस्यादिति 


उत्तर--अभिज्ञाज्ञान से णहीत होने वाले अभेद और प्रत्यभिज्ञा ज्ञान से ग्रहीत हो ने वाले 
अमेद में अन्तर है, वे दोनों एक नहीं हैं। “वह देवदत्त है” यह अभिज्ञज्ञान तद्देश-तत्काल- 
वर्ती एवं देवदत्त में अभेद अर्थात्‌ ऐक्य का ग्रहण करता है, “यई देवदत्त है? यह अभिज्ञा 
ज्ञान एतद्देश एतस्कालवता और देवदत्त में ऐक्य का ग्रहण करता है, परन्तु यह बही देवदत्त 
है” यह प्रत्यभिज्ञाज्ञान तत्काल तद्देशबताँ देवदत्त एवं एतद्देश एतत्कालवर्ती देवदत्त में ऐक्य का 
ग्रहण करता है। इस प्रकार देशकालादिरूप विशेषण को लेकर अभिज्ञा एवं प्रत्यभिज्ञा ज्ञान 
में विषयक्रत मेद है । भेदविरोधी स्वरूप विशेष प्रत्यभिज्ञा में ही भासता है, अभिज्ञा में 
नहीं । इस प्रकार विषयत भेद होने से तथा अभिज्ञा से प्रस्यभिज्ञा अधिक विषयक होने से 
ही अभिज्ञा के द्वारा बाधित न होने बाले भेदज्ञान को ( तहेंश-तत्कालवर्ती देवदत्त एवं 
एतद्देश एतत्कालवर्ती देवदत्त भिन्न-भिन्न हैं, इस ज्ञान को ) वाघने में प्रत्यभिज्ञा सामर्थ्य रखती 
है। परन्तु द्वैतवादी के मतानुसार ब्रहास्वरूपभूतज्ञान एवं दृत्तिशञान में किसी प्रकार से भी 
विषयक्ृत भेद न होने से स्वरूपभूतज्ञान से अत्राध्य संसार को बत्तिज्ञान वाध नहीं सकता । 
“अतो यदि” इत्यादि ¦ ब्रह्मात्मैक्यज्ञानरूप वृततिज्ञान और ब्रह्मस्वरूपज्ञान में विघय- 
कृत विशेष नहीं, यह सिद्ध कर दिया गया । ऐसी स्थिति में यदि स्वरूपभूतज्ञान संसार का 
निवर्तक होगा तो स्वरूपभूतज्ञान नित्य होने से संसार प्रद्नत्ति भी नित्य हो जायगी, वह काल 
विशेष में साध्य नहीं हो सकेगी । यदि स्वरूप-व्यतिरिक्त प्रमाणज्ञान अविद्या निवर्तक हो तो 
वह अविद्यानिवतंक तभी माना जा सकता है कि यदि व्रहममोस्वरूपभूतज्ञान के द्वारा अण्हीत 
विशेष का ग्रहण करे। तब ब्रह्म को सविशेष मानना होगा । प्रश्‍न-प्रमाणज्ञान मिन्न 
घरादि भ्रम का निवतंक नहीं होता है, किन्तु प्रमाज्ञान हों श्रम का निवर्तक होता है । अतः 
जगद्भम निवृत्ति के लिये प्रमाणज्ञानस् ही प्रयोजक है, यह प्रमाण्ञान ब्रह्मात्म्येक्य ज्ञानरूपो 
बृत्तिश्ञान में विद्यमान है | अतः समान विषयक होने पर भी इत्तिशञान से ही जगद्धम की निवृत्ति 
होती है, स्वरूपज्ञान से नहों। इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है? उत्तर--लोक में यह 
देखने मै आता है कि ज्ञान का विषय बनने वाला शुक्स्यादि पदार्थ हौ भ्रम का अधिष्ठान 
होता है । अधिष्ठान चनने के लिये मेयत्व अर्थात्‌ ज्ञानविषयत्व ही प्रयोजक है, ऐसा क्यों नहों 
माना जाता ? ऐसा मानने पर अद्वेंतमतानुसार ज्ञानाविषय ब्रह्म अविष्ठान नहीं हो सकेगा । 
प्ररन-- जड़ पदाथं ज्ञान विषय होने पर ही अधिष्ठान बन सकता है, किन्तु अजड अर्थात्‌ स्वयं- 
प्रकाश पदार्थ ज्ञान का अविषय होने पर भो अधिष्ठान बन सकता है, क्‍योंकि उसका 
५० 
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चेत्‌, तुर्यम्‌ | मानस्यापि स्वरूपातिरिक्तस्य जडत्वात्‌, स्वरसाबुप्रवेशिनस्तु 
तदंशस्य प्रागपि सत्तात्‌ । 

किञ्च, 
बरह्मणो निर्विशेषत्वमिति धर्मोऽस्ति वा न वा। 
द्विवापि सविशेषत्वं तद्योगतदयोगजम्‌ || 
त्वद्वाक्याद्‌ भ्रान्तिसिद्ध तब्लक्षणाब्ृत्यनू दितम्‌ | 
निषेधामोऽभिधाशक्तिर्नास्तीति द्वि निषिध्यते || 


प्रकाश होता रहता है। अत एव वह अधिष्ठान हो सकता है | ब्रह्म स्वयंप्रकाश होने से 
ज्ञानाविषय होने पर भी अधिष्ठान बन सकता है। इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है १ 
उत्तर आपत्ति यह है कि घटादि अज्ञान की निद्वृत्ति नहीं करते हैं । इसमें यही प्रयोजक है 
कि घटादि ज्ञानस्वरूप नहों हैं, उसमें प्रमाणत्व अभाव प्रयोजक नहीं । ब्रह्म स्वयं शान- 
स्वरूप होने से संसारश्रम को बाघ सकता है, तदर्थ बृत्तिज्ञान की आवश्यकता नहीं। इस 
प्रकार यहाँ भी कहा जा सकता है। किंच, अद्दैतियों के मतानुसार ब्रत्तिज्ञान चित्‌ और 
अचित्‌ का मिश्रित स्वरूप है, उसमें दृत्ति अचित्‌ है तथा ज्ञान चित्‌ है । इनमें बृत्तिरूप 
अचिदंश जड़ होने से निवर्तक नहों हो सकता, ज्ञानरूप चिदंश तो ब्रह्मस्वरूप होने से पहले से 
ही विद्यमान है, यदि वह निवर्तक हो तो संसार को नित्य नित्वृत्ति होनी चाहिये । 

कश्च, ब्रह्मणः इत्यादि। किं च, अद्वेती ब्रह्म को निर्विशेष मानते हैं, उनसे 
यह पूँछुना चाहिये कि ब्रह्म में निर्विशेषत्वलूपी धर्म है या नहीं, यदि ब्रह्म में निविशेषलः 
रूप धर्म रहेगा तो यह धर्म ही एकविशेष है, इस विशेष से ब्रह्मविशिष्ट रहेगा, इस 
प्रकार ब्रह्म सविशेष बन जाता है। यदि ब्रह्म में निर्विशेषत्व धर्म न हो तो ब्रह्म सविशेष 
बन ही जायगा, क्योंकि निर्विशेषत्व और सविशेषत्व में विरोध होने से ब्रह्म निर्विशेष न 
होने पर सविशेष हो ही जायगा । इस प्रकार ब्रहम में निर्विशेषत्व हो अथवा न हो) दोनों 
पक्षों में ब्रह्म सविशेष ही सिद्ध होगा । 

स्वद्वाक्यात्‌ इत्यादि । प्ररन-ब्रह निर्विशेष नहीं है, इस प्रकार जो सविशेष- 
वादी मानते हैं, वह असंगत है, क्योंकि निर्विशेष प्रतीत हुआ या नहीं १ यदि प्रतीत 
है तो उसका नपरे थ नदी हो (कता । यदि प्रतीत नहीं है तो निषेध सर्वया नहीं दो सकता । 
क्योकि निषेषशान प्रतियोगिज्ञान की अपे्षा रखता है'। किंच, निर्विशेष ब्रह्म शब्द वाब्य 
नहीं है । ऐसी स्थिति में उसका किसी शब्द से अनुवाद करके निषेध करना भी असम्भव 
ई का निषेय भी केसे हो सकता है! उत्तर--प्रमाविधय पदार्थ का निषेध नही 
es यह इमें मान्य है। परन्तु आन्तिविषय पदार्थ का निषेध तो हो सकता है । 

र्म निविशेष है? इस प्रकार के अद्वेतियों के वाक्य से जो निर्विशेष ब्रह्म प्रतीत होता 


वद आन्तरि है क्योंकि 'अ 4.। इस प्रकार 
RR १ दद है, झा निर्विशेष है? यह ज्ञान ञ्रान्ति ही है। इस 
आधित निविशेष ब्रह्म का निषेध करने में कोई दोष नहीं। किंच, अद्वैतवादी वि 
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निर्विशेषा पुरीत्युक्तिर्यथेकत्र न त्तिष्ठति । 
तथा सर्वप्रयोगञ्च विशेषे पर्यवस्यति | 
बिशेषो निवि शेषश्चेत्‌ सोऽपि कस्यापि वा न वा | 
पूवत्र सबिशेषत्वसन्यत्र न विशेषता ॥ 
ब्रह्म निविरेषमितयसिलापरमिःत देत, र हि सिद्ध न; समीहितम्‌ । बरतुतो 


यह मानते हैं कि शब्दशक्ति से ब्रा का प्रतिपादन नहीं सकता । यही अर्थ 
“यतो वाचो निवतंन्ते” इस श्रुतिवचन से विवक्षित है। शब्द लक्षणाबृत्ति से ब्रह्म का 
प्रतिपादन कर सकता है । अद्वेतियों के इस मत के अनुसार “ब्रह्म निविशेष है” इन 
शब्दों से लक्षणा से जो निर्विशेष व्रह्म वतलाया जाता है, हम उसीका निषेध करते हैं। इस 
प्रकार मानने में कोई दोष नहीं है। 

“निर्विशेषा पुरी? इत्यादि | लोक में यह जो कहा जाता है कि नगर निर्विशेष 
है, विशेषरहित है, इस कथन का भावयइ नहीं है कि नगर सत्र तरह के विशेषों से शून्य है, 
क्योंकि गृह, जनता और पण्यवीथी इत्यादि विशेष हैं ही, किन्तु उस कथन का नूतन समाचार 
इत्यादि विवक्षित विशेष के निषेध में ही तास्पयं है। इसी प्रकार शास्त्रों में यदि कहीं ब्रह्म 
निविशेष कहा गया हो तो उस कथन का भी यही भाव है कि अचेतन में विद्यमान विकार 
तथा चेतन में दीखनेवाले सुख-दुःख और पुण्य-पाप इत्यादि विशेष ब्रह्म में नहीं हैं, ब्रह्म इन 
विशेषों से रहित है। उस कथन का यह भाव नहीं है कि ब्रह्म सर्वविशेषों से रहित है, क्योंकि 
ब्रह्म निर्दोषत्व और कल्याणगुण इत्यादि श्रनन्त विशेषों से सम्पन्न है । 

“विशेषो निर्विशेषः? इत्यादि | प्रश्न--जिस प्रकार नैयायिक विशेष पदार्थ को निर्विशेष 
मानते हैं, उसी प्रकार ब्रह्म को भी निर्विशेष मानने में क्या आपत्ति है! इस प्रश्‍न का उत्तर 
इस श्लोक में इस प्रकार वर्णित है कि यदि नेयायिक्र विशेष को निर्विशेष मानते हैं तो उनसे 
यह पूछना चाहिये कि वह विशेष किसी में रहता है या नहीं । यदि वह नेयायिकमतानुसार 
नित्य द्रव्यों में रहता दो तो नित्य-द्रव्य-सम्पन्धरूपी विशेष उसमें सिद्ध होगा ही। यदि 
वह नित्य द्रव्यो में नहों रहता तो वह विशेष ही नहीं बन सकता । वह विशेष तभी माना 
जा सकता है जत्र वह किसी में रहकर उसे इतर से व्याइत्त कर दे। यदि किसी में मी 
नहीं रहेगा तो वह स्त्रा्रय में इतर व्यावृत्ति नहीं ला सकता । , ऐसी स्थिति में वह विशेष. 
नहीं जन सकता । नैयायिक यह मानते हैं कि विशेष नित्य द्रव्यों में रहता है, तथा नित्य 


` द्रव्यो को दूसरों से व्याद्ृत्त करा देता है। अतः नैयायिकमतानुसार विशेष में नित्य द्रव्य. 


समंध और व्यावतंकत्व ऐसे विशेष होते हैं। ऐसी स्थिति में उसे निविशेष कहने में यही 
तात्पय है कि वह अपने को दूसरों से ध्याइत्त करा लेने में दूसरे विशेष की अपेक्षा नहीं रखता 
है | इसी प्रकार चेतनाचेतनगत विशेषों से शूज्य होने से ब्रह्म निर्विशेष कहा जाता है | 

५. अद्देतबादी विद्वान्‌ यदि यह कहें कि ब्रहम निर्विशेष है, यह बोलने भर का है, निर्विशेष ` 
सधम के बिना ही निर्विशेष ऐसा ब्रह्म केबल बोला जाता है, तब तो सबिशेष ब्रह्मवादी 
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३६६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ इश्वरपरिच्चेद! 
विशेषप्रतिक्षेपाभावात्‌, अन्तवश्चामिलापगोचरत्वस्य विधानात्‌ । च स्तुमात्ररय 
तदपि नास्तीति चेन्न, 
अवाच्यं वाच्यसिति वा वस्तुनि प्रतिपादिते । 
वाच्यमेव भवेद्वस्तु वाच्यावाच्यवचोऽन्वयात्‌ || 
किञ्च, 
इढाध्यक्षादिमामेन जगरसत्यत्वनिणये । 
निबिशेषवचोऽन्याथं यूपादित्यैषयवाक्यचत्‌ ॥ 


/ 


इम लोगों का इष्ट सिद्ध हो जाता है, क्योंकि अह्घेतियों के “ब्रह्म निर्विशेष है” इस वाक्य 
से वास्तव में किसी भी विशेष का प्रतिषेध नटीं होता है। ऐसी स्थिति में हमें कोई 
आपत्ति नहीं है। किंच, अन्त में अद्वेतियों को ब्रह्म में अभिलापगोचरल्व अर्थात्‌ शब्द 
व्यवहार विषयत्व ऐसा एकधर्म मानना पड़ेगा, तभी तो यह कहा जा सकता है कि ब्रह्म 
निविशेष ऐसा बोलने भर का है। अद्वैतियों के इस कथन से ब्रह्म में अभिलापगोचरस 
ऐसे घ्म का विधान ही फलित होता है। प्रश्‍न -किंचिद्धम विशिष्ट वस्तु में ही अभिः 
ल्ञापगोचरत्व रह सकता है। शुद्ध ब्रह्म में अभिलापगोचरत्व भी नहीं रहता है, इस 
प्रकार मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर--यदि शुद्ध ब्रह्म में अमिलापगोचस्तव ` नहीं 
होगा तो ब्रह्म अवाच्य सिद्ध होगा। ब्रह्म को अवाच्य मानने पर दोष कहा 
जाता है कि-- 


'अवाच्यम्‌ इत्यादि | चाहे ब्रह्म को अवाच्य कद्दा जाय अथवा वाच्य कहा वी: 
दोनों ही पक्षों में ब्रह्म वाच्य ही सिद्ध होगा, क्योंकि प्रथम पक्ष में ब्रह्म अवाच्य शब्द से 
दूसरे पक्ष में वाच्य शब्द से बहा जाता है, इस प्रकार शब्द वाच्य होने से ब्रह्म में वार्त 
ही सिद्ध होगा। .... ः 

'किञ्च, दृदाध्यक्ष': इत्यादि । प्रत्यक्ष इत्यादि प्रमाण दृढ़ हैं, निर्दोष हैं, तथा 
स्वारसिकत्राधक ज्ञान से शून्य हैं। इन हद प्रत्यक्षादि प्रकरणों से जगत्‌ सत्य सिद्ध होता 
है, इस सत्य जगद्रुपी विशेष से ब्रह्म युक्त ही रहता है| ऐसी स्थिति में ब्रह्म को 
` मानना प्रत्यक्षादि प्रमाणों से विरुद्ध होने के कारण असंगत है । यदि शाल में कहीं ता 

निविशेष कहा गया हो तो उस निर्विशेष शब्द का हेत्रविशेषशन्य ही अर्थ है, सव pe 
अथ नहीं । उसे अर्थ मानने पर प्रत्यक्षादि प्राणों से विरोध होगा । मूप और शा 
 अमेद बतलाने वाजा “आदित्यो यूपः? यह वाक्य आदित्य और यूप में भेद का सती 
वाले प्रत्यक्ष प्रमाण से विरुद्ध होने के कारण ही आदित्य और यूप में साम्य को ही अप 
वाजा माना जाता है। उसी प्रकार निर्विशेष शब्द का भी प्त्यक्षाविण 


..... करना चाहिये। 
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तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ३६७ 

प्रत्यचादिग्रस्ययो निरालम्बनः ग्रत्ययत्वात्‌ स्वाप्नप्रत्ययवत्‌, 
प्रपञ्चो मिथ्या दश्यखात्‌, व्यावतेमानत्वात्‌, शुक्तिरुप्यवद्त्यादिभि- 
रागममन्तरेणाणि जगद्वाध इति चेन्न, निर्विषयासदल्यथारूयातिसाधने 


ध्रत्यक्षादिः इत्यादि | प्रश्न--प्रत्यक्च इत्यादि ज्ञान निरालम्बन हैं, अर्थात्‌ आलः 
म्बनरहित हैं, क्योंकि ये ज्ञान हैं। जो जो ज्ञान होते हैं, वे निरालम्त्रन हैं। उदाहरण-- 
स्वप्न में होने वाला ज्ञान निरात्मम्बन होता है, इसी प्रकार . प्रत्यक्षाद ज्ञान भी 
निरालम्बन ही हैं। प्रत्यक्षादि ज्ञान के निरालम्बन होने पर प्रत्यक्षादि ज्ञानविषय जगत्‌ 
मिथ्या सिद्ध होता है। किंच, अन्य अनुमानों से भी जगत्‌ का मिथ्यात्व सिद्ध होता है। 
चे ये हैं--(१) प्रपञ्च मिथ्या है, क्योंकि प्रपञ्च हृश्य है। जिस प्रकार स्वप्न में दिखाई देने 
बाले पदार्थ मिथ्या होते हैं, उसी प्रकार यह हश्य प्रपञ्च भी मिथ्या है। ( २ ; प्रपञ्च 
मिथ्या है, क्योंकि यह प्रपञ्च व्यावतंमान है, अर्थात्‌ सर्वप्रतीतियों में विषय नहीं होता है। 
जिस प्रकार घरप्रतीति में पट विषय नहीं होता, तथा घट परप्रतीति में विषय नहीं होता, इसी 
प्रकार प्रपञ्चान्तर्ग प्रत्येक पदार्थ अनेक प्रतीतियों में भासित नहीं होते हैं, अत एव व्यावतं- 
मान है । व्यावर्तमान पदार्थ लोक में मिथ्या देखा गया है । 3दाहरण--रूजु को देख कर 
एक “यह सर्प है? ऐसा समता दै, दूसरा “यह बाँस है” ऐसा समकता है, तीसरा “यह भूमि 
का विदलन है” ऐसा समकता है, चौथा “यह जलधारा है” ऐसा समझता है। इन सब 
प्रतीतियों में “यह यह” ऐसा रज्जु प्रतीत होती है, अत एव रज्जु अनुबतमान होने से सत्य 
है। परन्तु सए इत्यादि प्रत्येक प्रतीतियों में नहीं भासते हैं, अत एव व्यावर्तमान होने से वे 
मिथ्या माने जाते हैं । इसी प्रकार शुक्ति में प्रतीत दोने वाला {रजत “भी मिथ्या है। इस 
उदाहरण के अनुसार प्रपञ्च व्यावर्तमान होने से मिथ्या सिद्ध होता है। इस प्रकार इन 
अनुमानों से शास्र की सहायता लिये बिना ही जगत्‌ का वाध अर्थात्‌ मिथ्या सिद्ध होता 
है। इन अनुमानों से जगत्‌ को मिथ्या मानने में क्या आपत्ति है १ उत्तर-प्रथमानुमान मे 
शञानों में जो निरालम्बनत्व सिद्ध क्रिया जाता है, यदि वह निरालम्बनत्व निविषयख्यातित्व; 
असस्ल्यातित्व और अन्यथाख्यातित्व रूप होता तो विरोध एवं अपसिद्धान्त इत्यादि दोष 
उपस्थित होते । ज्ञान को निर्विषयक कहने पर विरोध दोष उपस्थित होता है, क्योंकि सभी 
शान सविषय ही होते हैं, किसी न किसी विषय का प्रकाश ज्ञान में होता ही है। किंच, ज्ञान 
को असत्ल्याति असत्‌ के विषय में होने वाला ज्ञान कहने में विरोध दोष होता है क्योंकि 
तीनों कालों में न रहने वाला अत्यन्तासत्‌ पदार्थ किसी भी ज्ञान का विषय नहों हो सकता । 
किंच, यदि ज्ञान को अ्रन्यथाख्यातिरुप अर्थात्‌ एक वस्तु को दूसरे पदाथ के भ प्रकाशित 
करने वाला सिद्ध किया जाय, तो इस पक्ष में भी विरोध उपस्थित होगा, क्योंकि शान में 
जिस पदार्थ का भान होता है उसी का प्रकाशक ज्ञान होगा है। शुक्ति को देखकर जो ' यह 
रजत है? ऐसा ज्ञान होता है, इस ज्ञान में शुक्ति इदं के रूप में रजत रजत के रूप में भासित 
. होता है, शुक्ति रजत के रूप में नहीं भासित हो सकती, वह वस्तु उसी के रुप में प्रति भासित 
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। गलका अभाव ही असद्विलचचणत्व है, तथा असदिलक्षणल का अमाव ही सदिश न 


३६८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ रपरे 

विरोधापसिद्धान्तादिदोषात, अनिर्वाच्यस्वसाधनेज्प्रसिद्धविशेषणस्वस्ववचन- 
विरोधादिदोषात्‌ | विरुद्धयोः समुयवत्‌ तत्प्रतिक्षेपयोरपि परस्पराभावा- 
त्मनोः समुच्चयस्य विरुद्धत्वात्‌ । 


सकती है । अतः ज्ञानं को अन्यथाख्यातिरूप मानने पर भी अनुभवविरोधरूप दोष उपस्थित 
होता है। किंच, इस अनुमान से होने वाले अनुमित्यात्मक ज्ञान में शानत्व हेतु है, तथा निरा- 
' लम्बनत्व रूप साध्य विषय है, यदि यह अनुमिति भी निरालम्बनस्व हो तो उससे निरालम्बनल- 
रूप साध्य का विषयीकरण नहीं हो सकेगा । ऐसी स्थिति में इस अनुमान से निरालम्बनत्व 
सिद्ध नहीं हो सकेगा । निरालम्बनत्वरूप साध्य पूर्वपक्षी को अभिमत है, वह सिद्ध नहीं होगा | 
इस प्रकार स्वाभिमतार्थ विरोध उपस्थित होता है । किंच, यदि इस अनुमिति को निरालम्बनत्व- 
रूप आलम्बन वाली मानी जाय तो वह सालम्बन चन जायगी, उसमें निरालम्बनरूप साध्य 
के न रहने पर मी ज्ञानत्वरूप देतु विद्यमान है । अतः व्यभिचार दोष भी उपस्थित होता है । 
किंच, तर्च मस्यादिवाक्यजन्य ज्ञान को सालम्बन मानना होगा, यहि वह ज्ञान निरालम्बन 
हो तो वाक्य निरर्थक हो जायगा, तथा ब्रह्मात््यैक भी उससे बोधित नहीं हो सकेगा । 
ताहश वाक्यजन्य ज्ञान में निरालम्बनत्व रूप साध्य के न रहने पर भी ज्ञानत्व हेतु विद्यमान है | 
इस कारण से मी व्यभिचार दोष उपस्थत होता है। किंच, अद्वैतबादियों के सिद्धान्त में कोई 
भी ज्ञान निर्विषयकख्याति असत्ख्याति एवं अन्यथाख्यातिरूप नहीं माना जाता है, ऐसी 
स्थिति सें निविषयख्यातित्वादि को साधने पर अपसिद्धान्त दोष भी उपस्थित होगा । प्रश्न- 
प्रत्यक्ष इत्यादि ज्ञानों को निरालम्प्रन कहने का यही भाव है कि वे ज्ञान अनिवंचनीयख्याति- 
रूप हैं, उन ज्ञानों में अनिर्वचनीय अर्थ ही भासते हैं । वे ही अर्थ अनिर्वचनीय माने जाते 
हैं, जो अर्थ सत्‌ एवं असत्‌ से विलक्षण होने से सत्‌ एवं असत्‌ के रूप में निर्वचन नहीं 
पा सकते हैं। भिथ्यात्व भी सदसद्विलक्षणत्व रूप अनिर्वचनीत्व ही है। इस प्रकार मानने 
क्या आपत्ति है| उत्तर सद्सद्विलक्षण को अनिर्वचनीय शब्दार्थं मान कर शान को 
निवंचनीयख्याति सिद्ध नहीं किया जा सकता, क्योकि जगत्‌ में सदसद्विलक्षण पदार्थ ही 
सवथा अप्रसिद्ध है। पदार्थं सत्‌ अथवा असत्‌ होते हैं, कोई भी पदार्थ सदसद्विलचण नहीं 
होता है। ऐसी स्थिति में ज्ञान को. अनिर्वचनीयख्यातिरूप सिद्ध करने पर अनिवंचनीयरुप 
विशेषण अप्रसिद्ध होने के कारण अप्रसिद्ध विशेषणत्वूप दोष उपस्थित होगा | किँच, 
सद्सद्विलक्षण को अनिर्वाच्य शब्दार्थ मानने पर स्ववचन बिरोघरूप दोष भी उपस्थित हीता ३१ 
क्योंकि अनिर्वाच्य शब्द से ही उसका निर्वचन किया जाता है। किंच, सत्व और असत्व फे 
विरद धर्मों का एक वस्तु में जैसे समुचय नहीं हो सकता है, उसो प्रकार सब्विलक्षणत्व ए 


असद्विलक्षण्र ऐसे विरुद्ध धर्मों का भी एक वस्तु में समुच्चय नहीं हो सकता, क्योंकि कि 


न है । इन परसरामावरुपी दोनों धर्मों का एक बस्तु में समुच्चय होना असंभावित है | 
पा 1117 व मे राग रोग 
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तृतीय; ] भषानुवादसहितम्‌ ` ३९९ 
तथा— 
सदसद्वयतिरेकेण विधानातन्निषेधनात्‌ । 
सदसद्वयतिरिक्तस्य सिद्धा सदसदात्मता ॥ 
एकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं न च ते मवेत्‌ । 
सद्विज्ञानेन सदसदन्यविज्ञप्त्यसंम वात्‌ ॥ 
ऐक्यसाधर्म्यैधम्यंभावैः स्यादेकतोऽन्यधीः । 
वाधासिद्धयध्याहृतयो लक्षणा च स्युरत्र ते ॥ 


'सदसद्वथतिरेकेण' इत्यादि । किंच, अद्वैतवादी जगत्‌ को सदसद्विलक्षण मानते 
हैं, उनके मतानुसार जगत्‌ में सदसद्विलक्षणत्व प्रामाणिक है | तथा च यह मानना होगा कि 
सदसद्विकक्षण रूप में जगत्‌ प्रामाणिक है । इससे सदसद्विलचणरूप में जगत्‌ की सत्ता सिद्ध 
होती है इस प्रकार जगतू सत्‌ बन जाता है, तथा “नेह नानास्ति किंचन” इत्यादि वचनों 
से स्वरूपतः जगत्‌ का निषेध होने से जगत्‌ असत्‌ सिद्ध होता है। जो जगत्‌ श्रद्द तियों को 
सदसद्विलक्षणरूप में अभिमत है, उस जगत्‌ में उपयुक्त प्रकार से सदसद्र्पत्व हो सिद्ध होता 
है । इससे यही फलित होता है कि जगत्‌ को सदसद्विलच्षण मानना उचित नहीं है | 

"एकविज्ञानेन? इत्यादि । किंच, यदि प्रपञ्च सदसद्विलक्षण एवं मिथ्या होगा तो 
उपनिषदों में एक ब्रह्म को जानने से सबको जानने की जो बात कही गई है वह सिद्ध 
नहीं होगी, क्योंकि सदूब्रह्म को समझ लेने पर सदसद्विलक्षणप्रपञ्च का ज्ञान नहीं हो सकता । 
इससे भी प्रपञ्च को सदसद्विलक्षण नहीं मानना चाहिये । 

'ऐक्यसाधम्य इत्यादि | एक वस्तु के जान लेनेपर सब कुछ जाना जासकता है । इस 
प्रकार प्रतिज्ञा करने पर यह प्रश्‍न उठता है कि क्या एक को जानने पर सव जाना जा सकता 

१ इस प्रश्न का उत्तर इस प्रकार देना होगा कि उस एक का सबके साथ ऐक्य 

» अथवा साधम्यं है, अथवा वैधर्म्यं है, अतः उस एक को जानने पर सब जाने जाते हैं | 
परन्तु इस प्रकार अद्वेती नहीं कह सकते हैं, क्योंकि अद्देती विद्वान्‌ एक ब्रह्म को जान लेने पर 
ब्रह्म से व्यतिरिक्त अन्य की निदवृत्ति मानते हैं, यह नहीं मानते हैं कि ब्रह्म को जानने से 
वस्तुतः सब जाना जाता है। जब ब्रह्म को जानने पर मी जत्र सब नहीं जाने जाते हैं, तन 
सर्वविज्ञान न होने से साध्य का बाघ होता है। अद्वैतवादी यह भी नहीं मानते हें कि 
प्रपञ्च ब्रह्म से ऐक्य रखता है, अथवा ब्रह्म के समान गुण रखता है, अथवा बह के 
विरुद्ध गुण रखता है । अतः ऐक्य साधम्यं और वैधम्यं ये देतु असिद्ध हो जाते हैं। 
यदि “सब ज्ञात होता है” इस श्रुति का यह बतलाने में तात्पर्यं है कि सबका अधिष्ठान 
थान होता है, अथवा सब निवृत्त होता है, तब सर्व शब्द का अधिष्ठान में लक्षणा 
माननी होगी, अथवा धातु की निवृत्त में लक्षणा माननी होगी। तथा अघिष्ठान का 
अध्याहार करना होगा । प्रपञ्च को मिथ्या मानने पर आपके अर्थात्‌ अद्दैती के मत में 

दोष उपस्थित होते हैं । न 
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०७ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईश्वरपरिच्छेद; 


किश्व, ट 
तचे द्वित्रिचतुष्कोटिव्युदासेन यथायथम्‌ । 
निरुव्यमाने निज्जैरनिवाच्यत्सङ्घञ्यते ॥ 
तथा बाधतद्योग्यत्वादिसाधने चालुपलव्भादिदोषात्‌ । नश्वरत्वादिसाधनं 
ल्विष्टमेव । 


किञ्च, छि 4 
तत्तत्पक्षादिलुद्धीनां प्रशाणत्वाप्रमात्वयो) । 


बाधासिद्धयादयो दोषा चिजुम्मन्ते यथायथस्‌ ॥ 


(कच, तत्वे! इत्यादि । सभी वादों विभिन्न प्रकारों से तत्व का निबंचन करते हैं। 
एक वादी तत्व को सत्‌ मानते हैं, दूसरा वादी तच्च को असत्‌ मानते हैं ¦ अद्वैतवादी विद्वान्‌ 
जगत्तत्त को सद्विलक्षण एवं असद्विलद्षण मानते हुए सत्‌ और असत्‌ इन दोनों 
कोटियों से बहिभूत मानते हैं, अथवा अद्वेतवादी विद्वान्‌ यह मानते हैं कि जगत्‌ सद्विलक्षण 
एवं असद्विलक्षण होता हुआ भो सदसत्‌ से विलक्षण है, ऐसा मानते हुए तत्त्व को सत्‌, असे 
और सदसत्‌ इन तीनों कोटियों से बहिभूत मानते हैं। माध्यमिक मानते हैं कि जगत्‌ 
सत्‌ नहीं, असत्‌ नहीं, सदसत्‌ नहीं तथा सदसद्विलक्षण भौ नही; अतः जगत्तत्व सत्‌, 
सदसत्‌ और सदसद्विलक्षण इन चारों कोटियों से बहिभूत है । इस प्रकार दो, तीन और 
चार कोटियों का खण्डन करके तत्त का निर्वचन करने वाले क यदि तत्व को अनिर्वाच्य 

कहते हैं, तो कहना पड़ता है कि वे निले होकर ही ऐसा कहते है| 

डे 242 बाघ’ इत्यादि । यदि अद्वैतवादी विद्वान्‌ बाधितत्त अथवा बाधयोग्य को हर 

मानकर इस बाघितत्वलप अथवा बाघयोग्यत्वरूप मिथ्यात्व को जगत्‌ सं न हे 

से सिद्ध करना चाहें, तो बाघ दोष उपस्थित होगा, क्योंकि प्रत्यक्षादि सा 

रूप में सिद्ध होने बाले जगत्‌ का बाध हुआ हो नहीं, न होने की सम्भावना क 

अङ्गैतवादी विद्वान्‌ नश्वरत्व को मिथ्यात्व मानकर इस नश्वरत्वरूप मिथ्यात्त को अनुमा 

सिद्ध करना चाहें तो हमें इष्टापत्ति है, क्योंकि हम जगत्‌ को नश्वर मानते हैं। त. 
(कञ्च, तत्तच्चादि? इत्यादि । किंच, “प्रपञ्च मिथ्या है, क्योंकि नइ बनी 

व्यावर्तमान है” इत्यादि अनुमानों में प्रपञ्च पक्ष है, मिथ्यात्व साध्य है) ड्य शी 

देठ है । अनुमान में पक्ष, हेतु और साध्य अत्यावश्यक हैं, इनके बिना कम हो 

नहों सकता | यहाँ पच्ष, साध्य और हेतु का ग्रहण करने वाली बुद्धियों वि 

तो पक्ष ग्राहक प्रमात्मक वुद्धि के अनुसार प्रपञ्च को सत्य मानना होगा | उस के 

साधने पर बाघ दोष उपस्थित होगा । यदि पक्ष साध्य और देठ का क दोष 

वाली बुद्धियाँ मासक हों तो पक्षादि ग्रामाणि होंगे, तर आभपासिडि Rk: 


(७-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


“446 र 
/ 


तृतीयः ] माषानुवादसहितम्‌ ४०१ 


तदभ्युपगमे चानुमानस्य निष्प्रयोजनस्वस्ववचनबिरोधानुत्थानानि स्युः | 
कश्च, समस्तप्रत्यचाद्य्रमाणत्वसिद्धावेतदनुमानोत्थानम्‌, ततश्च 
तत्सिदवरिस्यन्योम्याश्रयणम्‌ । भेदवासनादोषमूलस्वात्‌ प्रत्यक्षमप्रमाणमिति 
चेन्न; दोपस्वाप्रमाणत्वयोरन्योन्याश्रयणात्‌ । शाख्रतोऽन्यतरसिद्धौ तत्प्राबल्या- 


“तदभ्युपगमे च? इत्यादि । प्रश्न--सबको मिथ्या मानने वाले अद्वोती को बाध 
असिद्धि इत्यादि इष्ट ही है। ऐसी स्थिति में यदि इष्टापत्ति मान लें तो क्या किया जाय ! 
उत्तर--यदि अद्वैती बाध और असिद्धि इत्यादि दोषों को स्वीकार करते हों तो यह 
अनुमान प्रयोग निष्प्रयोजन हो जायगा, क्योंकि आश्रयासिद्धि इत्यादि दोषों से दुष्ट देतु 
कुछ मी नहीं साध सकता है। किंच, पक्ष में देतु और साध्य को मिथ्या मानते हुए 
अद्देती विद्वान्‌ पक्ष में साध्य और हेतु का सद्भाव कहते हैं, अतः स्ववचन वरोध दोष 
उपस्थित होता है। इन दूषित हे4ुओं से थ्रनुमिति नहों हो सकती | अतः अनुमति का 
अनुत्थानरूपी दोष उपस्थित होता है । 


किश्च समस्ते’ इत्यादि , प्रपञ्च के सत्यत्व को सिद्ध करने वाले प्रत्यक्ष इत्यादि 
समी प्रमाण यदि अप्रमाण सिद्ध हों, तमी प्रपञ्चमिथ्यात्वग्राइक ये अनुमान सिर उठा 


'सकते, अन्यथा प्रपञ्चसत्यत्वग्राहक प्रत्यक्षादि प्रमाणों से बाधित होने से ये अनुमान 


उठ ही नहीं सकते । इन अनुमान प्रमाणों के बल से हो प्रत्यक्षादि प्रमाणों को अप्रमाण 


.सिद्ध करना होगा, तथा.च प्रत्यक्षादि प्रमाणों का अप्रामाण्य और इन अनुमानों के 


उत्थान को लेकर अन्योन्याश्रय दोष उपस्थित होगा। प्रइन -प्रपञ्चमिथ्यात्वग्राहक 
इन अनुमानों के वल से यदि प्रपञ्चसत्यत्वग्राहक प्रत्यक्षादि को अप्रमाण सिद्ध करना 
तो अन्योन्याश्रय दोष हो सकता दै । परन्तु भेद वासनारूपी दोष से उसन्न होने के 
करण ही प्रत्यक्षादि अप्रमाण सिद्ध होने हैं, अतः अन्योन्याश्रय दोप नहीं होगा। उत्तर 
भलक्षादि अप्रमाण सिद्ध होने पर ही इनका उत्पादक भेद वासना दोघ बन सकती है, 
मेद्वासना दोघ सिद्ध होने पर हो उससे उत्पन्न होने वाले प्रत्यक्षादि अपमाण होंगे । 
इस प्रकार मेदवासना का दोषत्व और प्रत्यक्षादि के अप्रमाणख को लेकर पुनः अन्योन्याः 
थय दोष उपस्थित होगा । प्रश्न-प्रत्यक्षाद का अप्रामाण्य तया दोषजन्यत्व इन दो 
में एक अर्थ शास्त्र से सिद्ध हो जायगा, अतः उपर्युक्त ्न्योन्याश्रय नहीं होगा । 
उचर-तब तो शास्रप्राबल्य रूप अर्थ को लेकर चक्रक दोष प्राप्त हं!गा । यदि बहुत से 
अथ परस्पर में अपेक्षा रक्खें, तो उन्हें चक्रक दोष कहते हैं, वह चक्रक दोष यहाँ इस प्रकार 
उपस्थित होता है [क यदि शास्न का प्राबल्य हो तमी शाल्न से प्रत्यक्षादि का दोषजन्यत्व 
पबे अप्रमाणच इनमें एक अर्थ सिद्ध होगा, इनमें एक अर्थ सिद्ध होने पर प्रत्यक्षादि 
अप्रतिबद्ध होकर अरपञ्चमिथ्यात्वग्राइक अनुमान प्रदत्त हो सकता है । अनुमान प्रदत्त 
2 अनुमान से अनुय्हीत होने से भ्रुति-जो प्रत्यक्षादि का अप्रामाण्य अथवा 
र सिद्ध करती है--वह प्रबल सिद्ध होगी । इस प्रकार श्रतिप्राबल्य प्रत्यक्षादि 
अप्रामाण्य और दोषजन्यत्व में एक और अनुमान प्रबृत्ति इन तीनों अथों को लेकर 
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है या नहीं इस प्रकार बिकल्प करके सत्यत्व का मी खण्डन किया जा सका 


४०२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ रपरे 
पेच्या चक्रकापातः श्रुतिप्राबल्याप्रामाण्यदुष्टकारणलनिश्रयाजुमान- 
0 ® I 6 be 

प्रवृत्तीनाप्‌ । तत्तत्पदार्थस्वरुपं प्रत्यचादिविषयः, धमस्तु सिथ्यालादि- 
नामकस्तदबिरुद्वाहुमानविषय इत्यविरोध इति चेन्न, स्वःपसिद्धेरेवर 


मिथ्यात्वविरोधात्‌ । स्वरूपाविरोधिमिथ्याशव्दपरिथापितधर्मसाधने 
चास्माकमनिष्टाभावः | 
किश्व-- 


मिथ्यावादिप्रतिज्ञाथं/ स्वप्रतिज्ञां स्पृशेन्न वा । 
आद्ये स्वस्येव बिध्वंसो द्वितीये व्यभिचारिता ॥ 
मिथ्यात्वस्य तु सिथ्यात्वे मिथ्याख बाधितं भवेत्‌ । 
सत्यत्वस्य तु सत्यत्वे सत्यत्वं स्थापित भवेत्‌ ॥ 


चक्रक दोष उपस्थित दोगा, क्योंकि ये तीनों अर्थ परस्परापेक्षा रखते हैं। प्रशन-- 
प्रत्यक्षादि प्रमाणों से प्रपञ्चमिथ्यात्व्राक अनुमान का कोई विरोध नहीं है, क्योंकि 
प्रत्यक्षादि प्रमाण उन-उन पदार्थों के स्वरूपमात्र का ग्रहण करते हैं, तत्तत्पदार्थ स्वरूप से विरोध 
न रखने वाला मिथ्यात्व नामक भम उन प्रत्यक्षादि प्रमाणों से अविरुद्ध अनुमान प्रमाण का 
विषय है, अतः प्रत्यक्ष ओर अनुमान में विरोध नहीं है। ऐसा क्यों न माना जाय ! उच्चर 
प्रत्यक्षादि प्रमाणों से जो पदार्थों का स्वरूप सिद्ध होता है, वह स्वरूपसिद्धि ही मिश्यातव से , 
विरोध रखती दै । स्वरूपसिद्धि का अर्थ है स्वरूप को प्रामाणिकता । मिथ्यात्व का श्रर्ष 
वस्तुस्वरूप की अ्रप्रामाणिकता । मिथ्यात्व प्रत्यक्षादि प्रमाणों से सिद्ध होने वाले वस्यसस 
से अविरुद्ध नहीँ हो सकता । स्वरूप से विरोध न रखने वाले किसी धर्म का मिथ्याश्द 
वाचक है; इस प्रकार संकेत करके उस स्वरूपाविरोधी संकेतित घर्म को मिथ्याशब्द से 
साधा जाय तो जगत्सत्यत्ववादी हम लोगो को कोई आपत्ति नहीं दै । 
किच्च मिथ्याबादि' इत्यादि । अल्लव्यतिरिक्त मिथ्यात्ववादी यद जो प्रतिज्ञा करते है 

ब्रहाव्यतिरिक्त सत्र मिथ्या है, इस प्रतिज्ञा से सिद्ध होने वाला मिथ्यात्व रूप अथ हर 
प्रतिज्ञा का सश करता है या नहीं, यदि स्पर्श करता है तो मिथ्यात्व भो मिथ्या सिद्ध होत र 
यदि स्पशं नहीं करता तो मिथ्यात्व भी मिथ्या सिद्ध नहीं होता है। यदि मिथ्याल मे मिथ्य 
अद्वोतियों का इष हो तो परपञ्चमिथ्यात्व नहीं सिद्ध होगा, क्योकि प्रपञ्च में मिथ्याल Re 
यदि भिथ्यात्व में मिथ्यात्व नहीं हो तो प्रपञ्चमिथ्यात्व में मिथ्यात्वरूप साध्य न होने 
हव्यत्व और व्यावतंमानत्व इत्यादि हेतु विद्यमान होने से व्यभिचार होगा । 
मिथ्यात्वस्य तु मिथ्यात्वे’ इत्यादि । प्रश्न--जिस प्रकार मिथ्यात्व में मिषा 

इस प्रकार विकल्प करके मिथ्यात्व का खण्डन किया जाता है, उसी प्रकार सयले आह 


हे या नहीं, 


रु सश मिथ्य ८ थ्या और 
क मिश्याख्वलण्डनयुक्ति समीचीन नहीं है। उत्तर- मिथ्या की 
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तृतीयः ] भाधानुवादसाहतम्‌ ` ४०३ 


यदि प्रपञ्चमिथ्यास्वं सद्न्नहैवेति सद्भवेत्‌ | 
प्रपश्चथ तथवेति स सत्यो न कथं भवेत्‌ ॥ 


~ 


जडत्वात्स न तच्चेत्‌ तम्मिथ्यास्वं च न तङ्कवेत्‌ | 
तस्वेनैष तदन्यत्वान्न तत्सत्यं च ते भवेत्‌ ॥ 
सदसङ्भिन्नता चापि विरोधात्‌ सदसत्त्ववत्‌ | 
परस्परसतिस्तस्य वाधिकेति निरूप्यताम्‌ ॥ 

किश्च, प्रपश्चतद्वाधकग्रत्ययाभ्याष्रुपहितानुपहितवेषेण ब्रह्मणोऽपि 


सत्यत्व के सत्यत्व में मदान्‌ अन्तर है। वह यह कि मिथ्यात्व का मिथ्याख होने पर प्रथम 
मिथ्यात्व खण्डित हो जाता है ओर सत्यत्व का सत्यत्व होने पर प्रथम सत्यत्व की स्थापना 
होती दै । दोनों को समान नहों माना जा सकता | 
“यदि प्रपञ्च’ इत्यादि । प्रशन-प्रपञ्चमिथ्यात्व वस्तु क्या है। बह सद्ब्रह्म ही है। . 
्रपञ्चमिथ्यात्व सदूत्रहास्वरूप होने से वह सत्‌ अर्थात्‌ सत्य है, उसे मिथ्या मानना 
अनुचित है। यदि ऐसा अद्ेती मानते हैं तो इसमें क्या आपत्ति है? उत्तर- प्रपञ्च मी 
“सुं खल्विदं रहा” इत्यादि श्रुतिवचनों के अनुसार सद्ब्रह्म सिद्ध होता है, ऐसी स्थिति. 
में अद्वेती विद्वान्‌ प्रपञ्च को भी सत्य क्यों नहीं मानते हैं ! उनके मतानुसार प्रपञ्च भी 
सत्य क्यों नहीं होग! १ इस युक्ति के अनुसार प्रपञ्च भी सत्य हो जायगा । नः 
जडत्वात्‌ इत्यादि | यदि अद्वैती विद्वान्‌ यह कहें कि प्रपञ्च जडः होने सेः 
'ब्रहस्वरूप नहीं हो सकता है तो “सर्वखहिवदं ब्रह्म” इत्यादि बचुनों का अर्थान्तर, में 
तासय है, तब तो यह भी कहा जा सकता है मिथ्यात्व भी जड़ होने से ब्रहम से भिन्न ही है, 
अतः वह भी ब्रह्म स्वरूप नहीं हो सकता । ब्रह्म भिन्न होने से प्रपञ्चमिध्यात् 
अद्र तियों के मतानुसार सत्य नहीं हो सकता । 


'सद्सद्धिन्नता’ इत्यादि । प्रश्‍न-सदसद्विलक्षणत्य को . मिथ्यात्व मानकर 
उसको प्रपञ्च में साधने में क्या आपत्ति है? उत्तर--प्रपश्च में सदसद्विलक्षणत्व सिद्ध 
नहीं किया जा सकता । जिस प्रकार सत्व और असत्व परस्पर विरुद्ध होने से प्रपञ्च में 
सदसत्व नहीं माना जा सकता, उसी प्रकार सद्विलक्षणत्व और असद्विलक्षणस्व परस्पर ६ विरुद्ध 
शोने रे सद्सद्विलक्षणत्व मी नहीं माना जा सकता। जिस प्रकार सस्तबुद्धि असत्त का 

बाधक है । तथा असत्त् बुद्धि सत्त का बाधक है, उसी प्रकार सद्विलक्षणत्व बुद्धि 
Sa का बाधक है, क्योंकि सद्विलक्षण बुद्धिं से असत्त सिद्ध होता है,. तया 

बुद्धि सद्विलक्षणत्व का बाधक हैं, क्योंकि उससे सत्व सिद्ध होता है । अतः 
धे्दैस्विजक्षणत्व परस्पर विरुद्ध होने से प्रपञ्च में नहीं माना जा सकता । इस प्रकार का उत्तर. 
यहाँ देना चाहिये | Er 
पोप : "किख, प्रपञ्च' इत्यादि । किंच, अद्वौती यह मानते है, कि प्रपञ्च प्रतीति सें 
पश्ोपहित ब्रह भासता है, तथा “तत्वमसि” इत्यादि वाक्यजन्यज्ञान में अनुपहित शुद्ध 


25 
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-५०४ , न्यायसिद्धाञ्जनमू [ ई 


इश्यत्वादनैकान्त्यम्‌ , अ्रह्ममिथ्यात्वं वा स्यात्‌ । 
अनुभूतिरवेद्या, अनुभूतित्वादिति चेन्न ; 
अनुभ्ूतिरवेद्येति वचनं वोधकं न वा। 
आद्ये तेनैव वेद्यं नो चेत्‌ कि क विधीयते ॥ 
रहमणश्चत्यन्तावेद्यत्वे “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा”, “ब्रह्मविदामोति परम्‌", 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” इत्यादिव्याकोपश्च | उपदेशश्च निष्प्रयोजनः | 


he 


ब्रह्म भासता है। अद्रोतियों के इस मत के अनुसार ब्रझम में इश्यत्व सिद्ध होता है। 
ब्रह्म में मिथ्यास्व रूप साध्य न होने से तथा इश्यत्व रूप हेतु होने से व्यभिचार दोष 
उपस्थित होता है, यदि ब्रह्म में मिथ्यात्व को मान कर व्यभिचार दोष को अद्वोती दूर 
करना चाहे तो ब्रह्म में मिथ्यात्व मानना होगा, व्रह्म सत्य नहीं माना जा सकता | 
इस प्रकार व्यभिचारी और ब्रह्ममिथ्यात्व में कोई एक दोष अवश्य उपस्थित होता है। 
“अनुभूति? इत्यादि । प्रइन--उपयुक्त. दोष को दूर करने के लिये यह माना 
जा सकता है कि ब्रह्म दृश्य नहीं है। ब्रह्म में दृश्यत्वाभाव अर्थात्‌ वेद्यत्वाभाव को सिद्ध 
करने वाला अनुमान प्रमाण मी विद्यमान है। यह यह है कि अनुभूति भ्रवेद्य है, क्योकि 
अनुभूति वह है जो घटादि पदार्थ अर्थात्‌ वेद्य ज्ञान का विषय हैं, अतः वे सब अनुभूति से 
भिन्न हैं। इस प्रकार व्यतिरेक व्यासि होने से अनुभूतित्वद्देत से अनुभूति में अवेद्य 
सिद्ध होता है। अनुभूति के अवेद्य सिद्ध होने पर यह मानना पड़ता है कि उसमें दृश्य 


हेतु नहीं है, अत एब व्यभिचार दोष भी नहीं है, इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है। 


उत्तर इस प्रकार नहीं माना जा सकता है, कारण यह है कि - 

'अनुभूतिरवेद्येतिः अनुभूति अवेद्य है यह बचन बोधक है या नहीं ! यदि बोधक 
है तो यह मानना पड़ेगा कि इस वाक्य से अवेद्यत्वप्रकारक अनुभूतिविशेष्यक शान 
उसन्न होता है। ऐसा ज्ञान उत्सन्न होता तं उस ज्ञान का विषय अनुभूति होगी, तया 
अनुभूति में वेद्यत्व फलित होगा, यदि बह वाक्य बोधक नहो तो अनुभूति में 
का विधान कैसे किया जा सकता है | बोधक होने पर ही तो अनुभूति में अवेधल 5 
विधान संपन्न होगा। बोश्क न होने पर इस वाक्य से किसमें किसका विधान संपन्न हो 
सकता. है । | 

ब्रह्मणस्च' इत्यादि । यदि ब्रह्म सर्वथा अवेद्य हो, अर्थात्‌ ज्ञानाविधय हो तो 
“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा”, “धब्रह्मविदाप्नोति परम”, “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? इत्यादि 2 र 
ओर ब्रहासूत्न बाधित हो जायेंगे। पर ब्रह्म के विषय में उपदेश देना भी निरर्थक गा 
उपदेश देने पर मी शरोता अजेय ब्रह्म को समझ ही नहीं सकता | किंच उपदेश 
बाले को यदि अद्वौतनिश्चय हो तो वह अवश्य यह समझता ही होगा कि 
ओर वक्ता एक ही है, ओता हमसे भिन्न नहीं है, ऐसा जानने वाला वक्ता 


हु ठ द किसको उपदेश दे। दूसरे को उपदेश देना चाहिये। दूसरा तो कोई है ही नह | 
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श्रोता पुरुष , 


तृतीयः ] भाघोनुवादसहितम्‌ श्प्पू ` 
उपदेष्टुश्चाद्वतनिरचयानिञ्चययोः कस्मै किग्रुपदेश्यम्‌ ? नह्तुन्सत्ता 
मिथ्यात्वेन °निर्णीतिभ्यः प्रतिबिम्बादिभ्य उपदिशन्ति | 
व्यावृत्त्यजुबृत्तिमात्रं तु न मिथ्यात्वादि प्रयोजकम्‌ | तथाहि-- 
व्यावृत्तेडपि च सत्यत्वं रज्जुवंशादिके स्फुटम्‌ । 
तत्रेव चानुबृत्तस्य मिथ्यात्वमपि भोगिनः ॥ 
स्थिति में ओता को अपने से अभिन्न समझने वाला वक्ता भिन्न श्रोता न होने से 
किसको उपदेश दे, किसी को भी उपदेश 'नहीं दे सकता है। यदि उपदेश देने बाले 
वक्ता को अद्वौत निश्‍चय न होतो वह क्या उपदेश देगा, उपदेश भ्रद्वौत का देना 
चाहिये । उसका अद्वौत में निश्चयात्मक शन है ही नहीं, ऐसी स्थिति में वह क्या 
उपदेश दे सकता है । यदि कहा जाय कि प्रतिबिम्ब के समान दिखाई देने वाले श्रोताओं 
को वह उपदेश देता है तो यइ भी समीचीन नहीं है, क्योंकि प्रतिबिम्त्र मिथ्या होता है, 
प्रतित्रिम्त्ररूप श्रोता भी मिथ्या होंगे, उनको उपदेश देना असंभावित है, क्योंकि कोई 
उन्मत्त भिन्न पुरुष अपने प्रतित्रिम्ब इत्यादि के प्रति जो मिथ्यासेन निर्णीत हैं--उपदेश नहीं 
देते हैं । इस प्रकार अद्वोत सिद्धान्त में उपदेशानुपपत्ति दोष स्थान पाता है| 
ब्याइच्यनुइत्तिमात्रम” इत्यादि । अद्वोतियों ने जिस दश्यस्वहेतु से प्रपञ्चमिथ्या 
सिद्ध करना चाहा है वह हृश्यत्व हेतु इस प्रकार खण्डित हो गया है। आगे व्यावर्तमानत्व 
हेतु का खण्डन किया जाता है। अद्वोती विद्वान्‌ यह मानते हैं कि घट इत्यादि पदार्थ 
मिथ्या हैं। क्योंकि ये सभी ज्ञान में नहीं भासते हैं, तथा समी देशों में नहीं रहते, 
अतः ये व्यावतंमान हैं, व्यावतंमान होने से ही मिथ्या हैं। इस प्रकार सत्‌ 
अनुवतमान होने से सत्य है, वह सभी ज्ञानों में “घट सत्‌ है, पर सत्‌ है” इत्यादि रूप 
से प्रतीत होने से तथा समी देशों में विद्यमान होने से भी अनुबर्तमान है । अनुबतमान 
होने से ही सत्‌ सत्य है। इस प्रकार अद्वौती विद्वान्‌ व्यावर्तमान होने से घटादि प्रपञ्च 
का मिथ्यात्व तथा अनुवर्तमान होने से सदूत्र का सत्यत्व साधते हैं। उसका खण्डन 
किया जाता है । केवल व्यावर्तमानत्व मात्र से मिथ्यात्व सिद्ध नहीं किया जाता है, क्योंकि 
वह भिथ्यात्व में प्रयोजक नहीं हैं तथा अनुवर्तमानत्व देतु से सत्यत्व भी सिद्ध नहीं 
दोगा, क्योंकि वह सत्यत्व में प्रयोजक नहों है । 
व्याइत्तेषपि च' इत्यादि । कोई रज्जु को देखकर भ्रम से “यह सपं है? ऐसा 
समझता है, दूसरा बंशदंड को देखकर “यह सर्प है” ऐसा समता है| तीसरा जलन 
धारा को देखकर “यह सर्प है” समझता है । इनमें एक एक ज्ञान में ही रच्छ 
और बंश इत्यादि भासते हैं, सभी ज्ञानों में ये नहीं भासते हैं, अत एव रब्चु आदि 
व्यावतमान हैं । व्यावतंमान होने पर मी वे मिथ्या नहीं किन्तु सत्य ही हैं। तया 
इन सब प्रतीतियों में सर्प भासता है, अतएव अनुवर्तमान है, अनुवतंमान होने पर 
भह सत्य नहीं, किन्तु मिथ्या ही है। इससे यही सिद्ध होता है कि केवल व्याइत्ति 
रें अनुबृत्ति से मिथ्यात्व और सत्यत्व सिद्ध नहीं हो सकता । 
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BR न्यायसिद्वाञ्जनमूँ [ रपर 
च्याबृत्तिमात्राद्यदि तत्‌ सतोप्येऽतत्‌ प्रसज्यते | 
सत्तं घरसयेहदेदानीं नास्तीत्यादिनिरूपणात्‌ ॥ 
तच्येत्तद्ेशकालादो नापोढं ` तत्समं घटे। 
सदे घटदेशश्चेन्नान्यथेवोपलम्भनात्‌ ॥ 
सत्सदित्यनुवृच्या चेत्‌ सतः सत्यत्वमिष्यते । 
भिन्ननास्त्यतुबृत्त्यादेभेंदनास्त्योध सत्यता ॥ 
देशकालादिभेदेन नास्तिता सर्वगामिनी | 


“व्यावृत्तिमात्रात्‌? इति । किंच, यदि केवल व्यावृत्ति से ही मिथ्यात्व सिद्ध किया 
जाय-तो सत्‌ को भी मिथ्या मानना होगा, क्योंकि “यहाँ इस समय घट का सख नहीं 
है” इत्यादि प्रतीति से सत्‌ भी व्यावर्तमान सिद्ध होता है | 

“तच्चेत्‌? इत्यादि । प्रश्न-- जिस देश तथा जिस काल में जिस वस्तुका सद्भाव 
बिदित होता है, यदि उसी देश एवं उसी काल में “वह वस्तु है नही” ऐसा उसका 
अमाव विदित : हो तो वह वस्तु व्यावतंमान माना जायगा, व्यावतंमानत्व से उस वस्तु का 
मिथ्या मी माना जायगा । सत्ता का जिस देश एवं जिस काल में सद्भाव विदित होता है, 
उस काल एबं उस देश में उसका असद्धाब विदित नहीं होता है, किन्तु देशान्तर एवं कालान्तर 
में ही उसका असद्धाव विदित होता है, अत एव सत्ता व्यावर्तमान नहीं मानी जा सकती 
तथा उसका मिथ्यात्व भी नहीं होगा । ऐसी स्थिति में वह मिथ्या कैसे मानी जा सकती है! 
उत्त यदि ऐसी बात है, तो घटादि में भी मिथ्यात्व सिद्ध नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
उसमें भी उपर्युक्त व्यावर्तमानत्व है नहीं, कारण जिस देश एवं.जिस काल में घटादि 
सत्‌ प्रतीत होते हैं, उनके विषय में यह प्रतीति नहीं होती है कि उस देश एवं उस देश 
में घटादि हैं नहों, किंत॒ यही प्रतीति होती है कि देशान्तर एवं कालान्तर में घदादि है नई 
अतः घटादि में मी व्यावत॑मानत्व नहीं है, अत एवं वे मी मिथ्या नहीं हो सकते है! 
प्रनन--सत्‌ ही देश है, सद्रूप देश में घर आदि का सद्भाव प्रतीत होता है, तथा घट को 
अमाव प्रतीत होता है, अतः घटादि का मिथ्यात्व मानने में (क्या आपत्ति दै ! उत्तर थुक 
में घट है, चत्वर में घट है, इत्यादि प्रतीतियों से भूतुलादि ही-घट का देश सिद्ध होता है 
सत्‌ घट का देश नहीं हो सकता, क्योकि सत्‌ में घट है, ऐसी. प्रतीतिं किसी 
नहीं होती । | कू ड 
“सत्सत्‌? इत्यादि । “घट सत्‌ है, पट सत्‌ है” इत्यादि प्रतीतियाँ में सतू 
I होने से सत्‌ को अनुवतंमान मानकर यदि उसको : सत्य" सिद्ध किया था में 
“घट मिन्न है, पर भिन्न है? तथा “घट नहीं है, पट नहीं है” इत्यादि प्रीति 
भेद एवं नास्तित्व का भान होने से मेद और नास्तिव में भी अनुद्डति सिद्ध हद 


0... 3 अनुब्त्ति से मेद और नास्ति भी सत्य सिद्ध होगा । : ˆ i बुं मे 
देशकालादि’ इति । विभिन्न देश काल इत्यादि को लेकर सम 
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तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌, ४०७ 


भिन्नता च सिथोञ्पेबा न क्चिद्विनिवर्तते ॥ 
शव्दमात्राबुवत्तिश्वेत्‌ तत्रापि च तथैव नः। 
तत्तत्प्रमाणयोग्यत्वमात्रं सत्तेति मन्महे ॥ 
अनुवृत्तधिया सत्ता सर्वभावानुयायिनी | 
यद्यपीष्टा तथाप्येपा तद्धर्मत्वेन सिध्यति ॥ 

अतः प्रतिपन्नदेशकालादौ निश्वत्तं मिथ्या, नान्यत्‌ । अन्यत्‌ 


नास्तित्व कहा जा सकता है, यहाँ तक कि जो प्रमेयत्व इत्यादि केवलान्वयी अर्थात्‌ सर्वत्र 
विद्यमान माने जाते हैं, उनका भी नास्तित्व इस प्रकार कहा जा सकता है कि प्रमेयत्व 
संयोग संबन्ध से नहीं रहता । ऐसी स्थिति में सवत्र कहा जाने वाला नास्तित्व भी 
अनुवतंमान होगा । किंच, दोनों वस्तुओं में मेद माना जाता है, यह भेद भी सर्वत्र विद्यमान 
है, क्योंकि प्रत्येक पदार्थ में स्त्रेतर पदार्थों से भेद हैही। अतः भेद भी अनुबर्तमान 
होने से सत्य होगा । 

'शब्दमात्र' इत्यादि | प्रदन-- “घट भिन्न है, पट भिन्न है; घट असत्‌ है, पट असत्‌. 
है” इत्यादि प्रतीतियों में भिन्न असत्‌ इत्यादि शब्द मात्र की अनुबृति है अर्थ की अनुबृत्ति नहीं 
अतः भेद एवं असत्‌ का सत्यत्व सिद्ध नहीं होगा । ऐसे मानने में क्या आपत्ति है? 
उत्तर यदि ऐसी बात है, तो यह भी माना जा सकता है कि “घट सत्‌ है, पट सत्‌ है? 
इत्यादि प्रतीतियों में भी शब्द मात्र की ही अनुब्ृत्ति है, सद्रूप अर्थ की अतुदृत्ति नहीं है, 

१ अत; सत्‌ का भी सत्यत्व सिद्ध नहीं होगा । प्रशन अनुबृत्त अर्थ न होने पर “सत्‌ सत्‌? 
ऐसा अचुदृत्त व्यवहार नहीं हो सकेगा, अनुगत व्यवहार के कारण ही यह मानना पड़ता है 
कि सवत्र विद्यमान ब्रह्म दी सच्छुन्दार्थं है, सत्ताजाति सच्छुब्दार्थ नहीं है, क्योंकि 
सत्ताजाति में कोई प्रमाण नहीं है, सर्वप्रयोगानुदत्त सच्छुब्द का अर्थ ब्रह्म दै, अतः 
अनुर्‌त्ति के कारण ब्रह्म सत्य सिद्ध होता है | ऐसा मानने में क्या आपत्ति है! 
उत्तर-सच्छुन्दार्थ ब्रह्म नहीं है, किन्तु तत्तपदार्थों में जो प्रमाणयोग्यत्व है, वही सत्ता है, 
उसके कारण ही सब पदार्थ सत्‌ कहलाते हैं। “घट सत्‌ , पट सत्‌? इत्यादि प्रतीतियों 
मे सद्रूप में ब्रह्म की प्रतीति नहँ है, अतः ब्रह्म में अनुवतमानत्व सिद्ध नहीं हो सकता, 
न उससे ब्रह्म का सत्यत्व सिद्ध किया जा सकता । 

'अनुदृत्तधियाः इत्यादि । अनुबृत्त व्यवहार के लिये अनुगत प्रबृत्ति निमित्त 
होना चाहिये। यदि ऐसा निर्बन्ध हो तो भी “घट सत्‌ है, पट सत्‌” ऐसे अनुगत 
अवहार के लिये जिस अनुगत सत्ता को मानना पड़ता है, वह घट पटादि के धर्मरूप 
“ही सिद्ध होगी, घटादि के अधिष्ठान रूप में सिद्ध नहीं होगी | 

अतः ` प्रतिपच्न? इत्यादि| वास्तव में वही पदार्थ मिथ्या होता है जो जिस देश 
और काल आदि उपाधि में प्रतीत हुआ यदि वही उसी देश काल आदि उपाधि में 
उत्तर काल में बाधित होता हो तो वह पदाथ मिथ्या माना जाता है, क्योंकि पृवज्ञान देश 
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ड्ण्द न्यायसिद्धाञ्जनमू [ श्वरपरचद्रे 


सदिति तत्तमम्‌ । 
प्रत्यलुमानश्व-- 
भानासद्वचतिरेकाद्यैविंमतं सत्यमात्मवत्‌ । 


विमतः प्रत्ययः सम्यग्‌ ज्ञानाबाधात्‌ स्वतन्त्रवत्‌ ॥ इत्यादि | 
अत्रा न्तिमयुगवेदान्तिनाममिजन्मरहस्यं प्रकाशयामः । 
सांख्यसौगतचार्वाकसङ्कराच्छङ्करोद्यः । 
द्षणान्यपि तान्यत्र पुनस्तदधिकानि च ॥ 
तदेव सिद्धं न च ब्रह्म बंभ्रमीतीति । 


कालाद्यपाघि में बाधित न हो, जिस उपाधि में ही नितवतत हो जाता है। जो अर्थ उन देश 
काढाचुपाघि में पहले प्रतीत होता था, वह सत्य है । यही सत्य और मिथ्या का तत्त्व है। जगत्‌ 
निस देश कालाद्युपाधि में प्रतीत होता है, उसमें बाधित न होने से सत्य दी है । किद्व, 
बगत्सत्यत्वसाधक प्रत्यनुमान भी विद्यमान हैं । 

“मानः इत्यादि । विवादास्पद प्रपञ्च सत्य है, क्योकि यह भासमान है, तया 
असत्‌ से भिन्न है इत्यादि । जिस प्रकार आत्मा भासमान एवं असत्‌ से भिन्न होने से 
सत्य है, उसी प्रकार प्रपञ्च भी भासमान एवं असत्‌ से मिन्न होने से सत्य है। प्रपञ्च 
को अद्रेती असद्विलक्षण मानते हैं। अतः असद्भिन्नत्व देतु अद्वैतियों को भी मान्य है। 
इस प्रकार के अनुमानों से जगत्‌ सत्य सिद्ध होता है! किंच, विवादास्पद जगद्धिषयक 
प्रतीति समीचीन हैं अर्थात्‌ वह सत्‌ आलम्बन को लेकर होती है, क्योंकि अबाधित 
जिस प्रकार आत्मविषयक प्रतीति अबाधित होने से.सत्‌ आलम्बन वाली है। उसी रा 
लगत्मतीति भी अबाधित होने से सदालम्बन वाली है । इससे जगत्‌ का सत्यत्व सिद्ध 
ऐसे ऐसे अनुमानों से जगत्‌ का सत्यत्व सिद्ध होता है। 
| तरान्तिम? इत्यादि । यहाँ पर कलियुग वेदान्ती अद्वैतियों के अभिजन्म रहर 

झर्यात्‌ किस कुल में उनका जन्म हुआ है, इस अर्थ को इम प्रकाशित करते हैं। ३ 

“साँख्य' इत्यादि । सांख्य, बौद्ध और चार्वाक के संकर से शंकर का हद ८ 
उनके मतों में दिये जाने वाले दोष इनके मत में भी संगत होते हैं। किंच 3 में पड़ना 
दोष भी हैं। भाव यह है कि साँख्य यह मानते हैं कि चित्‌ की छाया पा ला 
तथा अहंकार की छाया चित्‌ में पड़ना एबं चित का सम्पर्क होना इत्या ९ नहीं है | 
आत्मा में श्ञातृव हुआ करता है। वास्तव में आत्मा में कर्तृत्व और म अर्थों 
बौद जगत्‌ को मिथ्या मानते हैं। चार्वाक अहमर्थे का विनाश मानते हक ै बर शंकर की 
५ को शुंकराचायं भी मानते हैं। इससे कहा जाता है कि इन तीनों के सके, के 
ओ उदय हुआ है | इस विस्तृत विवेचन से यह सिद्ध होता है कि बर्ष श्रविद्या में 

. होता हो, ऐसी बात नहीं है। 
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को, 


| 
| 
॒ 


. तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ४०६, 


हँ 


( शद्भरादिपक्षत्रयेडपि ब्रह्मण उपादानत्वाजुपपत्तिनिरुपणम्‌ ) 

न च तत्‌ स्वरुपेण जगढुपादानस्‌ ; नि्विकारत्वनिदोषत्वादि- 
विरोधात्‌ । नापि शक्त्युपधानेन; शक्तरभिन्नत्वे स्वरूपानतिरेकात्‌ , भिन्नत्वे5- 
्मन्मतापातात्‌, भिन्नाभिशत्वेऽभिन्नत्वाकारेणविकारादिदोप प्रसङ्गात्‌ । एतेन 
स्वतः सर्वेषां भिन्नाभिन्नचमपि निरस्तम्‌ | व्यावृत्तमेव दूषितम्‌ | 

( शंकर इत्यादि तीनों मतों में ब्रह्म का उपादानत्व अनुपपन्न है ) 

“न च तत्‌? इत्यादि । ब्रह्म स्वरूपतः निविकार एवं निर्दोष होने पर भी सूम 
चिदचिद्विशिष्टरूप से जगत्‌ का उपादान का कारण बनता है। यह सैद्धान्तिक पक्ष है। 
ब्रह्म स्वरूपतः जगत्‌ का उपादान कारण नहीं हो सकता । क्योंकि यदि वह स्वरूप से जगत्‌ 
का उपादान दो तो वह विकार एवं दोषों से युक्त हो जायगा । श्रुति प्रमाण से ब्रह्म में 
निर्विकारत्व और निर्दोषस्व इत्यादि स्वभाव सिद्ध होते हैं, उनसे विरोध उपस्थित होता है। 
यहाँ पर द्व ती विद्वान्‌ यह कहते हैं कि अविद्यारूप शक्ति से विशिष्ट ब्रह्मं जगत्‌ का उपादान 
है । मास्कराचायं यह कहते हैं कि उपाधिरूप शक्ति से विशिष्ट ब्रह्म जगत्‌ का उपादान है | 
यादवप्रकाशाचायं यह कहते हैं कि ब्रह्म, चित्‌ अचित्‌ और ईश्वर इन तीन अंश रूपी 
शक्तियों से विशिष्ट रहता दै। चिदचिदीश्वरांशत्रयशक्तिविशिष्ट सद्ब्रह्म जगत्‌ का उपादान 
है । वह उसी प्रकार विविध विचित्र जगद्गप में परिणत होता है, जिस प्रकार समुद्र फेन 
बुद्बुद और तरङ्ग आदि के रूप में परिणत होता दै । ये तीनों वेदान्ती अपने अपने अभिमत 
शक्ति से उपहित ब्रह्म को जगत्‌ का उपादान मानते हैं। इनका मत समीचीन नहीं, क्योंकि 
यदि वह शक्ति ब्रह्म से अभिन्न होती तो ब्रह्मस्वरूप से अतिरिक्त नहीं मानी जा सकती 
तब ब्रह्मस्वरूप को ही जगत्‌ का उपादान मानना होगा | वह पच्च खण्डित हो गया है| 
यदि वह शक्ति ब्रह्म से भिन्न होगी, तो हमारे मत को मानना पड़ेगा । यही तो हमारा मत 
है कि प्रतिरूप शक्ति से उपहित ब्रह्म जगत्‌ का उपादान दै । हमारे मत से उनके मत में 
अन्तर नहीं होगा। यदि वह शक्ति ब्रह्म स्वरूप से भिन्नाभिन्न अर्थात्‌ भिन्न एवं अभिन्न 
माना जाय तो अभिन्नत्व आकार को लेकर ब्रह्म में विकार इत्यादि दोष आ जायेंगे | किञ्च, 

एवं अभिन्नत्व परस्पर विरुद्ध धर्म है, ये दोनों एक साथ नहीं रह सकते हैं । यादव- 

प्रकाशाचार्य यह मानते है कि सब पदार्थ स्वरूपतः भिन्न एवं अभिन्न होते हैं, उनमें 
मेद स्वाभाविक है | उनका यह मत समीचीन नहीं, क्योकि परस्पर विरुद्ध मेद एवं 

द्‌ एक में नहों रह सकते । किञ्च, यादवप्रकाशाचायं यह जो मानते हैं कि 
गहा अंशी है, चित्‌ , अचित्‌ और ईश्वर उसका अंश है। अंशी ब्रह्म अंश इसर से _ 
म ६, वह अंश ब्रह्म ही जगत्‌ का उपादान कारण है.। उनका यहद मत 
समीचीन नहीं है, क्योंकि ईश्वर ही ब्रह्म है, ब्रा ईश्वर से भिन्न नहीं है। 
चे, अशो ब्रह्म यदि जगत्‌ का उपादान कारण है, तो उसमें विकार आदि दोष:उपस्थित 
होंगे । पहले ईश्वर को ब्रह सिद्ध किया गया है, उससे* भी यह सत खण्डित हो जाता है। | 


यहाँ पर कई कोशों में “सेन्मात्रस्याशिनो रह्मतवमपिं निर्विकारत्व निर्दोषत्वादि 
विरोधात्‌ पूरभेव दूषितम्‌? । ऐसा पाठ है । [ 
५ 
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. बहुमाव को अर्थात्‌ ब्रह्म की जगद्रपता को श्रुति विस्तार से कहकर मा 


।। किबुद्धिपू्वक पंक को शरीर में लगा कर धोने के समान कार्य शुत कर 


४२० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईकपस््चेष 
( शङ्करदिपक्षत्रयेऽपि जगद्ब्रह्मणोः सामानाधि करण्यातुपपत्तिननिरूपणम्‌ ) 
शङ्करादिपचत्रयेऽपि चिदचित्मपश्वत्रक्मणां बहुविधसामानाधिकरण्य- 

वैरूप्येण लक्षणादिभिश्व महान्‌ छेशः । 

निभेदे सति दोष्कर्याद्िधाय जगदात्मताम्‌। 
तत्रेव तन्निषेधोऽयमिति वालिशभापितम्‌ || 


( इन वेदान्तियों के मतों में जगद्ब्रह्म सामानाधिकरण्य अजुपपन्न है ) 

'शड्डरादि! इत्यादि । शास्रों में चेतनप्रपञ्च अ्चेतनप्रपञ्च एवं ब्रह्म के विषय में 
नाना प्रकार से अमेद निर्देश विद्यमान दै । श्रीशंकाचरारयमत श्रीभास्कराचार्यमत एवं 
भ्रीयादवप्रकाशाचार्यमत इन तीनों मतों में इन अभेद निर्देशों का निर्वाह करने में महान्‌ 
क्लेश होता है, इनका एक रूप से निर्वाह नहीं होता, किंतु निर्वाह में वैरुप्य होता है, 
तथा लचणा और अध्याहार आदि की आवश्यकता भी होती है । जड जगत्‌ एवं ब्रह्म में 
जो सामानाधिकरण्य होता है, उसे अद्वौती विद्वान्‌ बाधार्थसामानाधिकरण्य मानते है | 
बृक्ष को चोर मानकर डरने वाले पुरुष के प्रति यह जो कहद जाता है कि चोर बृक्त है, 
इसका भाव यही है कि तुम्हारा चोर वृक्ष हो है, अर्थात्‌ तुमने जिसे चोर माना है, वह 
वृक्ष ही है । यहाँ वक्त से भिन्न चोर है ही नहीं। यहाँ चोर शब्द का चोराध्यासाधिष्ठान 
अर्थात्‌ चोर माने जाने वाला पदार्थ ऐसा अर्थ लक्षण से करना पड़ता है, तथा वृक्ष 
शब्दकारत्वामाव वाला यह अर्थ भी लक्षणा से करना पड़ता है। इस प्रकार “चोर इश्ष हैं 
इस वाक्य में दोनों पदों में लक्षणा मानकर यह अर्थ करना पड़ता है कि चोर समभा जाने 
बाला पदार्थ चोरत्वाभाव वाला है। उसी प्रकार जड जगत्‌ और ब्रह्म के विषय में होने 
बाले सामानाधिकरण्य को बाधार्थसामानाधिकरण्य मानने पर दोनों पदों में तका 
माननी पड़ती है, अथवा अध्याहार करना पड़ेगा। इस प्रकार के दोष उपयुक्त तीनों 
में मी होते हैं। पिष 
“निदे सति? इत्यादि । अद्वौती विद्वान्‌. यह मानते हैं कि श्रुति ब्रह्म को नन. 
मेदशज्य बतल्ाती हुई विविध स्थावर जंगमात्मक प्रपञ्चरूप में ब्रह्म में बहुमात को न 
बाद उसका निषेध करती है। यह मत समीचीन नहीं, क्‍योंकि थुति ब्रह्म को सन. 
शल्य सिद्ध करके उस ब्रह्म में जिस बहुभाव का वर्णन करती है, वह बहुभाव ईतर 
प्रमाणों से विदित नहीं हो सकता, वह किसी तरह भी बुद्धयारूढ नहीं र अहा 
करती दै, ऐसा कथन अनर्मिज्ञ का ही कथन हो सकता है, क्योकि जिस शा 
प्रपञ्चसपता का निषेध करना है, शति आरम्म में उसका प्रतिपादन ही ने गइ 
उचित है । अज्ञात अर्थों का स्वयं ही प्रतिपादन कर श्रुति -उसका नि र 
सवथा अनुचित है। प्रपञ्च ब्रह्म का रूप है, यह अर्थ श्रुति प्रमाण से अता 
सकता है, भृति स्वयं इसका प्रतिपादन कर इसीका निषेध करे तो मात | बि 
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१7, छ कै 
hit 


तृतीयः ] भाषानुवादसहितम, - ४११ 


सामानाधिकरण्यं हि न शुक्तिकलधौतयोः। 
न च इिचन्द्रयोनापि विम्बतत्म्रतिविम्बयोः ॥ 
न घटाकाशयोर्नापि घटद्वितयरन्धयोः । 
तथेव न घटाकाशमहाकाशादिकेष्वपि ॥ 


प्रकार पंक को शरीर में लगा कर धोने की अपेक्षा पंक को शरीर में न लगाना ही 
अच्छा है, उसी प्रकार प्रमाणान्तरों से अजेय जगद्रपता को बतला कर निषेध करने की 
अपेक्षा उस जगद्रूपता को न बतलाना ही अच्छा होगा । 

“सामानाधिकरण्यं हि! इत्यादि । अद्वैती विद्वान्‌ यह मानते हैं कि जड़ और 
ईश्वर में भेद, जड़ और जीव में मेद, जीव और ईश्वर में मेद, जड़ों का परस्पर में 
भेद, तथा जीवों का परस्पर में भेद ये पाँचों भेद सामानाधिकरण्य निर्देश 
से अर्थात्‌ भेद निर्देश से निरस्त होते हैं । सम्पूण जड़ प्रपञ्च मिथ्या 
है, यह ब्रह्म में उसी प्रकार अध्यस्त है, जिंस प्रकार शुक्ति में रजत अध्यस्त होता है। 
ईइवर निम्त्र है, जीव उसका प्रतिबिम्ब है । यह विवरणानुयायियों का मत है कि अविद्या 
अथवा अन्तःकरण से अवच्छिन्न ब्रह्म जीव है | इन अद्वैतियों के मत में उपथुक्त पाँच मेदों 
का सामानाधिकरण्य से निराकरण नहीं हो सकता, क्योंकि उनके मत में सामानाधिकरण्य 
निर्देश अनुपपन्न सिद्ध होता है, उससे मेदों का निरास असम्भव है। जिस प्रकार 
शुक्ति और रजत में अभेद न होने से “शुक्ति रजत है” ऐसा अमेद निर्देश नहीं हो सकता; 
उसी प्रकार अधिष्ठान ब्रह्म एवं अध्यस्त जड़ प्रपञ्च में भेद होने से “सबं खल्विदं ब्रह्म” 
यह अमेद निर्देश भी नहीं हो सकता है। जिस प्रकार चन्द्र के दोनों प्रतिबिम्बों में मेद 
होने से उनमें अमेद नहीं हो सकता, उसी प्रकार जीवों को ईश्वर प्रतिबिम्ब मानने वाले 
अद्वेतियों के पक्ष में जीवों में परस्परैक्य नहीं हो सकता, जिस सामानाधिकरण्य 


निर्देश से जीवों में परस्परैक्य कदा जाता है, उसकी उपपत्ति अत मत मै 


नहीं लगती । जिस प्रकार बिम्त्र एवं प्रतिबिम्ब में ऐक्य नहीं होता, क्योकि आकाशस्थः 
चन्द्र एबं जल में दिखाई देने बाला उसका प्रतिबिम्ब भिन्न भिन्न है, उसी प्रकार 
बिम्ब ईश्वर और प्रतिबिम्ब जीव में ऐक्य नहों हो सकता। अत एव इनमें ऐक्य को सिद्ध 
करने बाले सामानाधिकरण्य निर्देश की अद्दौतवाद में उपपत्ति नहीं,लगती । 

“न घटाकाशयोः” इत्यादि | घट एवं धटावच्छिन्न आकाश में मेद होने से इनमें 
अमेद निर्देश नहीं होता है, इसी प्रकार घटस्थानीय उपाधिभूत अन्तःकरण तथा घटाकाशः 
स्थानीय ताइशोपाध्यवच्छिन्न जीव में भेद होने से इनमें सामानाधिकरण्य नहीं हो सकता । दोनों 

में बिद्यमान आकाश दो घटाकाश होते हैं, यह घटाकाश तथा वह घटाकाश्च दोनों भिन्न 

हैं, उनमें मेद नहीं होता, उसी प्रकार ही अन्ता/करणावच्छित्न चैतन्य को जीव मानने वालों 
पक्ष में इस अन्तःकरण से अवच्छिन्न चैतन्यरूप जीव तथा उस अन्तःकरण से अवच्छिन 
भ्यर्प जीव में भेद होने से दोनों जीवों में सामानाधिकरण्य निर्देश संगत नहीं हो सकता । 
प्रकार आकाश स्वरूपतः एक होने पर भी घटावच्छिन्त आकाश और महाकाश 


(०-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


४१२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ ` [ स्रि 


एवं न पिण्डघटयोने वा घटशराषयोः | 
न च पिण्डांशयोनोपि घटयोश्च परस्परम्‌ ॥ 
मूदाद्याकारतो या तु सामानाधिकरण्यधीः | 
व्यक्तिमेदेऽपि जात्यादिनिभित्तेक्यनिवन्धना || 


अङ्किष्टत्वेऽपि प्ताणां नेयायिकादिमतमेच साधीयः । 


में मेद होने से उनमें अभेद निर्देश अध्ष॑ंगत है, उसी प्रकार दी स्वरूपतः चैतन्य एक होने पर 
भी श्रन्तःकरणावच्छिन्न चेतन्य जीव एवं अनवच्छिन्न चैतन्य ब्रह्म में भेद होने से उनमें अमेद 
निर्देश भी संगत नहीं हो सकता । 


(एवं न पिण्ड’ इत्यादि । भेदाभेदवादी यादवप्रकाशाचायं के मत में भी सामाना- 
धिकरण्य निर्देश असंगत होते हैं। तथाहि--उनमें ब्रह्म मृत्पिण्ड के समान है, चित्‌ 
अचित्‌ और इश्वर घट इत्यादि के समान है, जिस प्रकार पिण्ड और घट के विषय में 
“पिण्ड घट है” इस प्रकार सामानाधिकरण्य नहीं होता है, उसी प्रकार घटस्थानीय चिद- 

* चिदीश्वरों को पिण्डस्थानीय ब्रह्म के साथ सामानाधिकरण्य नहीं हो सकता है। जिस प्रकार 
घट और शराव भिन्न-भिन्न होने से उनमें अभेद निर्देश नहीं होता है । उसी प्रकार घटस्थानीय 
नीव एवं शरावस्थानोय ईश्वर भिन्न भिन्न होने से इनमें अमेद निर्देश असंगत ही होगा | 
निस प्रकार मृत्पिण्ड के अंश भिन्न भिन्न होने से उन पिण्डांशों में अभेद निर्देश नहीं हो 
सकता, उसी प्रकार मृत्पिण्डस्थानीय ब्रह्म के अंश बनने वाले चित्‌ अचित्‌ और ईश्वर 

' में भी मेद होने से इनमें भी अभेद निर्देश नहीं हो सकता है। जिस प्रकार घटों में भेद 
होने से उनमें परस्पर अभेद निर्देश नहीं हो सकता, उसी प्रकार ब्रह्मपरिणाम आकाश 
और वायु आदि में मेद होने से इनमें भी परस्पर अभेद निर्देश नहीं हो सकता । 


मृदाद्याकारतः इत्यादि | प्रश्न--घटादि व्यक्तियों में भेद रहने पर भी नि 
है, शराव मृत्तिका है” इस प्रकार से. ऐक्य प्रतीति है, अतः व्यक्तियों में मी अभेद मानना 
चाहिये | क्यों नहीं माना जाता है ! उत्तर--घट और शराव आदि में मृदादिरूप को कर 
जो ऐक्य प्रतीति होती है, उससे व्यक्तियों में ऐक्य सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि कव 
व्यक्तियों में मेद प्रत्यक्ष सिद्ध है, घटशरावादि में विद्यमान मृत्तिकात्व जाति एक होने द 
बह ऐक्य प्रतीत होती है। भले उससे मृत्तिकात्य जातिं में ऐक्य सिद्ध दो, पर ड 
` शरावादि व्यक्तियों में ऐक्य सिद्ध नहीं होगा । 


Ee हि 
अर रट अक्लिएत्वेडपि! इत्यादि | भले शांकरादि सम्प्रदायानुयायी विद्वान्‌, यह he 
समारे मत अक्लिष्ट हैं, इसमें किसी वचन का मी निर्वाह करने में क्लेश नहीं 


2 र इनके मतां की अपेज्ञा नैयायिक आदि का मत ही समीचीन है । : 
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तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ४१३. 


तथाहि-- 
वाचां परिगृहीताना यूपादित्यैक्यवाक्यवत्‌ | 
व्याहतार्थाभिधायित्वादू वर छि्टार्थकल्पना ॥ 
( जगदून्रह्मणो मिन्नाभिन्नत्वनिराकरणम्‌.) 
भिन्नाभिन्नत्व॑भवदभिमत विरुद्धमिति वक्तुमपि लज्जामहे | तथापि 
[मः । अभेदो हि भेदाभाव! । अतस्तं च तदभावं च कथमेकत्रेकदैवाध्य- 


'तथाहि वाचां परियद्दोतानाम! इत्यादि | जो वेदाद्रि वचन प्रमाण माने गये हैं, 
उनका प्रस्यच्षादि विरुद्ध अर्थ करने की अपेक्षा लक्षणा मानकर प्रत्यक्षादि प्रमाणाबिरुद्ध रीति 
से अर्थ करना ही अच्छा है, भले ऐसा अर्थ करने में क्लेश से लक्षणा माननी पड़े । ऐसे. 
वचनों का प्रमाण विसद्ध श्रर्थं करना नितान्त अनुपपन्न है। उदाहरण रूप से “आदित्यो 
यूपः' इत्यादि वाक्य लिये जा सकते हैं। ये वचन शब्द शक्ति से आदित्य और यूप में 
अभेद बतलाते हैं। परन्तु आदित्य और यूप में भेद प्रत्यक्ञसिद्ध है, अमेद प्रत्यक्ष बिरुद्ध 
है । प्रत्यक्ष विरुद्ध अभेद अर्थ करना उचित नहीं | अत एव इन वाक्यों में आदित्यादि 
पदों में गोणी लक्षणा मानकर यही अर्थ किया जाता है कि यूप आदित्य के समान है | भले 
इस अथ में लक्षणा मानने से क्लेश हो, यह क्लेश सह्य है, प्रत्यक्ष विरुद्ध अर्थ करना 
उचित नहीं है। इसी प्रकार प्रमाणत्वेन स्वीकृत अन्यान्य वेदवचनों का भी प्रत्यक्षादि 
प्रमाणविरुद्ध अर्थ करने की अपेक्षा, भले क्लेश हो, लक्षणा मानकर क्लिष्ट अर्थ करना ही 
अच्छा है । नैयायिकादि विद्वान्‌ लक्षणा मानकर अमेंद श्रुतियों का अर्थ करते हैं, उसमें 
क्लेश अवश्य है, परन्तु अर्थ प्रमाणविरुद्ध नहीं है । उन भरति वचनों का मेदांभेदबादी बो 

अर्थ करते हैं, उस अर्थ में श्रुति वचनों का स्वारस्य है । परन्तु वह अथ प्रत्यक्षादि प्रमाण 
: से विरुद्ध है। अत एव यह कहना पड़ता है कि इनके वेदान्तियो के मतों की अपेक्षा 
नेयायिकादि का मत ही समीचीन है। * 


( जगत्‌ और ब्रह्म में भेदाभेद का निराकरण ) 


'भिन्नाभिन्नत्वम इत्यादि। आप लोगों का अर्थात्‌ भास्कराचाय और यादव- 
अकाशाचाय इत्यादि वादियों का अभिमत भिन्नाभिन्नत्व विरुद्ध है, यह कहने में 
रम ला का अनुभव करते हुए उनके विषय में कहते हैं। भेद का अमाव ही 
अभेद कहलाता है। मेदामेदवादी यह मानते हैं कि मेद एवं अभेद एक ही में स्थान पाते हैं। 
परन्तु मेद और मेदामावरूप अभेद परस्पर विरुद्ध हैं, वे एक वस्तु में कैसे रहते हैं, 
इम यह कैसे मान सकते हैं कि ये परस्पर विरुद्ध मेद एवं अमेद एक काल में एक 
बो में हो रहते हैं। यदि कहा जाय कि अमेद मेदाभाबरूप नहीं है, किंतु भेदामाव से 
र रक पदार्थ है तो वह अभेद भेद के साथ एक बस्तु में रह सकता है। परन्तु 
ह कथन समीचीन नहीं है, क्योकि मेदामाब से अतिरिक्त अभेद होता ही नहीं, अतएव 
नेह सवथा अप्रामाणिक है । प्रशन--व्यक्ति व्यक्ति के रूप में भिन्न है, जाति के रूप में 
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- ४२१४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ रप 


वस्येम ? मेदामावाति रिक्तस्त्वमेदो नास्त्येव । जात्याकारेणामेद ठ 


चेत्‌, तहिं जात्यादाबभेदो व्यक्तादिषु भेद इति नेकस्य भिन्ना भिन्नत्वम्‌ | 
जातिव्यक्त्यादिकमपि मिथो भिन्नाभिन्नमिति चेत्‌, इदं स्वरूपेणैव वा! 
आकारान्तरेण वा ! पूर्वत्र विरोधः । उत्तरत्र अनवस्थादिदोषः | 
सप्तभङ्गीभक्तान्‌ प्रत्युच्यते 
यदि सत््तादनेकान्त्यं बिमतस्यान्यवन्मतम्‌ | 
तस्यैकान्त्ये त्वनेकान्त्यमनेकान्त्ये न नः क्षतिः ॥ 


अभिन्न है, क्योंकि विभिन्न गोव्यक्तियों में “यह गौ है, वह गौ है” ऐसी प्रतीति होती है। 
अतः विभिन्न रूपों से एक वस्तु में भेदाभेद मानने में क्या आपत्ति है १ उत्तर-ऐसा 
मानने पर यही सिद्ध होता है कि जाति आदि में श्रमेद दै, तथा व्यक्ति आदि में भेद है। 
इससे एक में भेद और सिद्ध नहीं होते हैं | प्रश्न--जाति और व्यक्ति तथा कारण और 
कार्य इत्यादि भी परस्पर भिन्न भिन्न ही हैं, ऐसा मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर-- 
जाति और व्यक्ति इत्यादि पदार्थ क्या परस्पर स्वरूपतः भिन्न भिन्न होते हैं, अथवा 
आकारान्तर से मिन्नामिन्न होते हैं? यदि ये स्वरूप से ही भिन्नामिन्न होंगे तो विरोध 
उपस्थित होगा, क्योंकि एक पदार्थ दूसरे पदार्थ से स्वरूपतः भिन्नामिन्न न होगा, 
क्योंकि एक में भेद और अमेद विरुद्ध है। यदि जाति और व्यक्ति इत्यादि पदार्थ 
आकारान्तर से भिन्न भिन्न हों तो उन आकारों में एक आकार में मेद दूसरे में 
अमेद होगा, एक में दो नहीं होंगे। यदि वे आकारान्तर भी इतर आकार से भिन्न 
भिन्न होंगे तो अनवस्था इत्यादि दोष उपस्थित होंगे । ८ 

'सृत्तमङ्गी' इत्यादि । जैन सप्तमज्ञी न्याय के अनुसार जगत्‌ में प्रत्येक पदा 
को अनेकान्त अर्थात्‌ अव्यवस्थित स्वमाव -वाल्ला मानते हैं। जैन एवं उनके अनुयायी 
भास्कराचार्य इत्यादि सप्तभङ्गी भक्त कहलाते हैं। जैनों का यह मत है कि जगत 
कोई भी पदार्थ व्यवस्थित नहीं हैं, सभी पदार्थ अनेकान्त हैं, अव्यवस्थित हैं, क्योंकि विभिन्न 
षयो से देखने पर उनमें सात विरुद्ध धर्मों का समावेश होता है। वे सात धर्म लाई: 


स्यादस्ति चावक्तव्यम्‌, स्यान्नास्ति चावक्तव्यम्‌ , स्यादस्ति च नास्ति वात 
बाद स्याद्वाद कहलाता है | इसमें स्यात्‌ शब्द का कथंचित्‌ अर्थात्‌ किसी pe 
अर्थ है। इस बात से यह कहा जाता है कि प्रत्येक बस्तु में किसी प्रकार से है 
किसी प्रकार से असर्व है, किसी प्रकार से सदसत्‌ है । किसी प्रकार से सदसबिशध त 
किसी प्रकार से सत्तर बने रहते सदसद्विलक्षणत्व है, किसी प्रकार अस्त दाय 
सदसद्विलक्षणस्व है। इसी प्रकार ये सातों धर्म किसी न किसी प्रकार प्रत्येक 
_ विद्यमान हैं| यह जैनों का मत है। इनका अनुसरण करकेददी करै वेदान्ती 

' मालते हैं। सतभङ्गी भक्त लैन एवं उनके अनुयामियों के प्रति आगे उत्तर दिया 
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३: 


तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ४१५ 


विशेषणविशेष्यत्वग्रतीतेनेकधीः कचित्‌ | 
एकोऽयं घट इत्यादिरेको दण्डीति बुद्धिवत्‌ ॥ 


जैन विद्वान्‌ घर को अनेकान्त अव्यवस्थित मानकर यदि यह अनुमान रक्षं कि विवादास्पद 
पदार्थ अनेकान्त है, क्योंकि वह सत्‌ है, दृष्टान्त घट है, घट सत्‌ है, तथा अनेकान्त है, 
उसी प्रकार विवादास्पद पदार्थ भी सत्‌ होने से अनेकान्त है। यदि अनेकान्त्य साधनार्थं 
जैन विद्वान्‌ इस प्रकार अनुमान रक्खेंतो उनसे पूछा जायगा कि यह अनैकान्त्य 
एकान्त है, अर्थात्‌ व्यवस्थित है या नहीं। माव यह है कि जगत्‌ अनेकान्त है अव्यवस्थित 
है, यह जो बात कही जाती है, क्या यह बात व्यबस्थित है या अव्यवस्थित है, यदि 
अनेकान्त्य एकान्त है और व्यवस्थित ही है, तब तो इस अनैकान्त्य में अव्यवस्थितता न 
होने से इसमें अनेकाम्त्यरूप साध्य न होगा, परन्तु सत्त्वरूप हेतु होगा,अतः व्यभिचार 
दोष उपस्थित होगा । यदि जगत्‌ में विद्यमान अनेकान्त्य भी अनेकान्त अर्थात्‌ अव्यवस्थित 
है तो जगत्‌ में अनैकान्त्य व्यवस्थित नहीं रहेगा, जगत्‌ में अनैकान्त एवं एकान्त्य दोनों 
को मानना होगा । तब जगत्‌ में ऐकान्त्य मानने वाले हमारे मत का खण्डन जनों 
के ओर से नहीं हो सकेगा । 


'विशेषण' इत्यादि | भेदाभेदवादी जाति और व्यक्ति में भेदाभेद सिद्ध करने 
के लिये चार हेतुओं को उपस्थित करते है। वे ये हैं (१! सर्वप्रथम गोपिण्ड को देखते 
समय जाति और व्यक्ति अभिन्न रूप में प्रतीत होते हैं, क्योंकि उस समय जाति में 
व्यक्त्यन्तरानुदुत्तिरूप विशेषता तथा व्यक्ति में व्यावृत्तरूप विशेषता ज्ञात न होने से 
उसमें भेद नहीं प्रतीत होता है। (२) गोत्र जाति एवं गोव्यक्ति को देखते समय “यह 
गौ है” इस प्रकार एक शब्द को लेकर प्रतीति होती है, इससे जाति और व्यक्ति में 
ऐक्य सिद्ध होता है। (३ बिस प्रकार “यह नीलवाला है” इस प्रकार मत्वर्थीय प्रत्यय 
की न अपना कर “यह घट नील है” इस प्रकार मत्वर्थीयप्रस्ययनिरपे् सामानाधिकरण्य 
नील शब्द एवं घट शब्द में होता है उसी प्रकार ही “यह व्यक्ति गौ है” इस प्रकार 
मत्वर्थीय प्रत्यय को न अपना इर भ्यक्तिबाचक व्यक्तिशब्द एवं जातिवाचक गोशब्द 
में मत्वर्थीयप्रत्ययनिरपेक्ष सामानाधिकरण्य है, उस सामानाधिकरण्य से जाति और 
व्यक्ति में अभेद सिद्ध होता है (४) जाति और व्यक्ति साथ साथ दृ्गोचर होते हें, 
इससे भी इनमें अभेद सिद्ध होता है। इन चारों हेतुओं का खण्डन किया जाता है। प्रथम 
पिण्डग्रहण में व्यक्ति विशेष्यरूप में जाति विशेषण रूप में प्रतीति होती है, इस प्रकार विशेषण- 
विशेष्यभाव को लेकर इनमें भेद प्रथम पिण्ड में रहीत होता है, प्रथम पिण्डग्रहण में इनमें ऐक्य 
एहीत नहीं होता है। यह प्रथम हेतु का खण्डन है। द्वितीय देत का खण्डन यह हैं 

से प्रकार दण्ड वाला पुरुष एक दण्ड है, इस एक शब्दघटित प्रतीति से विशेषण 

दण्ड और विशोष्य पुरुष में ऐक्य ग्रहीत नहीं होता है, उसी प्रकार “एक गौ है” इस 

शक शब्द युक्त प्रतीति से भौ विशेषण जाति और विशेष्य व्यक्ति में अमेद गीत होता है, 
किन्तु वह एकत्व विशेष्य मात्र को लेकर होता है। 
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४१६ , न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ र [ रपर | 
परतन्त्रस्वभावत्वान्मत्वर्थीयानपेक्षता 
सहधीनियमोऽप्येवं स हि भेदेकसाधकः ॥ 

, असिद्धथ विना द्रव्यं गन्धादेरुपलम्भनात्‌। | 
ON (] 
आलोकाध्वान्तरूपादावनेकान्त्यं च इश्यताम्‌ ॥ 


परतन्त्रस्वमावस्वात्‌' इत्यादि | “घट नील है” इस प्रकार मत्वथंय प्रत्यय कौ 
अपेक्षा रक्खे बिना ही नील रूप वाचक नील शब्द और घटवाचक घटशब्द को लेकर 
जो सामानाधिकरण्य प्रयोग होता है, उससे नीलरूप और घर में अभेद सिद्ध नहीं हो | 
सकता । तथा “यह व्यक्ति गौ है” इस प्रकार मत्वथींय प्रत्यय की अपेक्षा रक्खे बिना 
ही व्यक्ति वाचक व्यक्ति शब्द और जाति वाचक गो शब्द का जो सामानाधिकरण्य | 
प्रयोग होता है, उसमें भी जाति और व्यक्ति में अभेद सिद्ध नहीं हो सकता, क्योंकि 
द्रव्य के प्रति परतन्त्र होकर रहना नीलरूप का स्वभाव है, तथा व्यक्ति के प्रति परतन्त्र 
होकर रहना जाति का स्वभाव है, अत एव द्रव्य के प्रति गुण अप्रथकूसिद्ध विशेषण 
कहलाता है, तथाव्यक्ति के प्रति जाति अप्रृथकूसिद्ध विशेषण कहलाता है। श्रयक्सिद | 
* विशेषण वाचक शब्दों का यह स्वभाव है कि वे अप्रथकूसिद्ध विशेषण उन पदायों 
को बतल्राते हुए उनके विशेष्य तक के वाचक होते हैं । अतः नीलशब्द नीलरूप 
को बतलाता हुआ विशेष्य द्रव्य तक का वाचक होता है, तथा जातिवाचक गोशब्द 
गोत्वजाति को बतलाता हुआ तदाश्रयव्यक्ति तक का वाचक होता है । इस प्रकार 
नीलशब्द से नीलरूपाश्रय द्रव्य तक का तथा गोशब्द से गोत्वजात्याभ्रय ब्यक्ति तक का 
बोध होने से वहाँ मत्वथोंय प्रत्यय की अपेक्षा नहीं होती है । गुण और गुणी द्रब्य और 
जाति एवं व्यक्ति में अभेद होने से मत्वर्थीय प्रत्यय की अपेक्षा नहीं होती हो, ऐसी बात 
नहीं । अतः श्रन्ययासिद्ध इस तृतीय देतु से भी जाति और व्यक्ति में श्रमेद सिद्ध नहीं हो 
सकता । जाति और व्यक्ति में अभेद सिद्ध करने के ल्लिये चौथा हेतु सहोपलम्भनियम 
जाति और अक्ति को नियम से साथ ही साथ प्रतीत होना जो उपस्थित किया जाता है 
वह भी साधक नहीं है, क्योकि जाति परतन्त्र होने से व्यक्ति के साय प्रतीत होती है। 
अमेद होने से ऐसी प्रतीति होती हो यह बात नहीं। किंच, भिन्न वस्तुओं में ही साहिल 
हुआ करता है। साथ साथ प्रतीत होना भी दो बस्तर मै हो सकता है । इससे जाति 
और व्यक्ति में मेद ही सिद्ध होगा, अभेद नहीं । 
'असिडिश्व' इत्यादि गुण और गुणी द्रव्य तथा जाति और व्यक्ति में जो सही 
नियम अर्थात्‌ साथ साथ प्रतीत होने की बात कही जाती है, वह असिद है र 
माणेन्द्रिय से गुण गन्ध मात्र की तथा रसनेन्द्रिय से गुण रस मात्र की प्रतीति होती है, ई 
इन्तो से गुणी द्रव्य के विषय में प्रतीति नहों होती है। किंच, उपर्युक्त सहोप 
` मं व्यभिचार दोष भी हैं, क्योकि अन्धकार व्यतिरिक्त घटादि पदार्थ गत रूप और आलोक का 
` गयौं साथ भान होता है, परन्तु उनमें अमेद नहीं है। 
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तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ४१७ 

तदयं संग्रह!-- 

नाभेदधीः प्राभ्वैशिष्ट्याद्‌ धम्येक्यादेकतासतिः | 
मत्वर्थीयः एथकूसिद्धे सहभावोऽपि भेदकः ॥ 
( त्रहमणञ्जिविधपरिच्छेदरा हित्यनिरूपणम्‌ ) 
जगदूनरह्मणोरत्यन्तभेदे कथं त्रिविधपरिच्छेदराहित्यम्‌ ? इत्थम्‌ | तत्र 
देशकालपारच्छदाभावस्तु "सबदेशकालव्याप्त्वात्‌ सिद्धः । वस्तुपरिच्छेद- 
राहस्य तु न सबंतादात्म्य सर्वाध्यासाश्रयत्वं स्वेतरसमस्तमिथ्यात्वादिकं 
“तदयं संग्रहः, नाभेदधीः? इत्यादि । उपर्युक्त समाधानों का यह संग्रह है कि 
“नामेदधीः? इत्यादि | प्रथम पिण्डग्रहण में जो यह कहा जाता है कि जाति और व्यक्ति 
श्रमिन्नरूप से प्रतीत होते हैं, वह समीचीन नहीं है, क्योंकि प्रथम पिण्डग्रहण में जाति 
बिशेषणरूप में और व्यक्ति बिशेष्यरूप में ग्रहीत होते हैं। इस प्रकार प्रथम पिण्डः 
ग्रहण में बिशेष्य-विशेषग भाव को लेकर उनमें भेद ही व्यक्त होता है, अभेद नहीं । “एक 
घट है”? इस एक शब्दानुविद्ध प्रतीति से भी घरत्व जाति और घट व्यक्ति में एकता सिद्ध 
नहँ हो सकता, क्‍योंकि जाति के प्रति विशेष्य बनने वाले व्यक्ति में विद्यमान एकत्व को 
लेकर वह प्रतीति होती है, उससे मले ही विशेष्य में एकत्व सिद्ध हो, परन्तु 
विशेषण जाति और विशोष्य व्यक्ति में एकस्व सिद्ध नहीं हो सकता । मत्वर्थीय 
प्रत्ययनिरपेक्च सामानाधिकरण्य से भी जाति और व्यक्ति में अमेद सिद्ध नहीं हो सकता, 
क्योंकि जहाँ पृथफसिद स्वतन्त्र दण्डादि पदार्थं विशेषण बनते हैं, वहाँ उन विशेषणों 
को लेकर सामानाधिकरण्य प्रयोग करना हो तो “दण्डवाल्ला देवदत्त है” इस प्रकार 
मत्वर्थीय प्रत्यय की आवश्यकता होती है, प्रकृत में गुण और जाति अप्रृथकूसिदध 
विशेषण हुँ, इन विशेषणों को लेकर सामानाधिकरण्य प्रयोग करना हो तो वहाँ मत्वर्थीय 
प्रत्यय की आवश्यकता नहीं होगी, क्योंकि अपृथक्सिद विशेषण गुण और जाति का वाचक 
शब्द विशेष्य द्रव्य एवं व्यक्ति तक के वाचक होते हैं। सहोपलम्म नियम से भी जाति 
और व्यक्ति में अभेद सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि साहित्य से ही भेद सिद्ध होता है । विभिन्न 
वस्तुओं में साहित्य हो सकता है । 
( ब्रह्म के त्रिविधपरिच्छेद्राहित्य का निरूपण ) 

‘जगद्ब्रह्मणोः? इत्यादि । प्रइन--यदि चेतनाचेततप्रपञ्च एवं ब्रह्म मं ्ासन्तिक भेद्‌ है 
और उनमें किसी प्रकार से भी अभेद नहीं हो सकता तो ब्रह्म में अनन्तत्व अर्थात्‌ त्रिविध 
ख कैसे संगत होगा १ उत्तर-- परिच्छेद तीन प्रकार का है-(१) देशपरिच्छेद, (२) 
गल्नपरिच्छेद और (३) वस्तुपरिच्छ्ेद । ब्रह्म सभी देशों में है, अतः “ब्रह्म इस देश में नहीं है” 
रस प्रकार का देशपरिच्छेद उसमें नहीं होता है | ब्रक्ष सभी कालों में है, अतः “ब्रह्म इस 
है, उस काल में नहीं है? इस प्रकार का कालपरिच्छेद उसमें नहीं होता है। 
लत ही में देशपरिच्छेद और कालपरिच्छ्नेद्‌ का अमाव सिद्ध होता है। ब्रह्म में जो वस्तु 
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४१८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [६ रपरे 


वा; आगुक्तदूषणशतोन्मेषात्‌ । अतोञ्न्यैतसिर्वाह्मम्‌ । तत्त अन्द 
धिकरणे विवरणकारैः--“वस्तुपरिच्छेदो वस्तुपरिमाणम्‌ । देशपरिच्छ् 
्तद्ध्ुकः” इति। अयमेवार्थो वेदाथसंग्रहविवरणेऽप्युक्तः । वरदनारायण- 
भट्टरकैस्त्ेबचक्तं न्यायसुद्शने--“वस्तुपरिच्छेदो नाम इयद्शुणक इयि. 
भूतिमानित्येवंविधः, तद्रहितं रह्म; वस्त्वन्तरभायो वा वस्तुपरिच्छेद! 
तद्रहितं च ब्रहम | ब्र्मव्याबस्य सर्वस्य ब्रहमशरीरत्वात्‌ तढयतिरि | 
किञ्चिदपि नास्ति” इति। अयमसौ न भवतीति व्यवहारो न तस्यामवस्थायां 

| 


परिच्छेदामाव कहा जाता है, वह किस प्रकार का है! यह विचारणीय विषय है। यहाँ 
अद्वैतवादी यह मानते हैं कि सब पदार्थों के साथ ब्रह्म का तादात्म्य है, अर्थात्‌ अमेद है; 
यह सवंतादास्य ही वस्तुपरिच्छेदामाव है, ब्रह्म सब्र पदार्थों से अभिन्न है, अतः वह 
बस्तुपरिच्छेद रहित माना जाता है। अथवा ब्रह में सबका अध्यास होता है, ब्रह्म 
सर्वाध्यास का आश्रय है, यह सर्वाथ्यासाश्रयत्व ही वस्तुपरिच्छेदाभाव है | अथवा ब्रह्म से 
मिन्न समी पदार्थ मिथ्या हैं | अपने से अर्थात्‌ ब्रह्म से भिन्न सभी पदार्थों का मिथ्या 
ही वस्तुपरिच्छेदराहित्य है; यह ब्रह्म में है, क्योकि ब्रह्म से भिन्न कोई भी पदार्थ 
सत्य नहीं होता है, सभी मिथ्या है । यदि ब्रह्म से भिन्न कोई पदार्थ सत्य होता तो ब्रहम में | 
परिच्छेद मानना पड़ता, परन्तु वैसी बात नहीं है, अतः ब्रह्म में वस्तुपरिच्छेदाभाव सिद 
होता है। इस प्रकार अद्वौ तवादी विद्वान्‌ वस्तुपरिच्छेदाभाव की जो त्रिविध व्याख्या करते ह 
बह समीचीन नहीं है, क्योंकि पूवोक्त सैकड़ों दोष उपस्थित हो जायेंगे | ब्रह्म निर्विकार एवं 
निर्दोष है, जगत्‌ सत्य है; ब्रहम में स्॑तादात्म्य मानने पर ब्रह्म सविकार एवं सदोष हो 
जायगा । जगत्‌ के सत्य होने से ब्रह्म में उसका अध्यास नहीं होता है, अतः ब्रह्म में सर्वा- 
ध्यासाभयत्व नहीं हो सकता । जगत्‌ के सत्य होने से स्वेतर समस्तमिथ्यात्व भी सिद्ध नहीं हो 
सकता | अतः दूसरे ही प्रकार से वस्तुपरिच्छेदामाव का निर्वाह करना होगा। दूरे 
प्रकार से निर्वाह करने के प्रसंग में जन्माद्यधिकरण में विवरणकार ने इस प्रकार कहा 
कि वस्तुपरिमाण ही वस्तुपरिच्छेद है, जो पदार्थ परिमित है, वह वस्तु परिच्छिन्न माना 
जाता है। जो पदार्थ परिमित होने से वस्तुपरिच्छिन्न होता है, उस पदार्थ में 

के कारण ही देशपरिब्छेद भी हुआ करता है । ब्रह्म अपरिमित है, अतः हो 
बस्तुपरिच्छैद्‌ एवं देशपरिच्छेद स्थान नहीं पाते । वेदार्थसंग्रह की व्याख्या be 
अन्य में भी यही अर्थ वर्णित है। परन्तु बरदनारायणमट्टारक ने हु 
दूसरे प्रकार से वस्तुपरिच्छेद की व्याख्या की है। उन्होंने यह कहा है कि जो हों, 
इतने ही अयात्‌ परिमित गुणों से युक्त हों तथा इतनी ही अर्थात्‌ परिमित विभूति से उना 
उस पदार्थ में वस्तुपरिच्छेद हुआ करता है। परिमित गुण एवं विभूति से युक्त 4 | 
वस्तुपरिच्छेद है। ब्रह्म ऐसे वस्तु परिच्छेद से रहित है, क्योकि वह अनन्त है 
- विभूति से सम्पन्न है । अथवा अपने से व्यतिरिक्त दूसरा पदार्थं होना ही ब्र 
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तृतौयः ] भाषनुवादसहितमं, ४१६ 
प्रवर्तत इत्यर्थः | तथा च भाष्यकारः--“त्रह्मव्यतिरिक्तवस्त्वन्तराभावात्‌” 
इति । अयमेवार्थों नारायणायप्युक्त:--“ग्रुणैरियचाराहित्याइस्तुनाउपरि- 
च्छन्नत्व चावगम्यते” इति। 

अत्र 'इयद्गुणकः”  इत्यादिपज्ष॒ एव प्रायः श्लाध्यः। 
एतदुक्तं भवति--स्वरूपतो गुणतो बिभूतितो वा केनचिदाकारेण 
कुतश्चिदपकर्षो वस्तुपरिच्छेद) । वस्तुपरिमाणसिति पत्षोऽप्येतदन्तगतः, 
तथा वस्त्वन्तराभामपचोऽपि | स हि सवचस्तुसामानाधिकरण्यनिबन्धनं 


ऐसे वस्तुपरिच्छेद से ब्रहम रहित है, क्योंकि ब्रह्मव्यतिरिक्त समी पदार्थ ब्रह्म के शरीर हैं, 
ब्रझ से पृथक्‌ सिद्ध होकर रहने वाला कोई पदार्थ नहीं है, ब्रह्म ही तत्ततदार्थश्रीरक 
होकर सर्वत्र विद्यमान है । तत्तत्पदार्थवाचकशब्द तत्तत्पदार्थं शरीरक ब्रह्म का वाचक होने 
से यह कहा जा सकता है कि वह पदार्थ ब्रह्म है। यह पदार्थ ब्रह्म नहीं है, ऐसा नहीं 
कहा जा सकता, क्योंकि सभी पदार्थ ब्रह्म के शरीर हैं और सभी शब्द ब्रह्म के वाचक हैं। 
ऐसी अवस्था में यहद व्यवहार--कि यह पदाथं ब्रह्म नहीं दै-नहीं हो सकता। 
विश्वरूपधारी ब्रह्म को छोड़कर दूसरा पदार्थ न होने से वस्त्वन्तरसद्भावरूप वस्तुपरिच्छेद 
ब्रह्म में नहीं है। श्रीमाष्यकार ने यही कहा है कि ब्रह्म्यतिरिक्त वस्त्वन्तर के न होने से 
बह्म में म्म्तुपरिच्छेदाभाव उत्पन्न है । श्रीनारायणाचायं ने इस अर्थ का प्रतिपादन इस 
प्रकार किया है कि भ्रीभगवान्‌ में गुणों की इयत्ता नहीं है, अत एव भगवान्‌ बस्तुपरिच्छेद- 
रहित सिद्ध होते हैं । 


अत्र इयदूगुणकः इत्यादि । यहाँ पर वस्तुपरिच्छेद दोनों प्रकार से कहा गया है। 

(१ ) खब्यतिरिक्त दूसरा पदार्थ होने वाला वस्तुपरिच्छेद है, ब्रह्म इससे रहित है। 
(२) जो पदार्थं परिच्छन्न गुण वाला तथा परिच्छिन्न विभूति बाला हो, उसमें बस्तु 
परिच्छेद विद्यमान है, ब्रह्म में ऐसा वस्तुपरिच्छेद नहीं है। इन दोनों पत्तों में द्वितीय पक्ष 
प्राय; प्रशंसाह है । भाव यह है कि स्वरूप, गुण, विभूति तथा और किसी आकार 
की दृष्टि से जो पदार्थ दूसरे पदार्थ में निम्नकोटि से रहता है, उसमें वस्तुपरिच्छेद माना 
जाता है; ब्रह इन दष्टियों से विचारने पर भी किसी वस्तु से निम्नकोटि का नहीं है, 
अत एव वह वस्तुपरिच्छरेद से रहित है। “वस्तुपरिमाण वस्तुपरिच्छेद है” यह पक्ष भी 
इसके अन्तर्गत है, तथा “वस्त्वन्तराभाब वस्तुपरिच्छेदामाव है?” यह पक्ष भी इसके अन्तर्गत 
।ब्रझ में वस्त्वन्तराभावरूप वस्तुपरिच्छेद्राहित्य इस प्रकार दी सिद्ध किया जाता है कि 
र्म सवंशरीरक होने से सर्वात्मक है, अत एव सर्ववस्ठेसामानाधिकरण्य अर्थात्‌ सवे 
ह के साथ. ब्रह्म का अभेद निर्देश संगत होता है। बरह्म सव पदार्थों के अन्दर 
[मी रूप से विराजमान द्ोकर- सर्व पदार्थों का नियमन करने का पूण 
भामण्य रखता है, अत एव विश्वरूपधारी कहलाता है, तथा त्रझच्यतिरिक्त 
`बल्वन्तर का अभाव माना जाता दै । इस प्रकार काष्ठाप्राप्त सवनियमनसामथ्य इत्यादि गुणों 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


ह 


NS १ ०. वि 
. का तालय॑ है, विशिष्ट ब्रक्म को निविकार बतलाने में उन श्रुतिवचनों का तात्प 


४२० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [वरपरका 

सर्वशरीरत्वेन सर्वात्मकखमिति नियमनादिगुणकाहैदेति ¦ तदेवमत्यनत 

भिन्नानन्तबस्तुसत्यत्वेऽपि त्रह्मणज्ञिविधपरिच्छेद्राहित्यशुपपन्म 1... 
( निम्मित्तमात्रेशत्ररचादनिरास्रः ) 


एतेन पातञ्जलशेबकाणादादीनां निसित्तमात्रवादोऽयि निरस्तः 

[a [as १) 
कारणावस्थद्षच्मचिदचिद्वस्तुविशिष्टस्य तस्येवोपादानत्तरभृतेः। न च 
ताबता नििकारत्वश्रुतिविरोधः; तस्याः सर्वोन्तर्यामिशरीयंशव्यव- 
स्थितत्वात्‌ । विशिष्टवेषेण विकाराश्रयत्वं त्विष्टमेव, मबुष्यादिशरीरचिश्रिष्टे 


से युक्त होकर रहता दै, फलतः वस्त्वन्तरामाव सिद्ध होता है। इसी प्रकार वस्लन्तरा- 
भाबरूप बस्तुपरिच्छेदाभाव विचार करने पर ब्रह्मगत नियमनादिरुण काष्ठा में ही पर्यासत 
होते हैं। सारांश यह है कि मले ब्रह्मव्यतिरिक्त सत्य पदार्थ हो, तथापि ब्रह्म में उपर्युक्त 
प्रकार से त्रिविधपरिच्छरेद्राहित्य मानने में कोई आपत्ति नहीं है, वह उपपन्न हो 
जाता है। 

( ईश्वर जगत्‌ का केबल निमित्त कारण है, इस वाद का निराकरण ) 

“एतेन? इत्यादि । यह सिद्ध किया गया है कि ईश्वर जगत्‌ का उपादान कारण एव 
निमित्त कारण है । इससे पातञ्जल, शैव और काणाद इत्यादि वादियों का वाद--जिसमें 
ईदवर जगत्‌ का केवल निमित्त कारण माना जाता है--भी निरस्त छो जाता है, बयं 
ईश्वर को उभयविध कारण मानने में कोई अनुपपत्ति नहीं है| ब्रह्म सदा चेतन पर्व 
अचेतनों से विशिष्ट होकर रहता है।. वह प्रलय दशा में कारणावस्था में पहुँचे हुए पृष्ठ 
चेतनाचेतनों से विशिष्ट होकर रहता है, सुष्टिदशा में कार्यावस्था में पहुँचे हुए स्थूल 
चेतनाचेतनं से विशिष्ट होकर रहता है। इससे सिद्ध होता है कि सूक्ष्मचेतनाचेतनविशिषट 
ब्रह्म ह सृष्टि दशा में स्थूल चेतनाचेतन विशिष्ठ बन जाता है । यह स्थूल चेतनाचेतनबिशि् 


रझ ह! जगत्‌ है । इससे फलित होता है कि सूक्ष्म चेतनाचेतनविशिष्ट ब्रह्म ही. 


नगद्रूप में अर्थात्‌ स्थूलचेतनाचेतनविग्रिष्ट ब्रह्म रूप में परिगत होता है। इससे ब्रह 
ही में जगइुपादानल सिद्ध होता है । ब्रह्म का यह जगदुपादानत्व “सदेव सोम्येदमग्र आसीदेक 
मेव इस श्रुति में वर्णित है | ब्रह्म “बहु स्यां प्रजायेय” ऐसा संकल्प करके जगू र 
परिणत होता है संकल्पाथय होने से. ब्रह्म जगत का निमित्त कारण भी मिद होता है 
इस प्रकार बर्ष के जगत्‌ का अभिन्ननिमित्तोपादान सिद्ध होने से पातञ्जल इत्यादि वादि छ 
निमित्तमानेद्वर वाद खण्डित हो जाता है | प्रश्न--यदि ईश्वर जगत्‌ का उपादान का" 
तो} उसमें परिणामरूप विकार मानना पड़ेगा, ऐसी स्थिति में ईश्वर में निर्विकारत्व 

करने वाली भ्रुतियों से विरोध उपस्थित होगा । ऐसी दशा में ईश्वर को अ बारी 


माना जा सकता है १ उत्तर--चिदचिद्विशिष्ट ब्रह्म में चेतनाचेतन विशेषण है, उनका 


॥ S a ० ५ द ग श्र 
जना हुआ इसवर विशेष्य है, इस विशेष्यांश इश्वर को निविकार बतल्लाने मै उन दाह 


तृतीयः ] माषानुवादसहितम्‌ ४२१ 


स्वरुपतो निर्विकारे पुंसि बालत्वयुवत्वस्थविरत्वस्थूलत्वादिवत्‌ | 
ईश्वरों न जगदुपादानस्‌ , जगन्निसित्तत्वात्‌; यो यन्निमित्तं न स तस्यो- 
पादानस्‌, यथा घटस्य छुलाल इति चेन्न; धमिंग्राइकविरोधात्‌ । निमित्त- 
तयेवाचुमानसिद्धः पच्चीकृत इति चेन्न; तस्याबुमातुमशक्यत्वात्‌ । 
( इइवरानुभाननिरासः ) 
क्षित्यादिकं सकरकं कार्यत्वाद्‌ घटवदिति चेन्न; यथादृ्ोपसंहारे 


सिद्धान्त में चिदचिद्िशिष्टरूप में ब्रह्म विकाराश्रय माना जाता है, विशिष्ट रूप से ब्रह्म 
में विकाराश्रयत्व होना सिद्धान्त में इष्ट ही है। केवल विशेष्यरूप में ही निर्विकारत्व माना 
जाता है । जिस प्रकार जीवात्मा स्वरूपतः निर्विकार होता हुआ भी मनुष्यादिशरीरविशिष्टरूप 
से बालत्व, युवत्व, वृद्धस्य और स्थूलस्व इत्यादि विकारों को प्राप्त करता है, उसी प्रकार 
ब्रह्म भी स्वरूपतः निर्विकार होता हुआ चेतनाचेतनशरीरविशिष्टरूप से परिणाम रूपी विकारों 
को प्राप्त करे, इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं है | प्रश्न--ईश्वर जंगत्‌ का उपादान कारण नहीं 
हो सकता, क्योंकि वह जगत्‌ का निमित्त कारण है ।'जो जिसका निमित्त कारण होता है, 
वह उसका उपादान कारण नहीं होता । उदाहरण--घट का निमित्त कारण बनने वाला 
कुलाल घट का उपादान कारण नहीं है, किन्तु मृत्तिका ही घट का उपादान कारण है। 
इस अनुमान से ईश्वर जगत्‌ का अनुपादान सिद्ध होता है। वह जगत्‌ का उपादान कारण 
कैसे माना जा सकता है? उत्तर--इस अनुमान में ईइबर पक्ष है | ईइवर नामक कोई 
पदाथ प्रमाण से सिद्ध होने पर ही वह पक्ष बनाया जा सकता है। इश्वर झाल्न प्रमाण से 
ही सिद्ध होता है | शास्त्र ईश्वर को जगदुपादानकारण सिद्ध करता है। यह अनुमान 
धमिग्राहकप्रमाण से अर्थात्‌ इँइवर पदार्थ को सिद्ध करने वाले शाख्रप्रमाण से विरोध 
रखता है। अतः यह अनुमान उठ ही नहीं सकता । प्रश्न--ईंइवर अनुमान प्रमाण से 

मयमतः सिद्ध होता है, इस अनुमान सिद्ध ईइबर का अनुवाद करके शास्र ईश्वर में 
* विशेषता का प्रतिपादन करता है। सर्व प्रथम ईश्वर अनुमान प्रमाण से ही सिद्ध होता है, 
. रान्न प्रमाण से नहीं | अतः अनुमानसिद्ध ईश्वर को पक्ष मान कर यदि उपयुक्त अनुमान 
प्रदत्त होता दै तो उसमें घमिग्राहकप्रमाण विरोध कैसे कहा जा सकता है! शास्त्र धर्मि- 
माइक प्रमाण है ही नहीं, अनुमान ही धमिंग्राइकम्रमाण है, उससे उपर्युक्त अनुमान 
विरोध नहीं रखता है। उत्तर-ईश्वर अनुमान प्रमाण से सिद्ध नहीं हो सकता है, वह 
थाख्न प्रमाण से ही सिद्ध हो सकता है। अनुमानसिद्ध ईश्वर को पक्ष मानना असम्भव है | 


( ईश्वर साधक अबुसान का निराकरण ) 


'षित्यादिकम्‌? इत्यादि । प्रश्न--यहाँ पर ईश्वर को सिद्ध करने के लिये यह अनुमान 
ऊहा जा सकता है कि क्षिति अर्थात्‌ भूमि इत्यादि कायंपदार्थं सकतृक हैं, अर्थात्‌ किसी 
त से उत्पन्न हुए, हैं, क्योकि ये कार्यपदार्थ हैं। जो जो कार्यपदार्थ देखे जाते हं, वे 
समी किसी न किसी कर्ता से ही उन्न हुए प्रतीत होते हैं | उदाहरण--जैसे घट रूपी काय 
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४२२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईशवरपरिच्छैद। 


बाधात्‌, अन्यथा ज्ञानेच्छयोरपि त्यागप्रसङ्गात, नित्यज्ञानस 
शरीरादिनेव नित्यप्रयत्नस्यापि ज्ञानादिना निरपेच्लवचनो- 
पत्ते! । 


पदार्थ कुलाल कर्ता से उत्पन्न है, उसी प्रकार ये भूमि इत्यादि कार्यपदार्थ भी किसी न किसी 
कर्ता से ही उसन्न हैं, वह कर्ता ईश्वर ही है। इस प्रकार इस अनुमान से इइवर सिद्ध होता 
है। ऐसा मानने में क्या आपत्ति है? उत्तर- यदि घट इत्यादि कार्य पदार्थों के विषय में कर्ता 
याहशस्वभावविशिष्ट देखा गया हो, तो क्षित्यादि के विषय में भी ताद्दश स्वभाव विशिष्ट कर्ता 
ही इस अनुमान से सिद्ध होगा। घटादि के विषय में कुलाल इत्यादि कर्ता शरीरविशिष्ट 
देखे गये हैं, अतः क्षित्यादि का कर्ता मी शरीर विशिष्ट हो, यही उचित है, परन्तु क्षित्यादि के 
विषय में शरीरविशिष्ट कर्ता को सिद्ध किया जाय तो बाघ दोष उपस्थित होगा, क्योकि 
कोई शरीरविशिष्ट कर्ता क्षित्यादि का निर्माण करता हुआ नहीं देखा जाता । प्रश्न-- 
घटादि के विषय में कर्ता भले ही शरीरविशिष्ट हो, पर क्षित्यादि के विषय में शरीर रहित को 
कर्ता मानने में क्या आपत्ति है ! उत्तर- तब यह दोष उपस्थित होगा कि भले ही घरादि का 
कर्ता कुलाल इत्यादि पुरुष ज्ञान और इच्छा से सम्पन्न हो, परन्तु क्षित्यादि का कर्ता 
शानेच्छा शून्य क्यों न माना जाय? वह ज्ञानेच्छाविशिष्ट क्यों माना जाता है । यदि यह 
कहा जाय कि दृष्टान्त में कर्ता ज्ञानेच्छाविशिष्ट है, अतः पक्ष में भी | 
शानेच्छाविशिष्ट ही होना चाहिये, तब तो यह भी कहा जा सकता है कि 
ष्ान्त में कर्ता झरीरविशिष्ट देखा गया है, अतः पक्षभूत क्षिति आदि में मी कता 
शरीरविशिष्ट ही होना चाहिये। यदि इष्टान्त में देखी गई बात की उपेक्षा कर पक्षभूत च्व्ति 
आदि में शरीर रहित कर्ता माना जाय तो उसी प्रकार से दृष्टन्त में देखी गयी बात 
उपेक्षा करके पक्ष में शञानेच्छाशज़्य कर्ता का अनुमान किया जा सकता है । प्रश 
कुलाल का प्रयत्न उसन्न होता है, अतः वहाँ शरीर की अपेक्षा होती है, क्योंकि शरीर 
रहित जीवात्मा में प्रयत्न उत्पन्न नहीं होता । परन्तु यहाँ जगत्‌ के कर्ता ईश्वर में जो प्रय 
है, वह नित्य है, उत्पन्न नहीं होता, श्रतः जगत्‌ के कर्ता ईश्वर के लिये शरीर की हु 
नहीं दै । उत्तर--यदि ईषवर का प्रयत्न अजन्य होने से तदर्थ शरीर की आवश्यकता ग 
तो ईरवर का प्रयत्न अजन्य होने से ईश्वर में ञान और इच्छा की मी आवश्यकता * 
क्योंकि प्रयत्न को उत्पन्न करने के लिये इच्छा की आवश्यकता तथा इच्छी को भर 
करने के लिये ज्ञान की आवश्यकता हुआ करती है | जिस प्रकार प्रश्नकर्ता के कयना 
हबर का नित्य ज्ञान शरीर आदि की अपेक्षा नहीं रखता दै, उसी प्रकार इसर क का 
प्रयत्न मी ज्ञान और इच्छा की अपेक्षा न रक्खे, यह उचित ही है | जिस प्रकी 

नित्य ज्ञान शरीर की अपेक्षा नहीं रखता, अत एव ईश्वर का शरीर. 


प्रकार ईकवर का नित्य प्रयत्न ज्ञान और इच्छा की अपेक्षा नहीं रखता, इग 


ज्यात और इच्छा भी सिद्ध नहीं होंगे। इसी प्रकार ईश्वर में शान 
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सिद्ध नहीं होता) न 


तृतीयः ] माषानुवाद्सहितम्‌ ४२३ 
सरतो विपयग्रावण्ये ज्ञानत्वग्रसङ्ग इति चेन्न; जीवनपूर्वकप्रयत्नबदुपपत्ते; | 
अदृष्टात्‌ तत्र नियम इति चेत्‌, अत्रापि तथास्तु। त्वयाप्येतदेषटव्यम्‌ , अन्यथा 


“स्वतो विषय! इत्यादि । प्रश्न--अनुमान से ईइवर को सिद्ध करने वाले नैयायिक 
इत्यादि वादियों द्वारा यह माना जाता है कि जगत्‌ का कर्ता शरीर रहित है, तथा नित्य 
ज्ञान, इच्छा और प्रयत्न से सम्पन्न है । यहाँ उनके प्रति यह कहा जाता है कि जगत्‌ का कर्ता 
ईइवर नित्य प्रयत्न वाला ही हो, उसमें ज्ञान एवं इच्छा को क्यों मानना चाहिये | जिस 
प्रकार शरीर न होने पर भी ईश्वर में नित्य ज्ञान माना जाता है, उसी प्रकार ईश्वर में ज्ञान 
और इच्छा न होने पर भी नित्य प्रयत्न माना जा सकता हवै, अतः शरीर की 
तरह ईश्वर में ज्ञान और इच्छा को भी त्याग देना चाहिये। परन्तु यह कथन युक्तिसंगत 
नहीं है, क्योंकि लोक में देखा जाता है कि ज्ञान में सविषयकत्व स्वाभाविक है, परन्तु 
इच्छा में सविषयकत्व ज्ञानाधीन है, क्योंकि जिस वस्तु के विषय में ज्ञान हो, उस वस्तु के 
विषय में इच्छा होती है। इसी प्रकार प्रयत्न का सविपयत्व भी इच्छाधीन है, जिस वस्तु के 
विषय में इच्छा हो, उस वस्तु के विषय में प्रयत्न होता है। इश्वर का जो प्रयत्न प्वित्य॑- 
कुरातिविषयक माना जाता है, वह स्वतः क्षित्यंकुरादिविषयक नहीं हो सकता, किन्तु 
चित्यंकुरादिविषयक इच्छा के अनुसार ही वह क्ित्यंकुरादिविषयक हो सकता है । ईइवर को 
इच्छा भी स्वतः क्षित्यंकुरादिविषयक नहीं हो सकती, किन्तु च्षित्यंकुरादिविषयक ज्ञान के 
अनुसार ही वह च्षित्यंकुरादिविषयक होती है। अतः ईश्वरीय प्रयत्न में सविषयता के 
निर्वाह के लिये ईश्वर में समानविषयक इच्छा एवं समानविषयक ज्ञान की कल्पना करनी 
पड़ती है। इस प्रकार ईश्वर में ज्ञान, इच्छा और प्रयत्न सिद्ध होते हैं | यदि ईश्वरीय 
प्रयत्न को स्वतः ही सविषयक मान लिया जाय तो वह प्रयत्न नहीं रहेगा, किन्तु वह ज्ञान 
हो जायगा, क्योंकि एकमात्र ज्ञान ही स्वतः सविषयक होता दै। इच्छा और प्रयत्न का 
सविषयत्व ज्ञानाधीन है | उत्तर--गाढनिद्रा दशा में जीव के जिस प्रयत्न से श्वास इत्यादि 
चलते रहते हैं, वह प्रयत्न जीवनपूर्वक कहलाता है । यह प्रयत्न ज्ञानादि से उतपन्न नहीं होता, 
क्योंकि गाढ़निद्रा में ज्ञान और इच्छा होती ही नहीं | यह जीवनपूर्वक प्रयत्न ज्ञानादि से 
उत्पन्न न होने पर भी स्वतः ही सविषयक होता है, क्योंकि वह श्वासम्रस्वासादिविषयक है | 

प्रकार जीवनपूर्वक प्रयत्न ज्ञानादि से जन्य न होने पर मी स्वतः सविषयक होता है, 

उसी प्रकार ईश्वर का प्रयत्न भी स्वतः सविषयक हो सकता है।. तदर्थ ईशर में ज्ञान एवं 
इच्छा की कल्पना करने की आवश्यकता नहीं । 'अद्ृशात! इत्यादि । प्रश्‍न जीवनपूवक प्रयत्न 
भरष्ट के अनुसार सविषयक होता है, स्वतः नहीं। इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है! 
इश्वर का प्रयत्न भी अदृष्ठ के अनुसार सबिधयक हो सकता है, तदथ ईर मैं 
शान एवं इच्छा को मानने की कोई आवश्यकता नहीं। किंच, ईश्वर का प्रयत्न अच्शानुसार 
होता है, यह आपको अर्थात्‌ नैयायिक आदि को भी अवश्य मानना चाहिये, 

भयथा दोष उपस्थित होगा। यदि नैयायिक इत्यादि वादी अइ्शानुसार प्रयत्न का 
पविपयकत्च नहीं मानेंगे, किन्तु यही मानेंगे कि ज्ञान के अनुसार ही इच्छा ए पल 
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कर त वस्तुओं की सृष्टि और संहार सर्वथा अशक्य है, उन नित्य वस्तुओं ल क्ले, 


४२४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ रपरे | 
७ ° ° ~ | 

नित्यज्ञानचिकीर्षाप्र यत्नानां सवद] सवंगोचरत्वेन विषयनियमाभावे युगपत्‌ 
र्वकार्योत्पत्तौ युगपदनायाससबसोचचणभङ्गानन्तरक्षणकार्याभागादि 
प्रसङ्गात्‌ । द 

सहकारिक्रसात्‌ कार्यक्रम इत्यविछक्षणवचनम्‌; सहकारिणामपि 
कार्यत्वाद्‌ युगपदेव निदवततिप्रसङ्गात्‌ । , म 

प्रयत्वस्य समस्तवस्तुंगोचरज्ञानससमानविषयत्वे. नित्यवस्तूना- 


सविषय होते हैं, तो उनके मतानुसार ईश्वर का नित्य ज्ञान सर्वदा सवैविषयक होने से 
ईश्वर की नित्य इच्छा एवं नित्य प्रयत्न सवदा सर्वविषयक होंगे, उनमें विषय नियम नहीं हो 
सकता, क्योंकि सबंविषयक में विषय नियम कैसे हो सकेगा ! ऐसी स्थिति में ये दोप उपस्थित 


ˆ होते हैं कि इश्वर के सर्वविषयक ज्ञान, इच्छा और प्रयत्न से एक साथ सब कार्यों को 


उसन्न होना चाहिये, यदि एक काल में ही सभी कार्य उत्पन्न हो जायेंगे तो एक ही काल में 
अनायास सबको मोच प्राप्त हो जायगा, तथा जो जो ध्वंस उत्तर काल[में उत्पन्न होने वाले हैं, 
वे सब एक ही क्षण में उत्पन्न हो जायंगे । इस प्रकार यदि एक ही क्षण में सब पदार्थों का ध्वंस 
हो जायगा तो चणिकवाद भी मान्य हो जायगा ! उत्पन्न होने वाले सभी कार्य यदि पहले ही 
एक साथ उसन्न हो जायेंगे, तो अनन्तर क्षण में उत्पन्न होने योग्य कोई कार्य बचेगा ही नहीं, | 
अतः अनन्तर क्षण में उत्पन्न होने योग्य कार्यों का ञ्रभाव भी उपस्थित होगा । इस प्रकार | 
बहुत से दोष उपस्थित होंगे, यदि अद्ृष्टानुसार प्रयत्न का विषय न माना जाय । 
“सहकारिक्रमात्‌ इत्यादि । प्रश्न--अदृशनुसार ईइवर प्रयत्न का विषय नियम मलेन 
हो, तथापि एक काल में सब कार्यों का उत्पन्न होने का प्रसन्न नहीं उठता है, क्योंकि प्रत्येक 
कार्य के लिये सहकारिकारण भिन्न भिन्न होते हैं, वे क्रम से ही उपस्थित होते हं, अतः काय 
भी क्रम से ही उसन्न होते हैं । इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर-सहकारे `| 
कारणों के क्रम के अनुसार कार्यों में/क्रम होता है | ऐसा निलंज्ज पुरुष ही कह सकते ६ 
क्योंकि वे सहकारिकारण भी कायविंशेष ही हैं । ईश्वर प्रयत्न में अद्टष्टानुसार विषय नि 
होने पर उन सहकारिकारण रूपी कार्यों को भी एक काल में उत्पन्न होना होगा, अप न ! 
उनमें क्रम नहीं माना जा सकता है। कार्यों में क्रम होना तो असम्भव ही दे 
इश्वर प्रयत्न में अइष्टानुसार विषय नियम मानना ही उचित है| 
“प्रयत्नस्य? इत्यादि । यदि इइवर प्रयत्न में अहष्टानुसार विषय हे 
जाय, किन्तु यही माना जाय कि ईद्वर ज्ञान के अनुसार ही ईश्वर प्रयत्न कक 
है, तो इस पक्ष में. बहुत से दोष उपस्थित होंगे । वे ये हैं-नैयायिकों के मत दारय 
का ज्ञान सवपदार्थविषयक माना जाता है, ऐसी स्थिति में ईश्वर का प्रयत्न 
विषयक होगा । नित्य पदार्थ भी ईश्वर प्रयतन के विषय होंगे, उनका भी 
इत्यादि होगा | यदि ईदघर प्रयत्न का विषय होने पर भी निष्यपदार्थं नित्य 


नियम नहीं माना 


संहार 
कर ॥ 

की 
कर पद दर | 
र संहार करने के लिये प्रयत्न करने बाले ईश्वर अशक्य अर्थ के बिषय ग 
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मपि तत्प्रयत्नविपयस्वप्रसङ्गः, ततश्च तेपामपि सृष्टिसंहारादिग्रसङ्गः, 
अशक्यविषयप्रय त्नत्वादीश्वरस्येवानीइवरत्वं वा | 
अस्तु तहिं अषष्टैकनियतप्रयत्नमात्रवानीशवर इति चेत्‌; जीबस्वैवा- 

नित्यग्रयस्नस्येव तथाविधनियमोपपत्तेः | अङ्ुरादिगोचरप्रयत्नो न केनापि 

हुपलम्यत इति. वेन; जीवनपूर्वकप्रयत्नेशपि समत्वात्‌ । कार्यादेव 

हि तत्कल्पनम्‌ । तदत्रापि समम्‌ । अदृष्टस्य च सर्वकार्यनिमित्तस्य 

नियामकत्वे किमदष्टप्रयत्नकर्पनम्रयत्नेन । तत्रैवं संग्रहः-- 
सर्वगत्वादनियमो नित्यगत्वाहुपद्रव; ! 
अदष्टान्नियमे नित्य यत्नोऽत्राजागलस्तनः ॥ 


से अर्नश्वर सिद्ध होंगे। अशक्य विषय में प्रयत्न करने के कारण ही तो जीव अनीश्वर 
कहलाता है । यह स्थिति ईइवर में भी उपस्थित होगी | इन दोषों के निवारणार्थ यही मानना 
चाहिये कि ईश्वर का प्रयत्न अदृष्टानुसार सविषयक होता है, इश्वर में ज्ञान एवं इच्छा 
मानने की कोई आवश्यकता नहीं । 

'अस्तु तहिं? इत्यादि । प्रशन - इश्वर में ऐसा एक प्रयत्न गुण माना जाय, जिसका 
विषयनियम अदृशनुसार होता दै । अदृष्टानुसार होने वाले विषयनियम से युक्त एकमात्र 
प्रयत्न ही इश्वर में रहता है, ज्ञान और इच्छा नहीं । इस प्रकार मान लेने पर क्या 
आपत्ति है १ उत्तर-जीव में अनित्य प्रयत्न होता रहता है, इसी जीवप्रयत्न का ही अदृश- 
नुसार वैसा विषयनियम मानकर ताइश प्रयत्न वाले जीव को ही जगत्‌ का कर्ता माना 
जा सकता है। अत्यन्तादृ्ट नित्यप्रयत्न से युक्त ईश्वर को जगल्कर्ता मानने की कोई 
आवश्यकता नहीं । प्रश्न--अस्मदादि जीवों में च्ित्यंकुरादिविधयक प्रयत्न देखने में नहों 
आता है। ऐसी स्थिति में जीव को जगत्कर्ता कैसे माना जा सकता है! उ्तर--जिस प्रकार 

निद्रा दशा में इम लोगों को विदित न होने पर भी अस्मदादि में जीवनपूर्वक प्रयत्न माना 
जाता है, उसी प्रकार अस्मदादि के विदित न होने पर भी अस्मदादि में श्षित्यंकुरादिविषयक 
मय भी माना जा सकता है | जिस प्रकार इवासप्रश्वासरूपी काय को देखकर जीवनपूर्वक 
पयतन का अनुमान किया जाता है, उसी प्रकार क्षित्यंकुरादि कार्य को देखकर अस्मदादि 
अयतन की कल्पना को जा सकती है। अष्ट सभी कार्यों का निमित्तकारण माना 
जाता है, वही यहाँ पर नियामक हो सकता है, उससे ही क्षित्यंकुर इत्यादि सभी कार्यों 
को उत्पत्ति हो सकती है, ऐसी स्थिति में उस नित्य प्रयत्न की--जो प्रमाण से सिद्ध नहीं 
ता है, अत एव विवादग्रस्त है-कल्पना करने के लिये क्यों प्रयत्न किया जाता 
॥ श पर यह संग्रह ध्यान देने योग्य है-- १ 
ने सवगतस्वात्‌? इत्यादि । नैयायिक इत्यादि वादी यह मानते हैं कि ईश्वर के 
दद इच्छा और प्रयत्न ये गुण सर्वविषयक हैं | ऐसी स्थिति में ये दोष उपस्थित होते 
' 00 के ज्ञानादि सर्वविषयक हैं, तब तो समी कार्यों को एक ही काल में 
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र है गाही नही क्योंकि प्रमाणसिद्ध अर्थ किसी से अमान्य ही नहीं हो सकस 2 [ 


४२६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ स्र 


स्वाच्टपरतन्त्रः स्यादवरात्मा क्कचित्‌ क्कचित्‌ । 
पराइष्टपराधीनः सर्वत्रेव भवेत्‌ परः॥ 
प्रयत्नस्य च ज्ञानादतिरेकं परामिमतमलुरुष्येतदुक्तमिति अन्तनम्‌ | 
किश्व-- 
सिद्धयसिद्धयोविंरोधो नेत्येवं प्रलपतस्तव | 
ब्रिरोधसिद्धयसिद्वयोश्च तन्निषेधो निषिध्यते ॥ 


उत्पन्न होना चाहिये, कार्यों में जो विभिन्न कालनियम देखने में आता है, वह अनुपपन्न 
हो जायगा | किंञ्च, नित्य आकाशादि मी इश्वर के ज्ञानादि का विषय है, ऐसी स्थिति 
भें उनको भी सृष्टि और संहार इत्यादि उपद्रवो का भागी बनना होगा । यदि इन दोषों 
* क्के परिहारार्थ यह माना जाय कि-ईइवर का प्रयत्न सर्वविषयक होने पर भी अषएके 
दवारा कायां में कालनियम हुआ करता है, तथा अद्ृष्ट के कारण ही आकाशादि नित्य 
पदायों की उत्पत्ति मी नहों होती है--तब तो इईइवर में नित्य प्रयत्न जो माना जाता है, 
वह अजागलस्तन की तरह व्यर्थ हो जायगा, अदृष्ट से ही सभी नियम संपन्न हो जायंगे । | 
(वाद? इत्यादि । जीवात्मा भले ही अनेकों भोगसाधन ह इत्यादि के निर्माण 
में दूसरे मोक्ताओं के अदृष्ट का परतन्त्र होकर कार्य करें, परन्तु भोजन इलादि 
किन्हीं कार्यों मै अपने अदृष्ट का परतन्त्र होकर कार्य करता है। यह विशेषता ईश्वर 
झत्यन्त छोटे बनने बाले जीवात्माओं में देखने में आती है, परन्तु नेयायिक इलाई 
बादियों के मतानुसार यह सिद्ध होता है कि इश में स्वतः अद नहीं होता है। bs 
दूसरे जीवों के अदृशनुसार ही सभी कार्य करते हैं। ऐसी स्थिति म अपने bs 
अनुसार कार्य न करके दूसरे जीवों के अदृष्ठ के अनुसार सभी कार्य करने वा A 
की स्थिति जीवों की स्थिति से भी अत्यन्त झोचनीय सिद्ध होती दै । जीव की 
अत्यन्त शोचनीय स्थिति में इश्वर को रखना नितान्त अनुचित है। नशे 
प्रयत्नस्य च? इत्यादि । यहाँ यह अर्थ ध्यान देने योग्य है किं रयत गवे हैं 
व्यतिरिक्त गुण मानने वाले नैयायिक आदि के मत के अनुसार उपर्युक्त दोष ९ 
हमारे विशिष्टाददैतियों के मत में इच्छा और प्रयत्न ज्ञान से अतिरिक्त नहीं है । जव इसार 
"किञ्च, सिद्ध्यसिद्ध्योः इत्यादि | जिस प्रकार घट इत्यादि र मं 
य | 
मानना चाहिये कि ये सभी कार्य होने के कारण किसी कर्ता से दी उन, के हैं। 
देवर है। इस प्रकार अनुमान से ईश्वर की सिद्धि नैयायिक इत्यादि वादी डो 
इस विषय में दूसरे वादियों दवारा--जों अनुमान से इश्वर की सिद्धि नहीं मानते वेर | 
दिया जाता है कि उपयुक्त अनुमान प्रमाणान्तर से विरोध रखता । णान्तर से वि 
यह उत्तर देता है कि ईश्वर यदि प्रमाणसिद्ध है, तो उसके विषय में पमा | यदि इक 


दु 00-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


हर 1 क 2६४: 
१ ER 54५ 


ततीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ४२७ 


्र्सिद्धान्तत्वदुक्तिभ्यां हेत्वाभासेन वा पुनः | 

ज्ञातो व्यासिबिरोधेन विशेषः प्रतिपिध्यते ॥ 

ठणादिमर्मरीमाबहेतुत्वादग्निमद्विमम्‌ 

इति कस्मा पक्षबलात्‌ शीताग्निनहि करप्यते ॥ 
प्रमाणसिद्ध नहीं है, तो “ईश्वर शरोर वाला होगा, क्योंकि वह कर्ता है, जो जो कर्ता है, 
वह शरीरवाला दे, यहाँ दृष्टान्त कुलाल आदि दै” इत्यादि ईसबरवाधक अनुमान शिर 
नहीं उठा सकते, क्योंकि इन अनुमानों में पक्षरूप में लिये जाने वाले ईश्वर के प्रमाणसिद्ध 
होने से इन अनुमानों में आश्रयासिद्ध दोष के कारण ये अनुमान ईइवरसाघक अनुमान 
का विरोध नहीं कर सकते । सारांश यह है कि ईश्वर प्रमाणसिद्ध हो, अथवा न हो! दोनों 
पक्षों में ही ईशवरसाधक अनुमान का प्रमाणान्तर से विरोध नहीं हो सकता । इस प्रकार 
कहने वाले नैयायिक आदि के प्रति यह भी कहा जा सकता है किं आप जो प्रमाणान्तर- 
बिरोध का निपेध करते हैं, वह भी इस प्रकार अनुपपन्न हो जायगा, क्योंकि यदि ईइ्वर- 
साधक अनुमान का वास्तव में प्रमाणान्तरों से विरोध है तो उस वास्तबिक विरोध का 
आप कैसे निषेध कर सकते हैं १ यदि वास्तव में प्रमाणान्तर बिरोध है ही नहीं, तो प्रमाणान्तर- 
विरोधरूप प्रतियोगी असिद्ध होने से आप उसका निषेध नहीं कर सकते । इस प्रकार 
प्रमाणान्तरविरोध निषेध का भी निषेध हो सकता है । इससे सिद्ध होता है कि नेयायिकों 
का उपर्युक्त उत्तर समीचीन नहीं है । 

ध्वत्सिद्धान्त' इत्यादि । यहाँ पर नेयायिकों को यही उत्तर देना होगा कि निषेध 
के लिये प्रतियोगी ज्ञान की आवश्यकता है, तथा प्रतियोगी प्रमा की आवश्यकता है, ऐसी बात 
नहीं है, क्योंकि भ्रान्तिसिद्ध प्रतियोगी का भी निषेध किया जा सकता है, पर वादो अपनी 
भ्रान्ति के अनुसार ही यहाँ प्रमाणान्तरविरोध की शंका करते हैं। उनके कथनानुसार 
जो प्रमाणान्तर विरोध उपस्थित होता है, वह भ्रान्तिसिद्ध दै, उस आन्तिसिड प्रमाणान्तर 
बिरोध का हम निषेध करते हैं । यही उत्तर यहाँ नैयायिक आदि वादियों को देना होगा । 
ऐसी स्थिति में इम भी यहाँ यह उत्तर दे सकते हैं कि आपके सिद्धान्त के अनुसार तया 
आपके कथन के अनुसार जगत्कर्ता ईश्वर में अशरीरत्व इत्यादि विशेष कहे जाते हैं, तथा 
हेत्वाभास से जो उपर्युक्त विशेष सिद्ध किये जाते हैं वे सब विशेष भ्रान्ति सिद्ध हैं। इम 
उन आन्तिसिद्ध विशेषो का इस युक्ति से--कि जो जो कर्ता है, वह शरीरी ही देखा 
गया है, इस प्रकार क्त्व का शरीरत्व के साथ व्याप्ति है, तथा कायल का शरीरि 
फतृकत्व के साय व्याति है, ईश्वररूपी कर्ता को अशरीरी मानने पर तथा क्षित्यंकुरादि काय 
को अशरीरिकढँक मानने पर उपयुक्त “व्याप्ति से विरोध होता है, अतः जगकर्ता में अशरीरिव 
इत्यादि विशेष नहीं माने जा सकते--निषेध करते है । 
“पृणादि? इत्यादि । प्रशन यहाँ पर घटादि विलक्षण छित्यंकुर इत्यादि म 

गये हैं, इस प्रकार विल्कक्षण पदार्थ के पक्ष होने से उनमें विद्यमान देव॒ से लोकह 
से विलक्षण ऐसे कर्ता-जो शरीर रहित दों तथा नित्य शानादि बाले दों--सिद ई 
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ह इस अनुमान से सिद्ध नहीं हो सकता । 


४२८ न्यायासद्धाञज॑नमं ॥ वरपर 
व्यापकत्वेन दष्टस्य पक्तसम्बन्धसात्रतः । 
अधिकांशग्रहे हेतुः पच्तधर्मोऽपि न चमः ॥ 
सिद्धे तु पक्षसम्बन्धे पारिशेष्यादिना पुनः | 
अघिकांशग्रहश्चेन्न पारिशेष्यानिरूपणात्‌ ॥ 


सकते हैं | अतः इस अनुमान से इस प्रकार के कर्ता ईश्वर को सिद्ध होने में क्या आपति 
है ! उत्तर-यदि विलक्षण पदार्थों को पक्ष बनाने से ही उनमें विद्यमान हेतु से लोकहषट 
बिल्क्षण साध्य सिद्ध हो सकता हो तो “हिम आग्नि वाला है, क्योंकि वह कमलपत्र 
इत्यादि को जलाने वाला है” इस अनुमान में विलक्षण हिम को पक्ष बनाने से उसमें 
विद्यमान उपर्युक्त हेतु से हिम में ऐसा अग्नि भी-जो शीत हो--सिद्ध हो सकता है, 
क्योंकि उपर्युक्त हेतु से हिम में अग्नि तो होना ही चाहिये, शीत हिम में उष्ण अग्नि का 
सद्भाव बाधित है, अतः विलक्षण हिम को पक्ष बनाने से उसमें विद्यमान हेतु से विलक्षण शीत 
अग्नि भी सिद्ध हो जायगा, परन्तु वैसे शोताग्नि की कल्पना नहीं की जाती, क्योंकि 
शीताग्नि होती ही नहीं है | इसी प्रकार प्रकृत में भी शरीररहित नित्य ज्ञानादिमान्‌ कर्ता 
नहीं सिद्ध होगा, क्योकि शरीररहित कोई भी कर्ता नहीं होता । 

“ब्यापकल्वेन' इत्यादि । पक्ष में विद्यमान देतु, पक्ष में उस साध्य के - जो हेतु का 
व्यापक सिद्ध हुआ है--सम्बन्ध मात्र का ज्ञान करा सकता है, उस साध्य में पक्ष सम्बन्ध 
से अतिरिक्त आकारों का ज्ञान नहीं करा सकता । अत एव पक्षभूत हिम में विद्यमान 
उपयुक्त हेतु पक्ष में साध्य अग्नि के सम्बन्ध मात्र को जना सकता है, पक्ष सम्बन्ध के 
अतिरिक्त उस अग्न में शीतत्व को सिद्ध नहीं कर सकता । उसी प्रकार प्रकृत में क्षितं 
इत्यादि पक्ष में विद्यमान कार्यत्वदेठु से इस पक्ष में साध्य कर्ता के सम्बन्ध को जना 
सकता दै, उस कर्ता में शरीर निरपेक्षत्व और नित्य ज्ञानादिमत््व इत्यादि अधिक 
आकारों का ज्ञान नहीं करा सकता | 

'सिद्धे त! इत्यादि । प्रशन-क्षिति और अंकुर इत्यादि पक्ष में कार्यत्वे से जो ८4 
सिद्ध होता है, वह कर्ता ईश्वर इस अनुमान से इतने रूप से--कि क्षिति आदि के उपर 
कारण इत्यादि के विषय में ज्ञान इत्यादि रखते हैं -सिद्ध होता है। इस ae 
अनुमान से च्षिति आदि के कर्ता इश्वर ज्ञानादि युक्त होने पर इस परिशेष विचार 

लि नँ रै 
कि चिति आदि के कर्ता के ज्ञान इत्यादि गुण इन्द्रियादि से उसन्न होने व 
अतः वे नित्य हैं। नित्य होने से ही वे शरीर इत्यादि की अपेक्षा नहीं रखते हैन ३ 
झवर शरीरनिरपेक्ष एवं नित्य ज्ञानादि युक्त सिद्ध होते हैं| इस प्रकार परिशेष र 
मानने पर क्या आपत्ति है! उत्तर-यहाँ ऐसा कोई परिशेषसाधक प्रमाण ही 


जिससे इस कर्ता के ज्ञानः:दि गुण, इन्द्रिय और लिङ्ग इत्यादि से अजन्य ए लीक 


हो | अतः परिशेष प्रमाण न होने के कारण उपयुक्त विशेषताओं से युक्त 
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तृतौयः ] भाषोनुवादसहितम्‌ } ४१६ 


दृष्टजातीयनिःशेषभज्ञ साध्यं न सिध्यति। 
अभङ्गे नाधिक सिद्धयेन्न च सामान्यतः स्थितिः ॥ 
परिशेषाचुमानस्याप्यन्वयित्वे समा गतिः। 
केवलव्यतिरेकी तु परस्तान्निरसिष्यते ॥ 


दृष्टजातीय' इत्यादि । सपक्ष अर्थात्‌ दृष्टान्त में याहृशधर्मविरिष्ट साध्य देखा 
गया है, उससे विलक्षण साध्य यदि पक्ष में सिद्ध किया जाय, अर्थात्‌ ताइश स्वंधम रहित 
साध्य पक्ष में सिद्ध किया जाय तो पक्ष क्षित्यादि में साध्य कर्ता ज्ञानेच्छा प्रयत्न वाला मी 
सिद्ध नहीं होगा । यदि सपक्ष दष्टान्त में याहशधमंबिशिष्ट साध्य देखा गया है, यदि 
ताहशधर्मविशिष्ट साध्य की ही सिद्धि पक्ष में मानी जाय तो सपक्ष घटादि में सशरीर 
एवं अनित्य ज्ञानादियुक्त कर्तारूप साध्य ही देखा गया है, अतः पक्ष क्षित्यादि में भी 
सशरीर एवं अनिस्य ज्ञानादियुक्त कर्ता ही सिद्ध होगा, उन शरीरस और नित्य ज्ञानादिमत््व 
इत्यादि अतिरिक्त धर्मों से विशिष्ट कर्ता सिद्ध नहीं होगा । प्रश्न--पक्ष क्षित्यादि में ज्ञानादिः 
युक्त कर्ता सिद्ध किया जाय, उसके ज्ञानादि के नित्यत्व और अनित्यत्ब पर उदासीन मात्र 
अपनाया जाय । इस प्रकार ईश्वर रूपी कर्ता के नित्यत्व ओर अनित्यत्व इत्यादि विशेषों पर 
ध्यान न देकर सामान्य रूप से ज्ञानादि युक्त कर्ता को सिद्ध करने में क्या आपत्ति है ! 
उत्तर--वह ज्ञानादि गुण नित्यत्व और अनित्यत्व इन विशेष धर्मो में किसी एक विशेष 
घमं को ही लेकर रहेंगे, सब विशेष धर्मों को छोड़कर सामान्यरूप से शानादि का सद्भाव 
असम्भव है | यदि क्षित्यादि के कर्ता के ज्ञानादि गुण अनित्यत्वरूप विशेष धर्म को लेकर 
सिद्ध नहीं होंगे तो यह मानना पड़ेगा कि उस कर्ता का वह शान उन हेतुओं से--जो अनुभव 
एवं स्मृति के उत्पादक हैं--उत्पन्न नहीं है, तथा गुण और दोष इत्यादि से भी उत्पन्न 
नहीं है । ऐसी स्थिति में वह ज्ञान भ्रम, प्रमा, अनुभूति और स्मृति से विल्कक्षण होगा, परन्तु 
वैसा शान हो ही नहीं सकता, जो भ्रम, प्रमा, अनुभूति और स्मृति इनमें किसी में अन्तर्भूत 
न हो। सभी विशेषो को त्याग कर सामान्यरूप से कोई भी पदार्थ रह नहीं सकता । 
उस पदार्थ को किसी न किसी विशेषरूप को अपनाकर ही रहना दोगा । इस विवेचन से 
यह फलित होता है कि क्ित्यादि के कर्ता के ज्ञानादि गुण मी सामान्यरूप से सिद्ध नहीं 
हो सकते, किंतु वे नित्यत्व और अनित्यस्य इत्यादि परस्परविरुद्ध विशेष धर्मों में किन्हीं 
विशेष घमां को लेकर ही सिद्ध होगे । 

“परिशेषः इत्यादि । प्रदन--ईश्वर साधक अनुमान से क्षित्यादि के कर्ता का ज्ञान प्रारंभ 
में सामान्यरूप से सिद्ध होता है, बाद परिशेषानुमान से उसमें प्रमाख और अनुधूतिख ऐसे 
विरोधी धर्म सिद्ध होते हैं। वह ज्ञान इस विशेष धर्मों से विशिष्ट होकर रहता है । वह परिशेषा- 
नुमान यह है कि त्वित्यादि के कर्ता का ज्ञान प्रमा है, क्योंकि वह भ्रमोसादक देतुश्रों से 
उसन्न नहीं है, तथा वह ज्ञान अनुभूति है, क्योंकि वह स्मृतिजनक कारणों से उसन्न नहीं है । 
इन परिशेषानुमानों से क्षित्यादि के कर्ता का वह ज्ञान -जो ईश्वरसाधक अनुमान से सिद्ध 
होता है--प्रमात्व और अनुभूतित्व इन विशेष धर्मों से विशिष्ट सिद्ध होता है। इस प्रकार 
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2 दो नहीं सकती, क्योंकि घटादि कार्यों के कर्ता कुलाल आदि घटादि काय 
2 2 र ईस्वर इत्यादि को प्रत्यक्ष रूप से नहीं जानते हैं। घटादि कार्य है 


४३० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ 
२ बा 22 पर [ ईश्वरपरिच्छैर) | 
. कि)... सक्टकमित्यप्रोपादानादिसमस्तकारणविषयज्ञानादिणार 

कठतया पिषदित १ कोतिययनिपयज्ञानादिशान्‌ वा ? सामान्यतो बा । 
त्र व्याप्तयसिद्धि; नहिं. इसालादयों घटाविहेतुभूतमदषटेशरादिङ 
मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर -क्षित्यादि कर्ता के ज्ञान में प्रमात्व और अनुभूतित्च | 
इन विशेष धर्मों को साधने के लिये जो अनुमान कहे जाते हैं, यदि वे अन्य हो 
लेकर होने वाले अन्वयी अनुमान हों तो सपक्ष इ्टान्त में प्रमात्व और अनुभूति | 
ऐसे साध्य याहशधर्मवशिष्ट माने जाते हैं, ताइशधर्मविशिएरूप में ही पक्ष में म आओ 
सिद्ध होंगे । सपक्ष लोकप्रसिद् प्रमा में प्रमात्व एवं अनुभूतित्वजन्यत्व समानाधिकरण ही देखे 
गये हैं, क्योंकि लोक में जितनी प्रमा एवं अनुभूतियां हैं, वे सत्र जन्य ही हैं । ऐसी स्थिति में 
पक्ष में भी प्रमात्न एवं अनुभूतित्वजन्यत्व समानाधिकरण हो सिद्ध होंगे | तथा क्षित्यादि | 
कर्ता का वह ज्ञान--जो प्रमा एवं अनुभूति है-जन्य ही सिद्ध होगा, वह नित्य नहों हो 
सक्रता । यदि वह परिशेषानुमान केवल व्यतिरेकव्यासि को लेकर प्रदृत्त होता होतो 
उससे कुछ भी सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि सिद्धान्त में केवल व्यतिरेकी अनुमान माना ही 
नहीं जाता है। केवल व्यतिरेकी अनुमान का खण्डन आगे किया जायगा । 

‘किञ्च, सकतंकम! इत्यादि । किञ्च, ईश्वरानुमान में यह जो कहा जाता है कि क्षिति | 
अर्थात्‌ भूमि और अंकुर इत्यादि कर्ता से उत्पन्न हैं, क्योंकि ये कार्य हैं। इस कथन में क क्‍ 
शब्द से कौन सा अर्थ विवक्षित है! क्या इन कार्यों के उपादानकारण इत्यादि समी के 
विषय में ज्ञानादि रखने वाले को कर्ता मानकर उस कर्ता से इन कार्यों की उत्पतति सिद्ध 
करने में तायं है ! तब तो उपादानादि सभी कारणों के विषय में ज्ञान इत्यादि रखने वाला. 
कर्ता माना जायगा, अथवा उन सम्पूर्ण कारणों में कतिपय कारणों के विषय में ज्ञानादि 
रखने वाले को कर्ता मानकर उसको सिद्ध किया जाता है अथवा सामान्य रुप से ज्ञानादि 
से सम्पन्न को कर्ता मानकर उसको सिद्ध किया जाता है? इस प्रकार यहाँ पर कत 
विध्य संभावित होने से किस प्रकार के कर्ता को यहाँ साधना अभिमत है, ऐसा विशी 
उपस्थित होता है। विचार करने पर तीनों ही पक्ष दोषयुक्त सिद्ध होते हैं। अतः यहाँ 
किसी प्रकार के मी कर्ता को सिद्ध करना असम्भव दै । यहाँ पर ध्यान देना चाहिये हि 
पहले कर्ता के विषय में यह विकल्प--अन्यत्र कर्ता जैसा होता है, क्या उसी प्रकार 
को साधना अभिमत है, अथवा दृष्टवि्क्षण कर्ता को साधना अभिमत है! 
पक्षों में दोष देकर खण्डन किया गया है। अब कठत्व का ही तीन प्री ल 
करके खण्डन किया जाता है। इनमें प्रथम पक्ष समीचीन नहीं है, क्योंकि pr ५ 
अनुसार व्याति दी सिद्ध नहीं होती है। प्रथम पक्ष के अनुसार इस प्रकार व्या के 
करना पड़ता है कि जो पदार्थ कार्य हैं, वह ऐसे कर्ता से निर्मित हैं जो उप 


उपादान कारण इत्यादि सभी कारणों के विषय में. ज्ञानादि रखता हो, पुर 
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तृतीयः ] माषानुवादसहितिम्‌ ४३१ 


जानन्ति, उत्तरयोः पच्चयोरीखरासिद्धि, यागाद्यपक्रणमदाद्युपादान- 

बेदिमिर्जविरेच सिद्धसाधनात्‌ । एतेन द्वयणुकादिकत्वमपि जीवस्येवाहषट- 

द्वारा घटत इंति सिद्धम्‌ । 
शरीराजन्यत्वेन च कार्यल्वहेतोबाध), सोपाधिकत्वं वा दुष्परिहरम्‌ । 


प्रकार के कर्ता द्वारा निर्मित नहीं हैं । अतः प्रथम पक्ष में व्याप्ति सिद्ध नहीं होती है । इससे 
प्रथम पक्त दूषित हो जाता है । द्वितीय पक्ष और तृतीय पक्ष के अनुसार सिद्ध व्याप्ति होने पर भी 
इश्वर सिद्ध नहीं हो सकता । यह इन पच्चों में दोष है। भाव यह है कि द्वितीय पक्ष के अनु- 
सार व्यासि इस प्रकार की होती है कि जो जो कार्य पदार्थं हैं, वे उन उनके उपादानादि 
सभी कारणों के अन्तर्गत कई कारणों के विषय में ज्ञानादि रखने वाले कर्ता के द्वारा 
निर्मित हैं। तृतीय पक्ष के अनुसार व्यासि इस प्रकार की होती है कि जो जो कायं 
हैं, वे ज्ञानादि सम्पन्न कर्ता के द्वारा निर्मित हैं। ये दोनों प्रकार की व्यासियां प्रामाणिक हैं, 
क्योंकि घरादि कार्य उनके उपादान इत्यादि सभी कारणों के अन्तर्गत कई कारणों के विषय 
में ज्ञानादि रखने वाले तथा सामान्यरूप से ज्ञानादि से सम्पन्न कुलाल इत्यादि कर्ताओं द्वारा 
निर्मित होते हैं । इस प्रकार इन दोनों पक्षों में व्यासि के सिद्ध होने पर भी स्वज्ञ इश्वर सिद्ध 
नहीं होगा, क्योंकि इन व्यासियों के अनुसार यही सिद्ध होगा कि क्षिति और अंकुर इत्यादि 
कार्य ऐसे कर्ता के द्वारा निर्मित हैं, जो इन कार्यों के उपादान इत्यादि सम्पूर्ण कारणों के 
अन्तर्गत कई कारणों के विषय में ज्ञानादि रखते हैं, अथवा सामान्यरूप से ज्ञानादि से 
संपन्न हैं | जीव भी इस प्रकार का कर्ता बन सकता है, क्योंकि जीव मले ही कार्यों के उपादान 


. कारण इत्यादि सभी कारणों को न जाने; तथापि उन कारणों के अन्तर्गत याग इत्यादि उपकरण 


और मृत्तिका इत्यादि उपादान कारण ऐसे कई कारणों को तो अवश्य जानता ही है । अतः 
इन व्याप्तियों के अनुसार जीव भी क्षित्यंकुरादि का कर्ता सिद्ध हो सकता है । इन व्यातियों 
से संज्ञ इश्वर ही कर्ता सिद्ध हो, यह नहीं हो सकता । ईव्वरानुमान त मानने वाले 
वादी के मतानुसार ये क्षित्यंकुर इत्यादि कार्य इस अनुमान से जीव निमित सिद्ध होंगे । 
जीवनिमितत्व उनका अमिमत है, अतः सिद्ध साधन दोष उपर्युक्त दोनों पक्षों में उपस्थित 
होता है। इस विवेचन से यह फलित होता है कि कवच के उपयुक्त तीनों प्रकार के 
परिष्कारों के भी दूषित होने से इस अनुमान से ईश्वरसिद्धि नहीं होगी । इस प्रकार जीव ही 
अद्ृष्ट द्वारा हयणुक आदि का भी कर्ता बेन सकता है। अतः इथणुकादि के कर्ता के रूप 
में ईश्वर सिद्ध नहीं होगा | 

“शरीराजन्यस्वेन चः इत्यादि । किञ्च, इस ईश्वरानुमान में बाघ दोष भी विद्यमान 
है, क्योंकि लोक में यह देखा जाता है कि जो जो पदार्थ शरीर से उपपन्न नहीं हैं, वे सब 
अकृतृक हैं, अर्थात्‌ कर्ता से उत्पन्न नहीं है। आत्मा और काल इत्यादि पदार्थ शरीर से 
उसन्न नहीं हैं, तथा कर्ता से भी उत्पन्न नहीं हैं | इस व्यात्ति के अनुसार यहाँ यह अनुमान 
किया जा सकता है कि क्षित्यंकुर इत्यादि पदार्थ कर्ता से उत्पन्न नहीं हैं, क्योंकि ये शरीर 


से उत्पन्न नही हैं। यह अनुमान ईंदवर साधकानुमान से बलवान्‌ है। इस अनुमान केः 
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४३२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ रपर 
न च व्यर्थ विशेषणम्‌ असिद्धिपरिहारेण तस्य सार्थकत्वात्‌ । न च हे, 


अनुसार अकतंकत्व सिद्ध होने से ईदवरसाधकानुमान में वर्णित सकर्तृकत्व का बाघ होत 

९ | 
है । यदि शरीराजन्यत्वहेतु को लेकर चलने वाले इस अतृंकत्वानुमान को ईश्वरसाधका- 
नुमान से प्रबल न माना जाय, तो भी इईंदवरसाधकानुमान में सत्प्रतिपक्षत्व दोष होगा 
क्योंकि उसका प्रतिपक्षरूप में यह अकर्तृकत्वानुमान विद्यमान है । किञ्च, इंब्वरसाधकानुगान 
में सोपाधिकत्व दोष भी उपस्थित होता है, क्‍योंकि उसमें शरीरजन्यत्व उपाधि है । उसमे 
उपाधितक्षण विद्यमान है। जहाँ जहाँ सकतृकत्व लोक में देखा जाता है, वहाँ वहाँ शरौर- 
जन्यत्व मी देखा गया है। इस प्रकार शरीरजन्यत्व उपाधि साध्यव्यापक सिद्ध होता है। 
जहाँ जहाँ कार्यत्व हो, वहाँ वहाँ शरीरजन्यत्व हो, ऐसी व्याप्ति नहीं है, क्योंकि क्षिति और 
अंकुर इत्यादि में कार्यत्व है, परन्तु उनमें शरीरजन्यत्व नहों है। इस प्रकार शरीरजन्यत 
उपाधि साधनाव्यापक बन जाती है। उपाथिलक्षण शरीरजन्यत्व में घट जाता है, अतः 
शरीरजन्यत्वरुप उपाधि दोष ईशवरसाधकानुमान में उपस्थित होता है। अतः उपयुक्त 
- अनुमान से ईश्वर सिद्ध नहीं होगा । शरीरजन्यत्वरूप उपाधि के अभाव को हेतु मानकर 
उपयुक्त प्रत्यनुमान इस प्रकार उपस्थित होता है कि क्षिति और अंकुर इत्यादि पदार्थ 
अकतृकत्व हैं, क्योकि शरोर से जन्य नहीं हैं। इस प्रकार प्रत्यनुमान उपस्थित होने 
से ईश्वर साधकानुमान में सप्रतिपच्चुत्व दोष भी विद्यमान दै । अतः उससे ईश्वरसिद्धि 
नहीं हो सकती | : 

“न च व्यर्थम्‌? इत्यादि । प्रइन--उपयुक्त प्रत्यनुमानों में यह जो व्यासि कही [ 
है कि जहाँ जहाँ. शरीराजन्यत्व है, वहाँ वहाँ अकर्ठृकत्व है--इस व्याति में वह शरीरः 
पद्‌ व्यर्थे है, जो अजन्यत्व के प्रति विशेषण रूप में प्रयुक्त है, क्योंकि जहाँ जहाँ अजन्यल 
है, वहाँ वहाँ अकतृ'कत् है । इस प्रकार शरीर विशेषण को हटाकर व्यासि कही बा 
सकती है । भाव यह है कि उस व्यास्ति में अजन्यत्व ही व्याप्य बन सकता है, अजन्यल 
“को व्याप्य मानने में लाघव है, शरीराजन्यत्व को व्याप्य मानने में गौरव है । शरीराजन्यल 
को व्याप्य मानकर वर्णित उपयुक्त प्रत्यनुमान कैसे समीचीन होगा १ उत्तर- शरीराजन्यल 
में शरीर विशेषण सार्थक है, क्योकि वह असिद्धि दोष को दूर करने के लिये प्रयुक्त है| 
शरीर विशेषण को हटाकर अञन्यत्व मात्र को देतु बनाया जाय तो श्रसिद्धि दोष अव 
उपस्थित होगा । भाव यह है कि अजन्यत्व मात्र को देतु मानने पर इस प्रकार मर 
करना होगा कि क्षिति और अंकुर इत्यादि पदार्थ अकतृ क हैं, अर्थात्‌ किसी कर्ता से 
नहीं हैं, क्योंकि वे अजन्य हैं | इस प्रकार अनुमान का प्रयोग यदि किया जाय तो रे 
दोष प्राप्त हं'गा, क्योंकि क्षिति और अंकुर इत्यादि में अजन्यत्व नहीं है, किंठ जन्यत न 
इस स्वरूपासिद्धि दोष को दूर करने के लिये शरीर विशेषण दिया गया है। चिति और कार 
 झ्यादिभलेद्ीजन्य हों, परन्तु शरीरजन्य नहीं, शरीराजन्यत्व देठ उनमें है | हा दूर 
ओ असिदि दोष दूर हो जाता है । इस विवेचन से यह सिद्ध होता है, कि असिद्धि दर बे 
.. करके शरीर विशेषण सफल हो जाता है, वह व्यर्थ नहीं है। हेतु में जितने विशेषण" | 
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विशेषणं सवमनैकान्त्यपरिहारायेति मन्त्रपाठोऽयम्‌ । व्यर्थविशेषण तर्हि 
(३ छ Lo eS ~ 

सवत्रादूषणं स्यादिति चेन्न; यत्किश्चिद्दोपपरिहारानुपयुक्ततरस्य नेयथ्येऽ- 

बुरुपखात्‌ । तथा च प्रङृतानुपयोशिनस्तस्यार्थान्तराख्यनितग्रह्थानं वास्तु । 


हैं, वह व्यभिचार को दूर करने के लिये ही, अतः उन विशेषणों का प्रयोग करना चाहिये, ऐसा 


कोई नियम नहीं है। इस प्रकार नियम मानने में कोई विनिगमक प्रमाण नहीं है, विना | 


प्रमाण के वैसा नियम मानना निर्युक्तिक है, अत एव वह मन्त्रपाठ के समान है, मान्य 
नहीं हो सकता । अतः असिद्धिदोष का निवारण करके सफल होने वाला शरीर विशेषण 
व्यर्थं नहीं माना जा सकता। प्रश्न--तब्र तो सर्वत्र व्यर्थविशेषण दोष हो नहीं होगा ! 
व्यर्थविशेषण जो दोप माना जाता है, वह कहीं भी स्थान नहीं पायेगा । ऐसी स्थिति में 
न्यायशात्र में व्यर्थविशेषण दोष क्यों माना जाता है! उत्तर--जहाँ किसी भी दोष के 
परिहार में विशेषण काम नहीं आता, वहाँ व्यर्थविशेषण दोष स्थान पा सकता है। जो 
विशेषण किसी भी दोष को हटाने में काम देता है, उसे व्यर्थ मानना अनुचित ही है। 
जो किसी भी काम में नहीं आवे, उसे ही व्यर्थं कहना उचित है । प्रकृत में शरीर विशेषण 
असिद्विदोष को हटाकर सफल होता दै, यह व्यर्थ नहीं माना जा सकता। हाँ, यहाँ 
पर अर्थान्तरनामक निग्रहस्थान दोष दिया जा सकता है, विशेषणबैयथ्यं दोष नहीं दिया 
जा सकता । भाव यह है कि प्रकृत में जो अर्थ अनुपयुक्त है, उसका प्रतिपादन करना 
अर्थान्तर निम्रहस्थान कहलाता दै । प्रकत में मले ही शरीर विशेषण असिद्धि दोष को दूर 
करने वाला हो, परन्तु प्रकृत में विवक्षित व्यासि में काम नहीं देता, क्योंकि जहाँ जहाँ 
अजन्य है, वहाँ वहाँ अक्ूकत्व है । इस प्रकार ही व्यासि कही जा सकती है। ऐसी स्थिति में 
प्रकृत व्यात्तिप्रतिपादन में अनुपयुक्त शरीर का प्रतिपादन करने से अर्थान्तर निग्रहस्थान 
पा सकता है। इस प्रकार मले ही प्रक्रत में अर्थान्तररूप - निग्रहस्थान हो, विशेषण- 
वैयथ्यं दोष नहीं हो सकता है । प्रश्‍न--भले शरीराजन्यत्व हेतु में शरीरविशेषण व्यर्थ न हो, 
या वह स्वरूपसिद्धि दोष को दूरकर के सफल हो; तथापि व्याप्यत्वासिद्ध दोष अवश्य उपस्थित 
होता है। स्वरूपासिद्ध दोष को दूर करने के लिये शरीरविशेषण देने पर व्याप्यत्वासिद्धि 
दोष होता है! यह सर्वमान्य सिद्धान्त है कि यदि लघुधर्म अवच्छेदक बन सकता हो तो 
वहाँ शुरुध को अवच्छेदक नहीं मानना चाहिये । जहाँ जहाँ शरीराजन्यत्व है, वहाँ वहाँ 
अकतूंकत्व है, इस व्याति के अनुसार शरीराजन्यत्वत्व व्याप्यतावच्छेदक बनता है, तथा 
जहाँ जहाँ अजन्यत्व है, वहाँ वहाँ अकढकत्व दै। इस व्याति में अजन्यत्वत्व व्याप्यतावच्छेदक 
होता है । शरीराजन्यत्व गुरुभूतधर्म है, तथा अजन्यत्व लघुभूत है। लघुभूतधम 
अजम्मत्वत्व ही अकतृकत्व का व्याप्यतावच्छेदक बन सकता है, गुरुधम शरीराजन्यत्व 
अकदकत्व का व्याप्यतावच्छेदुक नहीं बन सकता । ऐसी स्थिति में यह फलित होता हैकि 
अकतृकत्वनिरूपितव्याप्ति शरीराजन्यत्वत्वाबच्छेदेन शरीराजन्यत् में नहीं है, अतः व्याप्यत्वा- 

रूप दोष प्राप्त होता है। इस प्रकार स्वरूपासिद्विरूप दोष का परिहार करने के लिये शरीर- 
चुप विशेषण देने पर व्याप्यत्वासिद्धिरूप दूसरा दोष प्रास होता है, इसका क्या उत्तर दै? 

५५, 
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४३४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ई'वरपरिबत 
न च विशिष्टस्य व्याप्स्यमावादेकामसिद्धि परिहरतो द्वितीयापत्तिरिति 
वाच्यम्‌; तस्य तदभावासिद्धेः | यत्र शरीराजन्यत्वं तत्र स्त्राप्यजन्यलः 
मात्रमप्यस्तीति तस्य व्याप्ताबस्यापि व्याप्तिदृनिचारेव । अन्यथा कलमाहुरात्‌: 
कलमबीजानुमानगुच्छिद्येत, बीजव्यतिरेकमात्रेण कलमाङ्करस्यापि व्यतिरेक- 


ha) 


उत्तर यह है कि शरीराजन्यत्व में शरीराजन्यत्वत्वावच्छेदेन व्याप्त्यभावरूप दोष नहीं 
लगता है | शरीराजन्यत्व में शरीराजन्यत्वावच्छेदेन अकतृ कत्वनिरूपित व्यास विद्यमान 
है, क्योंकि जहाँ जहाँ आत्मा आदि में शरीराजन्यत्व है, वहाँ वहाँ अजन्यत्वघर्म दै । 
ऐसी स्थिति में यदि अजन्यत्व-अकतृ कत्व का व्याप्य होता है, तत्र शरीराजन्यत्व भी 
अकत कत्व का अवश्य व्याप्य होगा । अतः मानना पड़ेगा कि शरीराजन्यत्व में अकतृ कत्व- 
निरूपित व्यासि दै, व्याप्यत्वासिद्धिरूप दोष नहीं कट्टा जा सकता | यहाँ पर यह अर्थ 
ध्यान देने योग्य है कि यहाँ पर यह जो व्यात्ति कही जाती है कि जहाँ जहाँ शरीराजन्यतव 
है, वहाँ वहाँ जन्यत्व दै। यह व्यास यद्यपि आत्मा आदि दृष्टान्तों से ही सिद्ध की जा 
सकती है, परन्तु स्त्र सिद्ध नहीं होती, क्योंकि शरीराजन्यत्व अंकुर आदि में है, पर-तु 
वहाँ अजन्यत्व नहीं है, किंतु जन्यत्व है। अतः यद्यपि उपयुक्त रीति से व्याप्यस्वासिद्धि का 
वारण नहीं हो सकता, तथापि प्रकारान्तर से व्याप्यत्वासिद्धि का परिहार हो सकता है | वह 
यह है कि गुरुधमं नीलधूमत्व तथा लघुधम धूमत्व का धूम में समावेश है, अतः वहाँ 
लघुधम धूमत्व ही अग्नि का व्याप्यतावच्छेदक माना जाता है, गुरुघ्म नीलधूमत्व नहीं है। 
अत एव नीलधूमत्वावच्छेदेन अग्निनिरूपितव्याप्ति नीलधूम में न होने से “पवत अग्नि 
वाला है, नीलधूम होने से? इस अनुमान - में व्याप्यत्वासिद्धि दोष माना जाता है, पर्छ 
प्रकृत में शरीरजन्यत्वाभाव और जन्यत्वाभाव भिन्न भिन्न पदार्थ हैं, क्योंकि श्रीरअन्यला- 
भाव में शरीरविशिष्ट जन्यत्व प्रतियोगी है और जन्यस्वाभाव में केवल जन्यत्व प्रतियोगी है | 
इस प्रकार प्रतियोगी भिन्न-भिन्न होने से ये दोनों अभाव भी भिन्न-भिन्न हैं । शरीरजन्यला 
भाबल शरीरजन्यत्वामाव में केवल -अन्यत्वाभावत्य केवल जन्यत्वाभाव में रहो। 
गुरुलघुधम माने जाने वाले इन दोनो धर्मों का एक अभाव में समावेश नहीं होता है, 
ऐसी स्थिति में शरीराजन्यत्वत्वावच्छेदेन शरीराजन्यत्व में अकत कत्वनिरूपित ना 

अवस्य रहेगी । अतः व्याप्यत्वासिद्धिरूप दोष दूर दो जाता है। यदि ऐसा न मात 
जाय तो कलमांकुर से होने वाला कलमत्रीज का अनुमान भी उच्छिन्न हो जायगा । 
तथाहि- कलम एक धान्य है। कलमांकुर को देखकर कलमबीज का अनुमान किया ब 
है। वहाँ व्यतिरेकव्यासि इस प्रकार कहनी पड़ती है कि जहाँ जहाँ कलमबीज का न 

हो, वहाँ वहाँ कलमांकुर का अभाव है | यहाँ पर यह भी कहा जा सकता है कि जहाँ 

का अभाव हो, वहाँ वहाँ कलमांकुर का अभाव है। इस प्रकार जब कहा जा * 

तब पूव॑वर्णितः “जहाँ जहाँ कलमबीज का अभाव है, वहाँ वहाँ कल्मांक॒र का 


न है” इस व्यतिरेकव्यासि में बीज के प्रति कलमबिशेषण व्यर्थ हो जायगा । यदि है र 
i fs बीज के बिना भी कलमांकुर उत्पन्न होते हैं, तब तो कलमांकुर से कम 
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तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ४३५ 


सिद्वेव्य तिरेकव्याप्ती व्यर्थविशेषणत्वात्‌ । बीजमन्तरेणापि केचिदङ्करा जायन्त 
इति चेत्‌, कलमदीजमपि नातुभीयेत, तदन्तरेणापि तदुपपत्तेः | एवं भैत्रीतनयस्य 
श्यामत्वे शाकाद्याहारपरिणामश्च नोपाधिः स्यात्‌, आहारपरिणति- 
व्यतिरेकमत्रेण श्यामत्वव्यतिरेकाच्छाकादीति विशेषणैर्यत्‌ । 
तन्निवत्तावषि तमालेन्द्रनीलश्यामत्वं इश्यत इति चेन्न; विशिष्टस्यापि तत्र 
अनुमान न हो सकेगा, क्योंकि कलमत्रीज के बिना भी कलमांकुर होते हैं। परन्तु इस 
व्यतिरेकव्या्ति में व्यर्थं होने पर भी कलम विशेषण को लेकर ही व्यतिरेकब्यासि 
मानी जाती है। उसी प्रकार प्रकृत में शरीरविशेषण व्यर्थ होने पर भी उसे लेकर 
शरीराजन्यत्व में अकतृ कत्वनिरूपित व्याक्ति कही जा सकती है । किंच, मैत्रीतनयत्व 
हेतु से गर्भस्थ शिशु में शयामत्व का अनुमान करते समय शाकाद्याहारपरिणाम को 
जो उपाधिदोष माना जाता है, वह भी असंगत हो जायगा। भाव यह है कि मैत्री 
नामक एक स्री है, उसके कई सन्तान हैं, सत्र श्याम हैं। मैत्री के गर्म में एक शिशु 
है, उसके विषय में यह सन्देह है कि वह श्याम हैया नहीं। वहाँ पर कोई यह अनुमान 
करता है कि यह गर्भस्थ शिशु श्याम है, क्योंकि वह मंत्री का सन्तान है। अन्यान्य 
जितने मेत्री के सन्तान हैं वे सत्र श्याम हैं। अतः वह गर्भस्थ शिशु मी मैत्री के सन्तान 
होने से ही श्याम है। इस अनुमान में शाकाद्याहारपरिणाम उपाधि माना जाता 
है। माता शाकादि का आदार करती है, उसके परिणाम से जिस शिशु का शरीर बनेगा 
वह श्याम होगा । ऐसी धारणा के आधार पर उस अनुमान में शाकाद्याहारपरिणाम 
उपाधि होगा, क्योंकि उसमें उपाधि का लक्षण संगत है । जहाँ जहाँ 
श्यामत्व है, वहाँ वहाँ शाकाद्याह्दरपरिणाम है । इस व्याप्ति के अनुसार वह 
साध्यव्यापक सिद्ध होता है। तथा जहाँ जहाँ मैत्रीतनयत्व है, वहाँ वहाँ शाकाद्याहारपरिणाम है, 
ऐसी व्याप्ति नहीं, क्योंकि मैत्री ने इस गर्मप्रसङ्ग में शाकाद्याहार छोड़ दिया है। तथा च 
इस उपाधि में साधनाव्यापकत्वलक्षण भी संगत है । अतः इस अनुमान में शाकायाहार 
परिणाम सत्र वादियों के मत में उपाधि माना जाता है। इसमें भी व्यर्थवशेषणत्व- 
दोष कहा जा सकता है, क्योंकि उपाधि में साध्यव्यापकत्व यदि व्यतिरेक व्याति के अनुसार 
कहने का होता तो यों कहना चाहिये कि जहाँ जहाँ शाकाद्याहारपरिणाम न हो, वहाँ वहाँ 
श्यामत्व नहीं है । यहाँ पर ऐसे भी व्यक्तिरेकव्या्त कही जा सकती है कि जहाँ आहार 
परिणाम न हो, वहाँ श्यामत्व नहीं है। ऐसी स्थिति में पूवोक्त व्यतिरेकव्यासि में “शाकादि? 
यह विशेषण व्यथे हो जायगा | प्रशन--वह व्यर्थं क्यों होगा, उसका सार्थक्य कहा जा 
सकता है, क्योंकि आहारपरिणाम न होने पर भी तमालइच और इन्द्रनील इत्यादि में 
षयामख देखने में आता है । अतः “जहाँ जहाँ आहारपरिणाम न हो, वहाँ वहाँ श्यामत्ब नहीं दै” 
इस प्रकार व्यतिरेकत्याप्ति नहीं कही जा सकती । अतः व्यतिरिकव्याप्ति को सिद्ध करने 
लिये 'शाकादि' यह विशेषण दिया जाता है। इस प्रकार वह सार्थक हो जाता है। 
उसका वेयथ्य कैसे कहा जाता है? उत्तर--तब्र तो “शाकादि? विशेषण देने पर ' भी. 
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परिणति विशेषण व्यर्थ होता है। किसी भी परिष्कार में व्य दष से बक । हँ 
है । प्रदन--आह्वारपरिणतिज ऐसे विशेषण को त्यागकर शयामत्वविरीष 


४२४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ ` [ई 


' व्यतिरेकात्‌ । न च शरीरञ्यामस्वस्येव तत्प्रयोजकम्‌; स्थावरायोनि 


इयामशरीरेषु शाकादाहारपरिणामाभावात्‌ । आहारपरिणतिजशरीरश्यामल 
शाकाद्याहारपरिणतिपूवकसिति चेन; अत्र साध्यद्वारापि समव्याप्तः 


व्यतिरेकव्याप्ति सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि तमाल और इन्द्रनील इत्यादि में शाकायाहार- 
परिणाम न होने पर मो क्यामत्व देखने में आता है, अतः “जहाँ जहाँ शाकादयाहा- 
परिणाम नहीं, वहाँ वहाँ श्यामत्व नहीं? यह व्यतिरेकव्यासि सिद्ध नहीं होगी। प्रश्न-- 
शरीरगतश्यामत्व के लिये शाकाद्याद्दारपरिणाम प्रयोजक होता है, वह शरीख्यामत 
ही यहाँ साध्य है। अतः तमाल और इन्द्रनील इत्यादि में शाकाद्याह्ारपरिणाम न होने 
पर भी श्यामत्व विद्यमान हो, उससे कोई आपत्ति नहीं, क्‍योंकि वहाँ शरीरश्यामत्त नहीं 
है। अतः उपयुक्त व्यतिरेकव्याप्ति अवश्य सिद्ध होगी । उत्तर--तमाल इत्यादि वृद 
तथा इन्द्रनील इत्यादि भी विभिन्न जीवों का स्थावर और अयोनिज शरीर माने जाते हैं, 
उनमें भले ही पाणिपाद इत्यादि का सन्निवेश न हो, परन्तु वे भी कर्मफल भोगार्थ विभिन्न 
जीवों द्वारा अधिष्ठित होने से शरीर ही हैं | उनमें जो श्यामत्व है, वह शरीरश्यामख ही है, 
अतः उनमें शाकाचाहारपरिणाम न होने पर भी शरीरक्यामत्व होने से उपयुक्त व्यतिरेक 
व्याप्ति सिद्ध नहीं होगी । प्रन्‍न--आहारपरिणाम से होने वाला शरीरश्यामस्व साथ 
माना जाता है, तथा वह झाकाद्याहारपरिंणाम से उत्पन्न होता है। तथा च “जहाँ शाका- 
द्याहारपरिणाम नहीं है, वहाँ आदारपरिणतिज श्यामत्व नहीं” । इस प्रकार व्यतिरेकब्याति हिद 
होती है | इसमें क्या आपत्ति है! उत्तर--इस प्रकार मानने पर भी वेयध्य दोष दूर ग 
होता, किंतु बढ़ जाता है। साध्यसमव्यास पदार्थ उपाधि माना जाता है। नोपद 

साध्य का व्यापक होता हुआ साध्य का व्याप्य हो, वही साध्यसमब्यास कलाप 
प्रकृतानुमान में श्यामत्व साध्य है, मैत्रीतनयत्व हेतु है। वह श्यामत्व आदार रे 
श्यामत्व रूप में परिष्कृत है। यहाँ नैयायिक इत्यादि सभी वादीगण शाकाद्याहारपरिण 
को उपाधि मानते हैं। इस उपाधि को साध्यसमव्याप्त सिद्ध करना होगा | वहाँ उपा 

में साध्यव्यापकत्व अन्वयव्याप्ति एवं व्यतिरेकव्याप्ति के अनुसार इस प्रकार a 
जाता है, कि जहाँ जहाँ आहारपरिणतिज द्यामत्व हो, वहाँ वहाँ शाकादाहारपरिशति श 
जहाँ जहाँ शाकाद्याहार॒परिणतिपूवकत्व नहीं है, वहाँ वहाँ आहारपरिणतिज शयाम 

उपाधि में साध्यव्याप्यत्व को उपयुक्त दोनों व्याध्ियों के अनुसार इस प्रकार सि 
होगा कि जहाँ जहाँ शाकाद्याह्रपरिणतिपूर्वकत्व है, वहाँ वहाँ आह्वारपरिणतिज 

है, जहाँ जहाँ श्राह्रपरिणतिज श्यामत्व नहीं है, वहाँ थहाँ शाकाद्याहारपरिणामप ष 
यहाँ पर व्यतिरेकब्याति के अनुसार साध्यव्याप्यत्व को सिद्ध करते सम i) 
उपस्थित होता है, क्योंकि “जहाँ जहाँ श्यामत्व नहीं, वहाँ वहाँ कामा रा 
पूवकत्व नहीं ।” इस प्रकार व्यतिरेकव्यासि कही जा सकती है। | 
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कवलितत्वातू, यच्छयामं न भवति तच्छाकाद्याहारपरिणतिपूर्वक न 
भत्रतीत्येतावता तस्सिद्वेः । श्यामस्वजातिविशेषोष्लुपात्तविशेषण! साध्य; 
तेन न व्यर्थतेति चेन्न; विशेषणमन्तरेण तस्य दुर्वचत्वात्‌ । विशेषशव्दसात्रा- 
भिधानेऽपि तस्यैव व्यर्थत्वात्‌ । 

किञ्च, कार्यत्वात्‌ सकतकसित्यत्रापि व्यर्थव्रिशेपणत्वं सुवचम्‌; 
हेतुमच्तमात्रव्यतिरेकेण कार्यत्वव्यतिरेकस्य सुवचत्वात्‌ । हेतुशब्दो5- 


मानने पर क्या आपत्ति है १ इसमें वैयथ्यदोष की सम्भावना ही नहीं है। उत्तर-- 
श्यामत्वविशेष कहने से वह श्यामत्वजातिविशेष प्रतीत नहीं होता है, जो तमालेन्द्र- 
नीलादिगत श्यामत्व में न न रहे। ऐसी स्थिति में तमालेन्द्रनीलादिगत श्याम से व्यावृत 
श्यामत्वविशेष को अतलाने के लिये विशेषण का ही प्रयोग करना होगा, तब उश विशेषण 
को लेकर विशेषणवैयर्थ्य दोष अवश्य होगा । यदि उस विशेषण को न कहकर केवल श्यामत्व 
विशेष को दी कहा जाय तो भी विशेषपद का प्रयोग व्यर्थ होगा ही, क्योंकि तमालेन्द्रनीलादिगत 
स्यामस्व भी इ्यामध्व विशेष ही है, उसकी व्यावृत्ति इस विशेष शब्द से न हो सकेगी । 
इन सत्र विवेचनों का तात्यय यही है कि जिस प्रकार कलमांकुर से कलमत्रीज के अनुमान 
में व्यतिरेकव्यासि में विश्ेषणवैयर्यं दोघ होने पर भी विशिष्ट में व्याप्ति अन्नुण्ण मानी 
जाती है, जिस प्रकार मैत्रीतनयत्व से श्यामत्व के अनुमान में कहे जाने वाले 
शाकाद्याहारपरिणामरूप उपाधि में व्यतिरेकव्यासि के अनुसार साथ्यव्याप्यत्व कहते 
समय शाकादि? इस विशेषण का वैयध्य होने पर भी विशिष्ट में व्यात्ति अक्षुण्ण मानी 
जाती है, उसी प्रकार क्षिति अंकुर आदि में शरीराजन्यत्व हेतु से अकतू कत्व का अनुमान 
करते समय व्यासिवर्णन के प्रसङ्ग में शरीर विशेषण के व्यर्थ हेने पर भी विशिष्ट में 


व्याप्ति अक्षुण्ण रहेगी । श्रतः प्रस्यनुमान सर्वथा निदुंष्ट दै । 


“किञ्च, कार्यत्वात्‌? इत्यादि । किंच, ईश्वरसाधक अनुमान में भी व्यर्थविशेषणत्व 
दोष कहा जा सकता है। उस अनुमान में व्यतिरेकव्यासि इस प्रकार कही जाती दै । जहाँ 
जहाँ सकत कत्व का अभाव हो, वहाँ वहाँ कायंत्व का अमाव है। स्वतन्त्र हेतु कर्ता कहा 
जाता है। वहाँ इस प्रकार भी व्यतिरेकव्याति कही जा सकती है कि जहाँ जहाँ सहेतुकत्व . 
नहीं, वहाँ वहाँ कार्यत्व नहीं | इस व्यप्तिरेकव्याप्ति में लाघव दै, क्योंकि इसमें हेतुमात्र का ही 
उल्लेख है। आरम्भ में वर्णित व्यतिरेकव्यासि में गौरव दोष है, क्योंकि उसमें स्वतन्त्र 
देतुरूप कर्ता का उल्लेख है | जहाँ हेतुमात्र के उल्लेख से निर्वाह होता दो, वहाँ हेतु के प्रति 
स्वतन्त्र विशेषण देना व्यर्थ ही है । इस प्रकार ईश्वरसाधक अनुमान में भी व्यर्थ- 

विशेषणत्व दोष कट्टा जा सकता है। प्रइंन-सकतक पद में देतुशन्द का उल्लेख नहीं 
है, वहाँ व्यर्थविशेषणत्व दोष कैसे होगा १ उत्तर--उल्लेख न होने पर भी हेत॒शब्दार्थ फलित 
होता है। अतः ब्यर्थविशेषणत्व दोघ अवश्य होगा । यदि शब्द से उल्लेख न होने के 
कारण ही उपर्युक्त दोष का अभाव हो तो ईश्वरानुमान के प्रति जो प्रत्यनुमान कहा गया 
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त्रानुपा्त इति चेन्न; तस्य फलितत्यात्‌ । अन्वथा5शरीरलशब्दप्योग 
¢ Q ~ ° 
भत्रतोऽपि पयनुयोगानवक्षाशात्‌ । विग्रहेण शररीराजन्यत्वं फलितमिति चेत 
0 ८७ _ a Pa ° लय १ 
तहिं कर्तेशब्दूनिबंचनेनापि हेतुनिशेपत्वं फलितम्‌ । सकमत ह 
तयेव सम्बन्धो वाच्यः | 
एवं सावयवत्वादनित्यत्वाभिधानेऽप्यवयवजन्यत्वं फलितमिति 
` तत्रापि व्यर्थविशेषणता स्यात्‌ । नह्यवयबै; सम्बन्धमात्रं तेपु समवायमात्र 
है, उसमें शरीराजन्यत्वद्देत के स्थान में अशरीरत्वहेतु कहा जायगा, उसमें अजस | 
का उल्लेख नहीं होगा । ऐसी स्थिति में उस प्रत्यनुमान में भी व्यर्थविशेषणत्व दोष नई 
कहा जा सकता । प्रश्न--अशरीरत्वहेतु में भले ही अजन्यत्व का उल्लेख न हो, तो भी 
विग्रह से अ्शरीरत्व शब्द का शरीराजन्यत्व अर्थ ही सिद्ध होता है। अतः फलितार्थ को 
लेकर व्यर्थविशेषणस दोघ इस प्रकार कहा जा सकता है कि अजन्पत से ही निर्वाह होता 


है, शरीरविशेषण व्यर्थं है । उत्तर-ईश्वरसाधक अनुमान में कर्तृशब्द का विवेचन 
करने पर यही अर्थ होता है कि स्वतन्त्रहेतु कर्ता है। इश्वरसाधकानुमान में व्यतिरेक | 
व्याति में “जहाँ हेतु नहीं, वहाँ कार्यत्व नहीं? इतना ही कहने से निर्वाह हो सकता है, 
हेतु के प्रति जो स्वतन्त्र विशेषण है, वह व्यर्थ होगा ही। किंच, सकत्‌क शब्द से छ 

से सहित” यही अर्थ बतलाया जाता है । क्षिति और अंकुर आदि का कर्ता के साथ क्या 
सम्बन्ध है ? कहना होगा कि कर्ता कारण है, क्षिति और अंकुर इत्यादि कार्य हैं, इस प्रकार 
इनमें कार्य कारणमाव ही सम्बन्ध है । इस प्रकार कर्ता में देतुत्व सिद्ध होता है। छ 
काय-कारणभावरूप सम्बन्ध के आधार पर ही यह कहा जा सकता है कि यहाँ भ 
विशेषणत्व दोष होता है । 


ह 
| 


(एवं सावयवत्वात्‌? इत्यादि | इस प्रकार नैयायिकादि वादियों द्वारा स्वीकृत 


अनुमानों में मी व्यर्थविशेषणत्व देष कहा जा सकता है । विवादग्रस्त पदार्थ अनिता 3 
क्योंकि वह सावयव है। इस प्रकार सावयवत्वहेत से नित्यत्व का अनुमान की हैर | 
है। सावमवत्व शब्द का अवयवजन्यत्व अर्थ है। यहाँ अन्वयव्याति इस रि हेब | 
जहाँ जहाँ अवयवजन्यत्व है, वहाँ वहाँ अनित्य है। यहाँ पर “जहाँ जहाँ कल हँ 
वहाँ अनित्यत्व दै”, इस प्रकार की मी अन्वयव्यासि होती है । ऐसी स्थिति र 
जन्यत्व के प्रति विशेषण बनने वाले अवयव का वैयर्थ्यं कहा जा सकता 
इस अनुमान में भी व्यर्थविशेषणख्र दोष कहा जा सकता है। यहाँ पर व 
` देने योग्य है क्रि अवयवों के साथ कोई न कोई सम्बन्ध होना ही सावरले ह 
` अवो के साथ समवायसम्बन्ध होना ही सावयवत्व नहीं दै, किठ ” | अरि | 
त इस सावयवत्व से ही अनित्यत्व सिद्ध किया जाता है। यदि अवयवस यि 
22 समवाय को सावयव॒त्व माना जाय तो उससे अनित्यत्व सिद्ध नहीं होगा, पथ 
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वा हेतुः; नित्येष्वपि ''जातिगुणादिषु तत्सम्भवात्‌ । 
विपक्षे बाधकतयोक्ताकारणकार्योत्पच्तिप्रसङ्गोञपि कतुः कारणविशेषत्व 


दोष होगा। भाव यह है कि जो जाति*" और गुण नित्य माने गये हैं, वे अवयवो में भी 
रहते हैं, अत एव उनमें अवयव सम्बन्ध तथा अवयव समवाय हैं। इस प्रकार उनमें 
सावयवत्वरूप हेतु है, किंत अनित्यत्वरूप साध्य नह है, अतः व्यभिचार दोष होगा । इस 
व्यभिचार दोष को दूर करने के लिये अवयवजन्यत्व को ही सावयवत्व मानना दोगा । वैसा 
मानने पर उपयुक्त रीति से व्यर्थविशेषणत्व दोष अवश्य होगा | 


विपक्षे बाथकतया' इत्यादि । ईश्वरसाधक अनुमान में जब्र यह शंका 
उठती है कि पक्ष को ही विपक्ष माना जाय तो क्या आपत्ति है, अर्थात्‌ 
च्षिति और अंकुर आदि में कार्यत्व हो, सकतृत्व न दो। इस प्रकार मानने पर क्या 
आपत्ति है ? इस शंका को अप्रयोजक शंका कहते हैं। इस प्रकार अप्रयोजक शंका उपस्थित 
होने पर परबादीगण यहद अनुकूल तर्क करते हैं कि क्षिति और अंकुर इत्यादि कार्य यदि सकतृंक 
नहीं होते, तो बिना किसी कारण के कार्योसत्ति माननी पड़ेगी | परन्तु यह अनुकूल तर्क समी- 
चीन नहीं, क्योंकि कर्ता कारणविशेष है, अर्थात्‌ विशेष कारण है। उपर्युक्त तक से इतना ही 
सिद्ध होगा कि चिति और अंकुर इत्यादि सकारणक हैं, अर्थात्‌ किसी न किसी कारण से 
उन्न हैं | इससे च्ित्यंकुर आदि का कारणविशेष कर्ता सिद्ध नहीं होगा । ईश्वरानुमान- 
वादी नैयायिक इत्यादि को यह अभिमत है कि क्षिति और अंकुर इत्यादि विशेष कारणरूप 
कर्ता से जन्य हैं । यह विशेष कारण कर्ता को सामने में उपयुक्त अनुकूल तर्क उपयुक्त नहीं 
होगा, क्योंकि उससे क्षित्यंकुरादि में सकारणत्व ही फलित होगा । निरीश्वरवादियों को भी. 
यह अथं सम्भव ही है कि क्षिति और अंकुर इत्यादि कायं किसी न किसी कारण से उन्न हैं, 
क्ता से उत्पन्न मानने में उनको आपत्ति है। अतः उपयुक्त अनुकूल तर्क कर्ता का 


१०. यहाँ दोप देते समय नित्यजाति इत्यादि का जो अवयव समवेतत्व माना गया है, वह 
समीचीन नहीं । क्योंकि अवयवसमवेतत्व का अथं है स्वावयवससवेतत्व । यह 
जाति इत्यादि में संगत नहीं है, क्योंकि जाति. का श्रवयव नहीं होता, अतः 
जाति आदि सें स्वावयवसमवेतत्व नहीं है। अत एव यहाँ व्यभिचार दोप 
नहीं होता। ऐसी स्थिति में यहाँ नित्य जाति और गुण इत्यादि को लेकर व्यभिचार 
दोष कैसे दिया गया है ? ऐसी शंका यहाँ होती है । इसका समाधान यह है कि 
यहाँ अवयवसमवेतत्व का जो स्वाचयवसमवेतत्व अथं ` किया जाता है, यहाँ पर 
स्वावयव शब्द का स्वहेतुभूत अवयव ऐसा अर्थ करना होगा । तथा च स्वावयवससवे- 
तत्व का अथं होगा स्वहेतुभूतावयवसमवेतस्व | ऐसा अथं करने पर यहाँ पर सी . 
दैतु का प्रवेश हो जाता है। तथा च सहेतुकत्व- ही अनित्यत्व के साधने में समथे 
है, क्योंकि जहाँ जहाँ सहेतुकत्व है, वहाँ वहाँ अनित्यत्व है। ऐसी व्याप्ति विद्यमान है । 

स्थिति में अवयव और समवाय सम्बन्ध का निवेश व्यर्थे ही होगा, क्योंकि. 
स्वावयवसमवेतस्व में उन दोनों का निवेश करना ही पड़ता है | 
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कट हे ` चित्यकुरादि में कल्पना करने में अवश्य गौरव दोगा । उपर्युक्त ई 


न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ इरा 


निश्रयादेव परिहृतः । अचेतनं चेतनाधिषठितमेध प्रवर्तत इति नियमात्‌ 
कारणमात्रं सिद्धमिति येन्न, नियमासिद्धेः । दश्यते ह्ययस्कान्तादिभि 
प्ययःग्रसृतेः प्रवतनम्‌ । अयोगव्यवच्छेद! सिपाधयिपितः, न जन्य 
योगव्यवच्छेद इति चेन्न; अन्वयव्यतिरेकततस्तस्येवान्यस्य विशेषहेतुत्योप 

| 


साधक नहीं हो सकता । प्रश्न-लोक में यह नियम देखा जाता है कि अचेतन पदार्थ 
चेतन से अधिष्ठित होने पर ही कार्य करते हैं, इस नियम से यह सिद्ध होता है कि वह 
चेतन कार्य सामान्य के प्रति अर्थात्‌ सम्पूणं कार्यों के प्रति कारण है, अतः कर्ता चेतन 
सामान्य कारण सिद्ध होता है, उसे विशेष कारण कैसे माना जा सकता है! मले उपयुक्त 
अनुकूल तके का कारण विशेष का साधक न हो, परन्तु कार्य सामान्य के कारण कर्ता का 
अवश्य साधक होगा । उत्तर- उपर्युक्त नियम नहीं है, क्योंकि अयस्कान्त इत्यादि 
अचेतनों से लोहा इत्यादि पदार्थ चलाये जाते देखे गये हैं। यदि “अचेतन, चेतन से | 
अधिष्ठित होकर ही प्रदत्त होता है” इस नियम का यह भाव है कि अचेतन पदाय अचेतन 
से अधिष्ठित होकर प्रदत्त नहीं होता है, इस प्रकार अन्ययोगब्यवच्छेद में इस नियम का 
तात्मय हो तो वह सर्वथा अयुक्त है, क्‍योंकि लोहा इत्यादि अचेतन पदार्थ यसर 
इत्यादि अचेतनों से अ्रधिष्ठित होकर प्रवृत्त होते हैं। प्रहन--उपर्थुक्त नियम का अस्यबोग- 
व्यवच्छेद में तात्य नहीं है, किन्तु अयोगव्यवच्छेद में ही तात्पर्य है । भाव यह है कि उपयु 
नियम का यही तासं है कि अचेतन पदार्थ चेतनाधिष्ठान के बिना प्रदत्त नहीं होता 
चेतनाधिष्ठान होने पर ही अचेतन प्रद्वत्त होता है। ऐसी स्थिति में यह मानना उचित 
है कि क्षिति और अंकुर इत्यादि काया को उत्पन्न करने के लिये जो gs | 
प्रवृत्त होते हैं, वे चेतन से अधिष्ठित होने पर ही ऐसे कार्यों को उत्पन्न क, क. 
अतः चेतन कारण सिद्ध होता है, वह ईश्वर है । इस प्रकार मानने में 00 & 
उत्तर-केवल चेतन से क्षित्यंकुरादि कार्य उत्पन्न नहीं हो सकते । अः 

अचेतन पदार्थों को भी कारण मानना ही पड़ता है। अन्वयसहचार 2 हु. पर वे 
सहचार से अचेतनों का कारणल्र विदित होता है। उन अचेतन पदा" वि) i 
कार्य होते हैं, न होने पर नहीं होते। यही अन्वयव्यतिरेक सर्दचार 
अचेतन कारण सिद्ध होते हैं, उनमें ही कोई एक अधिष्ठाता उसी प्रकार 
है। जिस प्रकार लोह की प्रवृत्ति के लिये अचेतन श्रयस्कान्त अधिष्ठाता 2 
प्रेरित होकर लौह प्रदत्त होता दै । उसी प्रकार अचेतन कारणों से किसी एक 


माना जा 
होता है, उसे 


कारण की कल्पना करना नितान्त अयुक्त है, क्योकि वह चेतनरूपी भ मदि 
अन्वयव्यतिरेक सहचारों से सिद्ध नहीं होता है। इतर कारणो र 
सकती है, तो प्रत्यक्षादि प्रमाणो से सिद्ध न होने बाले चेतनरूमी ने री | 
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तृतीयः] ` भाषानुवादसहितम्‌, ४४१ 
पत्ता ततोऽतिरिक्तस्यादटस्य कल्पनायोशात्‌ , विपक्षे बाधकाभावस्य 
चोक्तत्वात्‌ । | : 

किञ्च, इदमधिष्ठानं किंरूपम्‌ ! प्रेरणमिति चेन्न; अमूर्तेयु तदयोगात्‌ । 


हेतुत्वेन ज्ञानमात्रमिति चेन्न; प्रयल्लस्याकिश्चित्करत्वप्रसङ्गात्‌ । ज्ञानादि- ` 


त्रयवतः सन्निधानमात्रमिति चेन्न; तस्य नित्यत्वेन कार्यस्यापि सदातनत्व- 

सङ्गात्‌ । अदष्टविशेषान्नियम इति चेन्न, न तह्मदृषटस्येतदधीना म्रवत्तिः 

तस्यैत्र तन्नियामकत्यात्‌ , अन्यथा तस्यापि यावत्सत्तं ग्रृत्तिप्रसङ्गात्‌ । . 
किश्च, स्त्रयमयेतनस्येश्वरज्ञानस्य न चेतनाधिष्ठानमस्ति, 


. अधिष्ठातृ कारण का अनुमान करना उचित नहीं, क्योंकि अप्रयोजक शंका को दूर करने 
में समर्थ कोई भी अनुकूल तक नहीं दै । यह पहले ही कहा गया है | 
'किञ्चेदमधिष्ठानम्‌' इत्यादि । किंच, यहाँ पर यह विचार' करना चाहिये कि चेतन 
के द्वारा अचेतन कारणों पर जो अधिष्ठान कद्दा जाता है, वह अधिष्ठान क्या है ! उसका 
रूप क्या है १ यदि कहा जाय कि अचेतन पदार्थों को प्रेरित करना ही अधिष्ठान कहा जाता 
है, तो यह बात सभी चेतन कारणों के विषय में संगत होती हो, यह बात नहों; क्योंकि 
अदृष्ट इत्यादि अचेतन कारणों को प्रेरित करना असम्भव है, कारण मूतंपदार्थ ही प्रेरित 
हो सकते हैं, अमूर्त नहीं । प्रश्न-अचेतन कारणों को कारण समझ लेना यही अधिष्ठान 
कहा जाता है, ईश्वर कारण समूह पर अधिष्ठान करता है, इस कथन का यही अर्थे है कि 
'ईश्वर कारण समूह को जानता है। उपर्युक्त ज्ञानमात्र को अधिष्ठान मानने पर क्या 
आपत्ति दै १ उत्तर-तब तो प्रयत्न अकिचित्कर हो जायगा, क्योकि अधिष्ठाता का प्रयत्न 
निष्फल हो जायगा, कारण वह अधिष्ठान में काम नहीं देता है। प्ररन-शान, इच्छा 
और प्रयतन से सम्पन्न चेतन-को वहाँ सन्निहित होना ही अधिष्ठान है। ऐसा मानने में क्या 
. आपत्ति है १ उत्तर--उन अचेतन कारणों में ज्ञानादित्रितयसम्पन्न चेतन इश्वर का 
सन्निधान सदा बना रहता है, ्रत एवं वह नित्य है, उससे होने वाला कार्य मी सदा बना 
रहे यही उचित है। ऐसी स्थिति में कार्यों में जो कादाचित्कत्व देखने में आता है, उसकी 
उपपत्ति नहीं लगेगी । प्रश्‍्न-ज्ञानादित्रितयसम्पन्न इश्वररूपी चेतन का सन्निधान नित्य 
होने पर भी अदृश्विशेष के अनुसार कार्यों में जो कादाचित्कत्व नियम होता है। कार्यकाल- 
विशेष में ही उत्पन्न हो । इसमें प्रयोजक श्रृष्ट ही दै । ऐसा मानने में क्या आपति है! 
"उत्तर -तब तो अहृष्ट की प्रबृत्ति ईश्वराधीन नहीं होगी, क्योंकि इस पच में अदृष्ट ही ईश्वर 
` फा नियामक माना जाता है। यदि ज्ञानादित्रितयसग्पन्न ईश्वर के सन्निधान के प्रभाव से 
` अह की प्रदृत्ति मानी जाय, तो उनका सन्निधान नित्य होने से श्रहष्ट की तब तक प्रदत्त 
ही रहनी चाहिये, जब तक ईश्वर बना रहता है। 2 
'किञ्च, सख्वयमचेतनस्य' इत्यादि । किंच, ईश्वर का ज्ञान अचेतन है, वह चेतन के 
दोरा अधिष्ठित नहीं है, क्योंकि ज्ञान वाला पदार्थ चेतन कहलाता है, यदि ईश्वर का ज्ञान, 
पर्द. 
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अनुसार जीव ही अधिष्ठाता हो सकता है। अतः जीव को लेकर सिद्धसाधनदीष 


जाय तो “यह उपादान कारण है, यह उपकरण है, यह सम्प्रदान दै” इत्यादि bs 


४४२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ 


[ईशवरपरिच्चेद म 
ज्ञानान्तराभावात्‌ । वस्तुतश्चेतन एवेश्वरात्मा तदाश्रयतया सिद्ध इति कषः 
जीवेन सिद्धसाधनात्‌ । सामान्यतः स्त्रयमेव तदपि ज्ञानं प्रतीयत इति | 
तावता तदधिष्ठानमिति चेन्न; विशेषाकार स्याहेतुत्वप्रसज्ञात्‌ । अन्यथा 


ज्ञान वाले चेतन से अधिष्ठित होता है, तब तो ईश्वर में दो ज्ञान मानना होगा । ईश्वर बे 
दो ज्ञान सिद्ध होने पर हो यह कहा जा सकता है कि एक ज्ञान से विशिष्ट ईश्वर अपने 
दूसरे ज्ञान पर अधिष्ठान करता है। परन्तु ईश्वर में दो ज्ञान नहीं हैं । अतः इश्वर शान में 
चेतनाधिष्ठान सिद्ध नहीं होगा । कम से कम यह मानना होगा कि ईश्वर का ज्ञान चेतन से 
अनधिष्ठित होकर कार्य करता है। ऐसी स्थिति में “सब अचेतन चेतन से अधिष्ठित होकर 
ही प्रदत्त होते है” यह नियम सिद्ध नहीं होगा । ईश्वरज्ञान के विषय में उपयुक्त दोनों प्रकार 
का अधिष्ठान संगत नहीं होता है। ईश्वर ज्ञान को हेतु के रूप में समझना प्रथम परिष्कार 
के अनुसार अधिष्ठान है,ईश्वर में दो ज्ञान न होने से ईश्वरज्ञान के विषय में एवं रूप अधिष्ठान 
ईश्वर नहीं कर सकते हैं। द्वितीय परिष्कार के अनुसार प्रकृत में अधिष्ठान का रूप.यह 
होता है कि ईश्वरज्ञानविषयक ज्ञान इच्छा और प्रयक्त से सम्पन्न चेतन का सन्निहित होना 
ही अधिष्ठान है, ईश्वर में दो ज्ञान न न होने से ईश्वरशानविषयक ज्ञान ईश्वर में नहीं माना 
जा सकता, अत एवं दूसरे प्रकार का ्रधिष्ठान भी ईश्वरशान के विषय में नहीं कहा जा 
सकता, प्रदन- -श्रधिष्ठेयविषयक ज्ञानादि से सम्पन्न होना अ्रधिष्ठातृत्व के लिये अपेक्षित 
नहीं है, किंतु ज्ञानादि वाले का सन्निधान ही अधिष्ठान के लिये अपेक्षित है। ईंशवरशान 
के आभयरूप में वस्तुतः वही ईश्वररूपी चेतनआत्मा अवस्थित है, जिसमें उपयुक्त शान 
विद्यमान . है। अतः जो ईश्वरूूपी चेतन उपर्युक्त ज्ञान का आशय बना है, वह उस शान हे 
सम्बन्ध रखता है | अतः ज्ञानादि वाले का सन्निधान वहाँ संगत होता है। ईशवर-शान 
का अधिष्ठान ईश्वरात्मा से सम्पन्न हो जाता है। इस प्रकार मानने में बया आपत्ति दै! | 
उत्तर--आपत्ति यह है कि इस पक्ष में जीव को लेकर सिद्धसाधनदोष उपस्थित होता दा | 
क्योंकि भले जीव उन-उन कार्यों के कारणों को न जाने परन्तु वह किसी न किसी किक 
के विषय में होने वाले ज्ञान, इच्छा और प्रयत्न सम्पन्न ही हैं। एवंविध ज्ञानादि | 
बिमु जीव का उन उन कायों के कारणों के यहाँ सन्निधान है ही । इस परि 


उपस्थित होगा । प्रइन-ईश्वर कार्य के सभी कारणों को जानते हैं| सब कारणो में ई 


भी एक कारण है। सब कारणों को समते समय यह शानरूप कारण भी साम विशेष | 
विदित हो जाता है । मले उसके विषय में “यह ईश्वरज्ञान कारण है” ऐसा इश्व 
ज्ञान न हो, परन्तु सामान्यरूप से ज्ञान उसके विषय में मी है। इस प्र 

सामान्यरूप से देतुके रूप में समक में आ जाने मात्र से चेतन से अघिछित गो षै ` 
नाय तो क्या आपत्ति है? उत्तर-यदि सामान्यरूप से समके जाने के कार राता ग 
अधिष्ठित माना जाय, तथा सामान्यलूप से समझ लेने के कारण ही कोर आटे कोष, है 
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te ti cu Tris di iid 


तृतीयः ] भाषानुवादसहितम ४४३ 


~ 6 
यथाकथश्चित्‌ सबंगोचरज्ञानवत्वे सवसष्हखाबिरोधात्‌ । ज्ञानान्तरेण तद- 
िष्ठानमिति चेन्न; अनवस्थानात्‌ । एतेनैव तद्थिष्ठानमिति चेन्न; अन्योन्य- 
्रबतनेऽन्योन्याश्रयणात्‌ । उत्तरस्य ज्ञानस्य जगत्कारणत्वाभावान्नान्यो- 


से कारणता का ग्रहण करने वाला ज्ञान अघिष्टातृत् के लिये अपेक्षित न दोगा । “कोई 
उपादान कारण है, कोई उपकरण है, कोई सम्प्रदान है” इस प्रकार सामान्यरूप से हेतुत्व 
का ग्रहण करने वाला ज्ञान भी अधिष्ठातृत्व का प्रयोजक हो जायगा । परन्तु वास्तव में 
विशेषाकार से देतुस्व का ग्रहण करने वाला ज्ञान ही अधिष्ठातृत्व का प्रयोजक लोक में माना 
जाता है, इसमें बाधा पड़ेगी । किंच, जीव भले ही विशेषरूप से सब कारणों को न जाने, 
परन्तु सामान्यरूप से वह सत्र कारणों को जानता ही है, और यह भी वह जानता है कि 
किसी न किसी कारण से ही कार्य उत्पन्न होता है, बिना कारण के कार्य उन्न नहीं 
हो सकता, तथा कार्योत्यादक सामग्री में अनेक कारण समाविष्ट रहते हैं | इस सामान्यज्ञान के 
आधार पर जीव भी सत्रका अधिष्ठाता तथा सत्रका उत्पादक सिद्ध हो सकता है। इसमें कोई 
विरोध नहीं है। इस विवेचन से यह फलित होता है कि इस प्रकार के सामान्यज्ञान के 
आधार पर अधिष्ठातृव का उपपादन करना अयुक्त है । प्रश्न-ईश्वर में दो 
शान हैं । एक ज्ञान से ईश्वर सभी अचेतन कारणों को विशेषरूप से कारण 
समभते हैं। अतः उस ज्ञान से ईश्वर सत्र कारणों का अधिष्ठाता बन जाता है। यह 
शान मी कार्यों का कारण है, तथा अचेतन है, इस ज्ञान का मी अधिष्ठाता ईश्वर बनता है 
क्योंकि ईश्वर दूसरे ज्ञान के द्वारा इस शान को विशेषरूप से कारण समझता है। प्रथम 
शान विषयक इस द्वितीय ज्ञान का आश्रय होने से ईश्वर प्रथमज्ञान का अधिष्ठाता बनता है। 
इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर--यह जो द्वितीय ज्ञान दै जिससे ईश्वर प्रथम 
शान का अधिष्ठाता बनता है, यह द्वितीय ज्ञान भी अचेतन कारण दै | इस पर मी ईश्वर 
का अधिष्ठान होना चाहिये। वह किस ज्ञान के द्वारा हो! यदि कहा जाय कि ईश्वर में 
तीसरा ज्ञान है और उस तीसरे ज्ञान के द्वारा ईश्वर द्वितीय ज्ञान पर अधिष्ठान करता है, तो 
यह प्रश्न उपस्थित होता है कि वह तृतीय ज्ञान भी अचेतन कारण है, उस पर भी ईश्वर का 
अधिष्ठान होना चाहिये, वह किस ज्ञान के द्वारा हो, यदि वह चतुय ज्ञान के द्वारा होता है, 
तो इसी प्रकार आगे भी मानते जाना चाहिये । तथा च अनवस्था दोष प्राप्त होगा । प्रश्‍न 
शर में अनन्तज्ञान मानना उचित नहीं, अनवस्था दोष को भी दूर करना चाहिये, तदर्थ 
गह मान लेना चाहिये कि ईश्वर में दो ज्ञान है। ईश्वर द्वितीय ज्ञान के कारण से प्रथम ज्ञानः 
पर अधिष्ठान करते हैं, तथा प्रथम ज्ञान के कारण से द्वितीय ज्ञान पर अधिष्ठान करते हैं । 
। हेस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर-तब तो एक शान के द्वारा दूसरे ज्ञान की 
“मडि माननी पड़ेगी । तथा च अन्योन्याश्रय दोष उपस्थित होगा । प्रश्न-इन दो ज्ानों 
मयस ज्ञान ही कारण माना जाता है, द्वितीयज्ञान कारण नहीं माना जाता है! कारण 
हो प्रदत्त होने के लिये अधिष्ठान की अपेक्षा रखता दै । वह अधिष्ठान द्वितीय ज्ञान से 


` पन्न हो जाता है। दवितीय ज्ञान कारण न होने से अधिष्ठान की अपेक्षा नहीं रखता है। 
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vt न्यायसिद्धाञ्जनमं, 


[ इधरपरिच््े 
्याश्रयणमिति चेन्न; अत्यन्ताकारणत्वेऽसस्प्सङ्गात्‌ , कारणाभिषानौः 
पयिकस्यास्य चाकारणत्वे ग्रथमस्यापे कारणस्याकारणत््रसगात्‌। 
एवं चिकीर्षा्रयत्नयोरप्यकारणत्वे गतमीश्वरकतत्वेन । 

किञ्च, यदकतुकं तत्‌ कायं न भवतीति व्यतिरेकव्याप्तावहेतुकल- 
| 


अतः अन्योन्याश्रय दोष नहीं होता है। ऐसा मानने में क्या आपत्ति है? उत्तर-यदि 

द्वितीय ज्ञान सर्वथा कारण न होता तो वह असत्‌ अर्थात्‌ व्यर्थ हो जायगा, क्योंकि 

जो किसी के प्रति कारण होता है, वही सत्‌ हो सकता है | किंच, प्रथम ज्ञानरूपी कारण 

पर अधिष्ठान करने में काम देने वाला यह द्वितीयज्ञान यदि अकारण होता तो जगत्‌ के 

अन्यान्य अचेतन कारणों पर , ईश्वर का अधिष्ठान करने में उपयुक्त होने वाला प्रथम ज्ञान 

भी अकारण होगा । ईश्वर ज्ञान को जगत्‌ का कारण मानना असंगत हो जायग्रा। 

प्रश्न -इश्वरज्ञान कारण न हो, इसमें क्या हानि है । याद कहा जाय कि 

ईश्वर्ञान कारण न हों तो ईश्वर कर्ता नहीं होंगे, क्योंकि कार्यानुकूल शानवाब्‌ 

होना ही कतुंत्व है-तो दूसरे प्रकार से कतृत्व का परिष्कार किया जा सकता है। 

बह प्रकार यह है कि कार्यानुकूलेच्छा वाला होना कर्तृकत्व है, तथा कार्यातकूल 

प्रय्वाला होना कत्‌ कत्व दै । इस प्रकार इँश्वरज्ञान को अकारण मानकर इस परिष्शर के 

अनुसार ईश्वर में कर्तृत्व मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर--ज्ञान अधिष्ठान में उपयुक्त 

न होने से इच्छा और प्रयत्न भी अधिष्ठित न दो सकेंगे, अतएव वे हेतु नहीं बन सकते हैं, तथा 

च उनको लेकर ईश्वर में कत त्व का उपपादन असम्भव हो जायगा । यदि कहा जा कि ईश्वर 

में दो प्रकार की इच्छा एवं प्रयत्ष हैं और एक इच्छा के बल पर दूसरी इच्छा म pr 

होगा, तया एक प्रयत्ञ के बल पर दूसरे. प्रय में अधिष्ठान होगा, तवर तो श पर्न ] 

वर्णित अनवस्था इत्यादि दोष स्थान पायेंगे । इस प्रकार ईश्वर के ज्ञान, इच्छा, श 

कारण न होने से ईश्वर में कतृ भी “सिद्ध नहीं होगा, वह भी अमान्य हो जायगा दा 
उनको कारण माना जाय तो उन अचेतनों पर ईश्वर के अधिष्ठान का उपपा 

बन पाता | इस प्रकार दोनों तरफ से भी आपत्ति ही आपत्ति है | की 
ट ९ 5 ~ जो व्यतिरेकन्यार्ति 

“किञ्च, यदकरतुकम्‌! इत्यादि । किंच, ईश्वरानुमान में यह जी म अहुत . 

जाती है कि जो नो श्रकतू'क है, वह वह काय नहीं होता । इस व्यतिरेकल्मा र संगत शवे | 
उपाधि है । प्रइन--यह उपाधि नहीं हो सकती ' क्योंकि इसमें साध्यव्यापक 


, ।मा 
पर भी साधनाव्यापकत्व संगत नहीं होता, प्रत्युत साधनव्यापकत्व टी ह प्रवी | 
यह है कि जहाँ जहाँ अकारयत्व है, वहाँ वहाँ अहेतुकस्व दै, इस मे बा 
साध्यव्यापकत्व॒संगत होता है। परन्तु साधनाव्यापकत्व संगत नहीं ब 

जहाँ अकत्‌ कत्व है, वहाँ वहाँ अहेतुकत्व है | इस प्रकार व्याप्त ह है। 


 उअदेतुक्र में साधनव्यापकत्व अर्थात्‌ कर्तृकत्व: व्यापकत्व ही का होता | 
उपाधि नहों बन सकता, क्‍योंकि उपाधि का लक्षण इसमें संगत न 
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॥७ Loe ~ ~ 
गुपाथिः । अहेतुकत्वमकतेकत्वव्यापकमिति चेन्न; पचे सन्दिग्धत्वेनोपाधि- 
त्वानपायात्‌ । अन्यथा शाकाद्याहार॒परिणतेरप्यनुपाधित्वेन भैत्रीतनयस्य 


में इसे उपाधि कैसे कहा जा सकता १ उत्तर- ईश्वर साधकानुमान में क्षिति अंकुर इत्यादि 
पक्ष है, उनके विषय में यह सन्देह है किये सकतूक हैं, अथवा अकतृक हैं! परन्तु 
उनके विषय में यह निश्चित है कि वे सहेतुक ही हैं, क्योंकि क्षिति और अंकुर इत्यादि 
परमाणु और बीज इत्यादि हेतुओं से उत्पन्न माने जाते हैं। इस सन्देह में दृष्टि रखकर ' 
यहाँ विचार करना चाहिये। यदि क्षिति अंकुर इत्यादि अकतृ क होंगे तो उनमें अदेतुकत्व 
नदोने से “जहाँ जहाँ अकतृ कत्व है, वहाँ वहाँ अहेतुकत्व है” ऐसी व्याति नहँ कही जा 
सकती । अत एव अहेतुकत्वसाधनाव्यापक सिद्ध .होगा । य॒दि चिति और अंकुर इत्यादि 
सकतुक होंगे, तो परमाणु और आत्मा इत्यादि पदार्थ ही अकत क होंगे, इससे यह व्याप्ति 
कही जा सकती है कि जहाँ जहाँ अकतृ कत्व है, वहाँ वहाँ अहेतुकत्व है | तथा च झहेटुकत्व 
साधनव्यापक सिद्ध होगा, एवं च क्षिस्यादि में सकतृ कत्व और अकत कत्व के विषय में जन 
तक सन्देह रहेगा, तत्र तक अकतू कत्व में मी साधनाग्यापकत्व के विषय में सन्देह रगा | 
अतः .यह सन्दिग्धोपाचि है। सन्दिग्धोपाधिरूप दोष उपयुक्त व्यतिरेकव्यासि में अवध्य 
उपस्थित होता है । प्रइन--सन्द्ग्घोपाधि दोष नहीं होता । इस प्रकार मानने में क्या 
आपत्ति है १ उत्तर--यदि संदिग्धोपाथि दोष नहीं होता तो मैत्रीतनयत्वहेतु से गर्मस्थशिशु 
में ञ्यामत्व का अनुमान करते समय शाकाद्याहार परिणाम मी उपाधि दोष नहीं होगा 
क्योंकि वह सन्दिग्धोपाधि है । कारण “जहाँ जहाँ श्यामत्व है, वहाँ वहाँ शाकोद्याहार परिणाम 
है” इस प्रकार उसमें साध्यव्यापकत्व निश्चित होने पर भी साधनव्यापकत्व संदिग्ध है, क्योंकि 
“पार्मस्थ शिशु में शाकाद्याहार परिणाम है या नहीं” १ इस प्रकार,सन्देह होने से उसमें 
“जहाँ जहाँ मैत्री तनयत्व है वहाँ वहाँ शा/काद्याहार परिणाम है” इस प्रकार साधनव्यापकत्व 
निश्चित नहीं हो सकता, क्योकि यदि गमेस्थशिछु में भी शाकादयाहार परिणाम हो तो 
“जहाँ जहाँ मैत्रीतनयत्व है, वहाँ शाकाद्याह्दर परिणाम है” इस प्रकार साधनव्यापकत्व 
सिद्ध होगा । यदि गर्मस्यशिशु में शाकाद्याहार परिणाम न हो तो “जहाँ मत्रीतनयत्व है, वहाँ 
शाकाद्याहार परिणाम है? इस प्रकार साधनव्यापकत्व सिद्ध नहीं होगा, किंतु साधनाग्यांपकत्व 
सिद्ध होगा । इस प्रकार उसमें साघनाव्यापकत्व संदिग्ध होने से वह सन्दिग्धोपाधि माना जाता 
है, तथा वह सन्दिग्धोपाधि होने पर मी दोष माना जाता दै । यदि सन्दिग्धोपाधि दोष नहीं . 
हो तो मैत्रीतनयत्व देतु निर्दड होगा, उससे श्यामत्व का अनुमान भी सही हो जायगा । परन्तु 
वहाँ सन्दिग्धोपाधिदोषः माना जाता है। यही दार्शनिक विद्वानों का मत है। उसी प्रकार 
प्रकृत मै मी अहेतुकत्वसन्दिग्धोपाधिदोष होगा । तथा च ईश्वरानुमान में व्यतिरेकस्यासि दूषित 
हो जायगी । किंच, कर्ता कारणविरोष है, अकतू कत्व शब्द से जो कर्ता का अभाव कहा जाता 
, वह कारणविशेप का अमाव है। अदेतुकत्व शब्द से जो देल्वभाव कहा जाता है, 
वह कारणसामान्यामाव दै, कारणविशेषाभाव का व्यापक कारण सामान्यामाव नहीं हो | 


सकता है, क्योंकि सामान्यामाव विशेषाभाव का व्यापक नहीं होता है। यदि सामान्या- | 
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चयामत्वमचुमीयेत । न च सामान्याभावस्य विशेपाभावव्यापकतवम्‌ 

अन्यथा पृथिवीत्वाभावेन घटत्वाभावव्याप्तौ करकादेरपाथिवत्वादिग्रसङ्ग: | 
OO ~ ° ° 

ननु कतु इतुविशोषत्वं नाम हेतुष्वन्यतमत्वं सबकार्यानबुवृत्तस्व वाऽन 


भाव बिशेषाभाव का व्यापक हो तो करकादि सृत्तिकामय पदार्थों को अपार्थिव मानना 
पड़ेगा, क्योंकि घटत्वाभाव विशेषाभाव है, प्रथिवीत्वाभाव सामान्याभाव है, यदि 
सामान्यामाव विशेषाभाव का व्यापक होता तो पृथित्रीत्वाभाव भी घटत्वाभाव का व्यापक 
हो जायगा । ऐसी स्थिति में जिन करकादि में घटत्वाभाव है, उनमें पथिवीत्वाभाव भी 
मानना होगा, तब करकादि में अपार्थिवत्व मानना पड़ेगा । परन्तु करकादि पार्थिव पदार्थ हैं, 
उनमें अपार्थिवत्व माना नहीं जा सकता दै, अतः यह मानना होगा कि सामान्यामाव अर्थात्‌ 
पृथिव त्वाभाव विशेषाभाव का अर्थात्‌ घरत्वाभाव का व्यापक नहीं होता । उसी प्रकार 
प्रकृत में भी सामान्यामाव अर्थात्‌ अदेतुकत्वशब्दोक्त कारण सामान्याभाव विशेषाभाव 
का अर्थात्‌ अकतृकत्रशब्दोक्तं कतृ रूप कारणविशेष के अभाव का व्यापक नहीं होगा | 
तथा च अहेतुकस्व में साधनाव्यापकत्व फलित है। तथा च इंश्वरसाधकानुमान की व्यतिरेक 
व्यास में अहेतुकत्व उपाधि दोष होगा । 


“ननु कठुँ; इत्यादि । प्रश्‍नयहाँ पर कर्ता को कारण विशेष मानकर कत्र॑माव को 
कारणविशेषामाव जो कहा गया है। यहाँ पर यह विचारणीय है कि किंस अभिप्राय से कर्ता 
को कारणविशेष माना गया है? अनेक कारणों में कर्ता भी एक कारण है, क्या इस 
अभिप्राय से कर्ता को कारणविशेष माना जाता है ! अथवा सवंकायोँ में कर्ता की आवश्यकता 
होती हो, ऐसी बात नहीं, कर्ता सर्वकांयों में अनुद्त्त कारण नहीं है, कर्ता सर्वकार्याननुडरत 
है, क्या इस अभिप्राय से कर्ता को कारण विशेष माना जाता है । कार्योँत्यादक सामग्री 
इकट्ठा न दो यही असंभृत सामग्रीकत्व अहेतुकत्व कहलाता है । कारण सामान्याभाव अदद 
नहीं है, यदि कारण सामान्याभाव अहेतुकत्व होता तो वह उपाधि नहीं हो सकेगा, 
क्योंकि वह साध्य व्यापक नहीं है, कारण अकार्य श्राकाश और परमाणु इत्यादि में का 
इत्यादि कारण अवश्य रहते हैं, अतः उनमें अकार्यत्वरूप साध्य होने पर भी कारण सामान्या 
भाव नहीं रहता है | इस प्रकार वह साध्याव्यापक होने से उपाधि नहीं हो सकेगा। 5 
उपाधित्व के संपादन के लिये अहेतुकत्व शब्द से सामग्रथभाव को दी लेना चा 
अहेतुकल को सामग्रधमाव रूप मानने पर उसमें साध्यव्यापकत्व संपन्न हो जाता है म 
सकार्यं आकाशादि में कुछ कारण रहने पर भी सामग्री नहीं रहती है | अतः शामा 
अहेतुकत्व अकार्यत्वरूप साध्य का व्यापक बन जाता है। इस विवेचन से यह फलि न 
है | असंभृत सामग्रीकत्व अर्थात्‌ सामग्री इकट्ठा न होना ही अददेतुकत्व दै, वह कारणसामां 
भावरूप नहीं । कर्तारूप कारणविशेष के अभाव को सामग्रयभावरूप अ 
` अप्रयोजक जो माना जाता है, वहाँ पर यह प्रधन उठता है कि उपर्युक्त दोनो प्रकरी द 
प्रकार के अनुसार कर्ता को कारणविशेष माना जाता है १ यदि “कता कारणों भाव 
एक है, अत एव कारणविशेष है” ऐसा मानकर इस कर्तारुपी कारणविशेष के. 
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प्रेत्येदमुच्यते; तत्रादष्टादावपि प्रसङ्गादाद्यो निरस्तः, द्वितीयस्तु कर्पो5- 
सिद्ध इति चेन्न; पूर्वोक्ता धिष्ठाननियमनिरासेन दत्तोत्तरत्वात्‌ | 
किश्च, चित्यादिकमितीखरघटादिसंयोग;ः पच्षीकृतो न वा? ` 


को सामग्रथभाव का अप्रयोजक माना जाय तो यह दोष उपस्थित होता है कि कारण विशेष 
का ग्रमाव सामग्रथभाव का अप्रयोजक नहीं होता है, क्योकि अदृष्ट भी कारणों में अन्यतम 
होने से कारणविशेष है, अदृष्रूपी कारणविशेष का अभाव सामग्रथभाव का प्रयोजक 
होता है, कारण अदृष्ट न द्दोनेपर सामग्री का सद्भाव नहों माना जाता है। यदि “कर्ता 
सवकायों में अनुद्गत नहीं है। अत एव वह कारणविशेष है” ऐसा मानकर उस कर्तारूप 
कारणविशेष के अभाव को सामग्रथभाव का अप्रयोजक माना जाय तो यह दोष 
उपस्थित होता है कि “कर्ता सर्व कार्यों में श्रनुतृत्त नहीं? यह पक्ष ही असिद्ध है, क्योंकि 
कर्ता को हम सर्वकागरों में अनुदृत्त मानते हैं, कर्ता के बिना कोई भी कार्य उत्पन्न नहीं 
हो सकता है, यह हमारा मत है। ऐसी स्थिति में कर्ता सर्वकार्याननुदृत्त नहीं है, अत एव 
वह कारण विशेष भी नहों। कर्ता का अभाव कारणविशेषाभाव नहीं है। अतः कारण 
विशेषाभाव रूप न होने से कत्रभाव सामग्रथभाव का प्रयोजक कैसे माना जा सकता है! 
सभी कार्यों में चेतनाधिष्ठान की आवश्यकता है, चेतनाधिष्ठित होने पर ही कारण कार्य को 
उत्पन्न कर सकते हैं । अतः कर्ता सर्वकायोँ में अनुबृत्त कारण है, एवं विध कर्ता का अमाव 
अवश्य सामग्रचभाव का अयोजक होगा । सामग्रथमावरूप अदेतुकत्व अकत कत्व का 
व्यापक होगा | अकतृ कत्व का व्यापक होने से अहेतुकत्व साधन व्यापक सिद्ध होता है, 
ऐसी स्थिति में वह उपाधि कैसे बन सकता है!” उत्तर-सर्वकायों में चेतनाधिष्ठान को 
आवश्यक मानकर कर्ता को सर्वकार्यानुवृत्त मानकर यह प्रश्‍न उठा है । परन्तु पहले ही 
यह उत्तर दिया गया है कि कारणों में नियम से चेतनाधिष्ठान की आवश्यकता नहीं है। इस 
उत्तर से प्रकृत प्रश्‍न का भी इस प्रकार उत्तर बन जाता है कि सवंकायों में चेतनाधिष्ठान 
की आवश्यकता हो, ऐसी बात नहीं । अत एव कर्ता सर्वकायों में अनुवृत्त कारण नहीं बनता, 
अत एव वह कारणविशेष दै, कारणविशेष कर्ता का अभाव सामग्रथभाव का प्रयोजक 
नहीं है, कर्ता का अमाव होने पर अदेतुकत्व रूप सामग्रथमाव सिद्ध नहीं हो सकता । 
अतः अददेतुकत्व रूप सामग्रयभाव अकतृ कत्व का व्यापक नहीं वनता । अत एव वह 
साधना-व्यापक होने से उपाधि सिद्ध होता है। 

"किञ्च, क्षित्यादिकम्‌' इत्यादि | ईदवरानुमानवादी क्षित्यंकुर इत्यादि को पक्ष मानते 
हैं । उनसे यह पूछना है कि क्या वे आदि पद से ईशवरभटादि संयोग को भी पक्ष कोटि में 
लेते हैं या नहीं ? यदि उनको प्रथमपक्ष अभिमत है, तो पक्षेकदेशं असिद्ध होने से 
मागासिद्धि दोष प्राप्त होता है। भाव यह है कि ईश्वर का घटादि के साथ जो संयोग 
होता है, वह प्रथम पक्ष के अनुसार आदि पद से पक्ष कोटि में लिया जाता है। अत एव 
वह पन्चैकदेश है। प्रमाणसिद्ध पदार्थ ही पच कोटि में लिया जा सकता है। इदवरसिद्ध 
होने के पूर्व ईश्वरघटादिसंयोग किसी भी प्रमाण से सिद्ध नहीं हो सकता | अत एव 


(७-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


१५ 


उसी प्रकार अन्य कई पदों के विषय में भी श्रकतकत्व की शंका उठ सकती 
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पूर्वत्र भागासिद्िः, एतदडुमानसिद्धपकषीकारेऽनयोन्या श्रयणम्‌ । उत्तरत्र" 
सन्दिग्धानैकान्तिकता । घेश्वरसंयोगस्य सकरत्वसन्दददेऽपी शसि 
रबिरुद्ेति येन्न; पत्संयोगवदेव केषाब्चिदन्येपामप्यकठकस्वं भवेदिति 


प्रमाण सिद्ध ईश्वरषटादिसंयोग को पक्षकोटि में लेने से पच्षृकदेश की असिद्धि अर्थात्‌ 
झप्रामाणिकता सिद्धि होती है, अतः भागासिद्धिरूप दोष उपस्थित होता है। यदि इस दोप 
को दूर करने के लिये यह माना जाय कि इस अनुमान से ईस्वरसिड होने पर जो इश्वर- 
घटादिसंयोग प्रामाणिक सिद्ध होता है, वह पद्चकोटि में लिया गया है, तत तो अन्यो्याश्रय 
दोष उपस्थित होगा । क्योंकि ईदवरघटादिसंयोग को पच्चकोटि में लेकर पहले यह अनुमान 
प्रबृत्त होता है, यह अनुमान प्रदत्त होने के बाद ही ईश्वरघटादिसंयोग सिद्ध होता है। 
यदि द्वितीय पक्ष के अनुसार ईश्वरघटादिसंयोग पक्षकोटि में न लिया जाय, पक्ष से बहिभूत 
माना जाय, तो संदिग्धानैकान्तिकता अर्थात्‌ संदिग्धव्यभिचार दोष इस प्रकार उपस्थित 
होगा कि इस्वरघटादिसंयोग के विंधय में यह सन्देह विद्यमान है कि क्या वह सकत्‌ क है, 
अथवा अकतृ'क है। यदि वह अकतक होगा, तो उसमें साध्याभाव निश्चित होगा, 
साध्याभाव वाले उसे कार्यत्व देतु होने से व्यमिचार दोष होगा। यदि वह सकतृक 
होगा तो उसमें साध्य निश्चित होगा, साध्य वाले उसमें कार्यत्व हेतु दो, इससे व्यभिचार 
दोष नहीं होगा | इस प्रकार ईश्वरघटादिसंयोग में-जो .पक्ष से बहिभूत है--जब तक 
सकतृ'कत्वाकत्‌ कत्व सन्देह रहेगा, तब तक कार्यत्वहेत में व्यभिचार सन्देह भी रहेगा | 
इस प्रकार द्वितीय पक्ष में*१ संदिग्धानैकान्तिकता अर्थात्‌ संदिग्ध व्यभिचार दोष उपरिथत 
होता है। प्रसन-भले ही इस्वरघटादिसंयोग के विषय में सकतृंकत्णाकतुंक सन्देह हो) 
उससे इश्वर सिद्धि में बाधा नहीं पड़ती है, क्योंकि ईश्वर,सिद्ध होने के बाद ही ईल 
घटादिसंयोग सिद्ध होगा, ईश्वरघटादिसंयोग सिद्ध दोने के वाद ही तो उसमें र 
कतृ'कत्व सन्देह उदित होगा। इस प्रकार बहुत पीछे उदित होने वाला यह सा हर 
कतृ कत्व सन्देह सर्वप्रथम इस अनुमान -से सम्पन्न हुई ईश्वर सिद्धि में बाधा नहीं या 
सकता है । अतः इस अनुमान से इश्वर अवश्य सिद्ध होगा। ऐसा या 
आपत्ति है! उत्तर-ईश्वरघटादिसंयोग में जैसा सकत्‌ कत्वाकत कत्व सन्देह है सा 
१ 


5 र प्रसङ्गों पर 
११. यहाँ पर यह प्रश्न उपस्थित होता है कि संदिग्धानैकान्तिकत्व दोष उन का से 
यदि उसस हेतु का 


होता है, जो पदाथ साध्यवान्‌ के रूप में निश्चित है, म र 
हो, वहाँ संदिग्धानैकान्तिकत्व दोष होता है। तथा जो पदार्थ हेत॒वाले नतक दो 
निश्चित है। यदि उसमें साध्य का सन्देहं हो तब भी सन्दिग्धानैकी द 
होता है। परन्तु परकृत में ईश्वराजुमान की अ्रबृत्ति के समय में ईश्वर घटादि प 
पद्ये ही अज्ञात है, ऐसी स्थिति में उसके विषय में उपयुक्त या 
में एक भी नहीं है । ऐसी सिधति में यहाँ सम्दिगानैकाम्तिकर्व दोप कैसे वि 
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इस प्रक्ष का उत्तर यह है कि जिंस अकार उपर्युक्त ग्रसङ्गो में सन्वह ol F 


[ 
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शङ्कामात्रस्य ढुर्वारत्बात्‌, तावतापि क्षित्यादिसक्कत्वनिअयभङ्गात्‌ । 
बिग्रतिपर्नं काय सकतृकसिति सामान्यत; पच्चीकारान्न कश्चिद्रोप इति 
चेन्न; सामान्यस्य प्रयोगस्यापि समस्तविशेपकमलीकारार्थस्वात्‌, ततश्च 


वारण नहीं हो सकता, ऐसी स्थिति में क्षित्यादि के विषय में सकर्तृकत्व निश्चय भग्न हो 
जायगा | प्रश्‍न -जिन जिन कायों में सकतृकत्व का सन्देह होता दै, उन सन्देहास्पद 
कार्यों को पक्ष बनाकर उनमें कार्यत्व हेतु से सकतृंकत्व साध्य को सिद्ध किया जाता है । 
इस प्रकार सन्देहास्पद कार्य के रूप में सत्र कार्य जब पक्ष बनाये जाते हैं, तब उनमें 
सन्देदास्पद कार्य के रूप में ईशवरघटादिसंयोग भी अन्तर्गत हो जाता है। वह पक्षकोटि 
मेंआ जाता है, बहिभूत नहीं है। अतः सन्द्ग्धानेकान्तिकत्व दोष नहीं हो सकता, 
तथा भागासिद्धि भी नहीं होगी । इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर--न्देहा- 
स्पद कार्य! इस प्रकार सामान्यरूप से पक्ष मान कर प्रयोगं सम्पूर्ण वैसे विशेषों को अपने 
अन्दर लेने के लिये हुआ करता है। ऐसी स्थिति में 'सन्देहास्पद कार्य' इस सामान्य 
रूप से वे ही कार्य पक्ष बनाये जा सकते हैं, जो मले ही साध्य वाले अथवा साध्याभाव वाले 
के रूप में सिद्ध न हों, परन्तु सामान्य रूप से सिद्ध हों, जो यह कोई कार्य हैं? इस 
प्रकार सामान्य रूप से भी सिद्ध नहीं है, वह पक्ष कैसे बनाया जा सकता है ! यह कोई 
पदार्थ है? इस प्रकार सामान्य रूप से सिद्ध होने पर ही जो ईशवरघटादिसंयोग “सकत 


` कत्वाकतृंकस्य सन्देहास्पद कार्य” ऐसे सामान्य रूप को लेकर पक्ष बनाया जाता है, वह 


इशवरघटादिसंयोग किस प्रमाण से सामान्य रूप से सिद्ध होता है। ऐसा प्रश्‍न यहाँ पर 
उठता है, क्योंकि किसी प्रमाण से सामान्य रूप से सिद्ध होने पर ही वह पक्ष बनाया 
जा सकता है । यदि ईश्वरघटादिसंयोग झास्नप्रमाण से, जो अनुमान से भिन्न है-सिद्ध होता 


है, तत्र तो यह इश्वरसाधकानुमान व्यर्थ हो जायगा, क्योकि शाखरप्रमाण से ही ईश्वर 


दोप प्रवृत्त होता है, उसी प्रकार इस प्रसङ्ग में भी होगा कि जो पदार्थ अनुमान की 
र्त्त के समय में अथवा अनुमान कै प्रवृत्ति के बाद साध्याभाच वाले के रूप में निश्चित 
है, यदि उसमें हेतु होगा तो सन्दिग्थानैकान्तिकस्व दोष होगा । प्रकृत में ईश्वरानुमान 
बृत्त होने के बाद सिद्ध होनेवाले ईश्वरघटादिसंयोग में सकतृकत्व रूप साध्य के 
अभाव का निश्चय है, तथा उसमें अर्थात्‌ इंश्वरघटादिसंयोग में कायं है। अतः 
अनेकान्तिकत्व दोष होगा ही। प्रश्न--इश्वर-घट संयोग जब सिद्ध होता हे, तब वह 
इंश्वरकतृंक रूप में ही सिद्ध होता है।' तथा च उसमें सकतृकस्व रूप साध्य का ही 
निश्चय है, साध्याभाव का निश्चय है ही नहीं, ऐसी स्थिति में अनैकान्तिकत्व रूप 
दोप कैसे दिया जाता है? उत्तर-ईश्वर का घट के साथ जो संयोग होता है, 
उसके प्रति ईश्वर उपादानकारण ही हैं, निमित्तकारण नहीं दै, क्योंकि उपादानत्व 
और कतृत्व विरुद्ध हैं, एकमें रह नहीं सकते । तथा च ईश्वर-घट संयोग में 
सकतेकत्व रूप साध्य नहीं है, किंतु कार्यत्व रूप हेतु है। अतः अनैकान्तिकस्व 
दोष होता हे। 

५७ 
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ko न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ रपर 


सम्स्तविशेषाणां सामान्यतः सिद्धिसाकाङ्गत्वात्‌ । अन्यत इत [ 
ड एप बा 
तस्सिद्वावलुमानवैयर्थ्यान्योन्याश्रयौ दुष्परिहरौ । 
( इइवराचुमाननिरासप्रयो जननिरूपणम्‌ ) 
नन्वस्माकमीश्वरानुमाननिरासेन किं प्रयोजनस्‌ ? न च ग्रयोजना- 
भावमात्रम्‌ ; अनुमानत एवेश्वर प्रतिपद्य त भजभानान्‌ प्रति नास्तिक्यशङ्ञऽ 
प्यापादिता स्यादिति महचेषामस्माकं च पापमिति । अहो महाकारु- 
णिकोऽसि । ताइशेभ्य एतन्नोपदिश्यताय्‌ । प्रयोजनं च शृणु । प्रथम 
सिद्ध हो सकता है । यदि इस इश्वरसाधकानुमान से ईश्वर के सिद्ध होने से इश्वरघरादिसंयोग 
की सिद्धि मानी जायगी, तब अन्योन्याश्रय दोष उपस्थित होगा । इस अनुमान की प्रवृत्ति 
के बाद इश्‍्वरघटसंयोग के सिद्ध होने पर उसे पक्ष बनाना होगा, उसको पक्ष बनाने के बाद 


ही अनुमान की प्रवृत्ति होगी । इस प्रकार श्न्योन्याश्रय दोष होगा । इन सब विवेचनों से 
यह फलित होता है कि ईश्वर अनुमान से नहीं, किन्तु शा््प्रमाण से ही सिद्ध 


| हो सकता है। 


( ईंश्वरानुमान निराकरण के प्रयोजन का अतिपादन ) 

“नन्वस्माकम्‌? इत्यादि। प्रइन--यहाँ पर विशेष परिश्रम से ईश्वरानुमान बो 
खण्डन किया गया है, उससे हमलोगों का क्या प्रयोजन है ! प्रयोजन ही नहीं, 
कित इंशवरानुमान के निराकरण से पाप भी होगा, क्योंकि जो लोग अनुमान से ही 
ईश्वर को मानकर उनका भजन करते हैं, वे हमारे इस ईश्वरानुमान निराकरण को सुनकर 
यह समभँगे कि ईश्वर है ही नहीं, क्योंकि इश्वरसाधक अनुमान अनुमानाभास ६, र 
ईश्वर सिद्ध नहीं हो सकता । अतः ईश्वर है ही नहीं--इस प्रकार मानक, वेलं 
नास्तिक हो जायेंगे । नास्तिक बनना तथा नास्तिक बनाना ये दोनों महापाप हुँ । श्रतः 
ईरवरानुमाननिरासक युक्तियों को बतलाने वाले इम दूसरों को नास्तिक न रण 
कारण पापी होंगे, तथा उन युक्तियों को सुनने वाले दूसरे लोग नास्तिक बनने के हट 
पापी होंगे। इस प्रकार दोनों को पाप होता है। ईववरानुमान का निरा छि 
सवंथा श्रयुक्त है। उत्तर--प्रतीत होता है कि प्रश्नकर्ता आप बहुत दयालु हैं। फक 
है कि ऐसे लोगो को ईैदवरानुमाननिरासक युक्तियों को सुनने पर जिनका ईश्वर मे 
शियिल हो सकता है--ईश्वरानुमानखण्डन का उपदेश नहीं दिया जा% त 
और भोता महान्‌ पाप से बच जाये | हाँ, सुनो अरब हम इईश्वरानुमान निराकरण है हल 
बतलाते हैं | प्रथम प्रयोजन यह है कि यथावस्थित तस्व का बोध होता है | माँ हे 
कोई कहता है कि गन्ध भरोजेन्द्रिय से जाना जाता है, दूसरा उसका खण्डन करता है” के 


ख़ 
कि श्रोत्र से गन्ध जाना नहीं जाता, किन्तु वह प्राणेन्द्रिय से जाना जाता है | अ लम 
ह 


. दारा यथावस्थित तत्व का बोध होता है, क्योकि ्रणेन्द्रिय से जाना जाना र हाता 
a है । उसी प्रकार प्रकृत में भी ईंदवरानुमानखण्डन से यथावस्थित ईश्वरतत्व का 
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तावद्यथावस्थिततर्वावबोधः त्रेण गन्धग्रहणनिरासवत्‌, अनुमानस्या- 
भासतां पश्यतस्तीवरबुद्ेरीश्वराविश्वासपरिहारश्च । ततश्च मन्दानां मते- 
स्तीत्रबुद्धिना प्रक्षोभो न स्यात्‌ । एवमपि क्रियतां कारुण्यम्‌ | अग्रापग्रापकः 
स्यानुबादम्रसङ्गोऽपि परिहृतः स्यात्‌ । अनुवादत्वेऽपीश्वरः सिध्यत्येवेति न 
कश्चिद्दोष इति चेन्न; निमित्तोपादानभूतेश्वरासिद्धः | निमित्ततयाऽनुमान- 


क्योंकि शाख्र के द्वारा जाना जाना ही ईश्वर का स्वभाव है। दूसरा प्रयोजन यह है 
कि जो तीव्रबुद्धिसंपन्न पुरुष इैशवरानुमान में दोषों को समझकर उसे अनुमानाभास 
मानता है, तथा यह भी मानता है कि ऐसे अनुमःनों से ईश्वर सिद्ध नहीं होता । इस प्रकार 
समकर ईइवर में अविश्वास करने लगता है। उसके अविश्वास का परिहार इैश्वरानुमान 
का निराकरण तथा शास्त्र से ईश्वरसिद्धि का समर्थन करने पर ही हो सकता है। यह 
अविश्वास परिहार दूसरा प्रयोजन है । तीसरा प्रयोजन यह है कि उस तीत्रबुद्धिसपन्न पुरुष के 
द्वारा मन्द पुरुषों की बुद्धि में जो क्षोम होने वाला था, वह भी नहीं होने पायेगा । इस प्रकार 
तीत्रजुद्धिसंपक्ष और मन्दबुद्धिसंपन्न पुरुषों के प्रति भी दया की जाय, यह उचित ही 
है। किंच, शालन के प्रति दया करना भी उचित है। शास्र को ग्रप्रासतप्रापफ अर्थात्‌ इतर 
प्रमाणों द्वारा विदित न होने वाले अथाँ का प्रतिपादक माना जाता है । यदि अनुमान 
प्रमाण से ईइवर सिद्ध होता तो मानना पड़ेगा कि इईश्वरप्रतिपादक शालन अनुमानसिद्ध 
ईद्वर का अनुवाद करता है। अप्रासप्रापक शास्त्र में अनुबादकत्व दोष उपस्थित होता है | 
अनुमान से ईइवर की असिद्धि तथा एकमात्र गास्न से ईश्वर की सिद्धि का सम 
करने पर उपर्युक्त दोष परिहत हो जाता है। शास्त्र में अनुवादकत्व दोष का परिद्दार भी 
ईश्वरानुमान के निराकरण का एक प्रयोजन है । प्रशन--गाज मले ही अनुमानसिद्ध ईश्वर 
का अनुवादक हो, इससे ईश्वर सिद्धि में बाधा नहीं पड़ती है, किन्तु ईश्वरसिद्धि का इढी- 
करण ही होता है। शा्ज को अनुवादक मानने पर कोई दोष नहीं है | उत्तर-अनुमान 
से इस जगत्‌ का निमित्त कारण बनने वाले ईश्वर की भले दी सिद्धि हो, पर्छु इस 
जगत्‌ का उपादान कारण बनने वाले ईश्वर की सिद्धि नहीं दती है। इस जगत्‌ के प्रति 
अभिन्ननिमित्तोपादान कारण बनने वाला ईश्वर अनुमानप्रमाण से सिद्ध नहीं हो सकता । 
ऐसी स्थिति में शास्न अनुमानसिद्ध ईश्वर का अनुवादक कैसे माना जा सकता है ! 
प्रश्न-जो इश्वर अनुमान प्रमाण से निमित्त कारण सिद्ध होता दै उस ईश्वर का 
अनुवाद कर शास्त्र उस ईश्वर में उपादानकारणत्व का विधान अर्थात्‌ प्रतिपादन करे तो 
क्या आपत्ति है १ क्योंकि शास्त्र प्रत्यक्षादिसिद्ध प्रथिव्यादि का अनुवाद करके उन पृथिव्यादि 
ईस्वरशेषत्व और ईव्वरशरीरत्व इत्यादि का जैसा शास्त्र प्रतिपादन करता है, उसी 
मकार अनुमानसिद्ध ईइवर में शास्त्र उपादानत्व का प्रतिपादन कर सकता है। इसमें 
क्या दोष है! उत्तर--अनुमानसिद्ध ईदवर का अनुवादं कर यदि कोई अनुमान ईस्वर 
उपादानत्व का निषेध करता हो तो उस अनुमान में धर्मिग्राहकप्रमाणविरोधरूप दोष 
नहीं दिया जा सकता, यदि ईश्वर अनुमानसिद्ध हो | यदि ईश्वरशास्त्र सिद्ध होता 
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। 
[ ईर; .. 
सिद्वमीश्वरमनूद्योपादानत्वादि विधीयतास्‌, प्रत्यक्षसिद्ध पृथिव्यादिद 
मनूद्येखरशेषत्वशरीरत्वादिविधानबदिति वेत्‌ , तथैवानूदोपादानत्वनिषेषक्ञ. 
जुमानोदये घमिंग्राहकबाधस्य दुर्वचस्वप्रसङ्गात्‌, विशिष्टतया | 
सिद्धौ तस्य सुवचत्वात्‌ । एथिव्यादेरीश्वरशेपत्वा दि निषेधाुमानवत्‌ 
तदपीष्यतामिति चेन्न; तस्य निषेध्यग्राहकसिद्धयसिद्धिथ्याँ व्याधातस्य 


“तो इश्वर में उपादानत्व का निषेध करने वाले अनुमान के उदित होने पर उसमें धमिग्राहक 
प्रमाणविरोधरूपी दोष कहा जा सकता है। भाव यह है कि यदि ईक्वर शास्तरप्रमाण 
सिद्ध होता तो शास्त्रसिद्ध ईश्वर का अनुवाद फरके ही “ईंइवर उपादान कारण नहीं है 
क्योंकि वह निमित्त कारण है? ऐसे अनुमानों का--जो इश्वर में उपादानत्व का निषेध 
करते हैं--उदय होगा । उसमें धमिंग्राहकप्रमाणविरोधरूपी दोष इस प्रकार दिया जा 
सकता है कि इस अनुमान में जो ईश्वर पक्त माना जाता है, वह किस प्रमाण से सिद्ध होता 
है १ यहाँ कहना होगा कि वह शास्त्रप्रमाण से सिद्ध है । यदि ईश्वर शास्त्रप्रमाण सिद्ध है, तो 
शास्त्र धर्मिग्राहकप्रमाण होता है । वह शास्त्र ईश्वर को जगदुपादान बतलाता है। धमिग्राहक 
६ 


४५२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌, 


ha) 


प्रमाणशास्त्र से ईशवर के साथ ही साथ ईश्वर में उपादानत्व भी सिद्ध होता है। ऐसी 
स्थिति में इश्वर में अनुपादानत्व का साधक अनुमान में धमिंग्राहकप्रमाणबिरोध उपस्थित 
होता है | शास्त्र से ईश्वरसिद्धि यदि मानी जाय तभी ईश्वर को अनुपादान सिद्ध करने 
बाले अनुमान में घमिंग्राहकप्रमाणविरोध दोष दिया जा सकता है। यदि इईइवर अनुमान 
सिद्ध होता तो उस अनुमान में उपयुक्त दोष नहीं दिया जा सकता, क्योकि ईश्वर 
अनुमानसिद्ध यदि माना जाय तो घमिंग्राहकप्रमाण अनुमान होगा । ईश्वरसाधकानुमान 
से ईशवरानुपादानत्वसाधक अनुमान में कोई विरोध नहीं, क्योंकि ईकवरसाधक श्रममा 
ईश्वर को निमित्त कारण के रूप में सिद्ध करता है, उपादान कारण के स्प में नहीं | 
अतः ईश्वर में अनुपादानत्व साधकानुमान में धर्मिग्राहकप्रमाणविरोध नहीं कहा जास 
इस अनुमान से विरोध होने के कारण शास्त्र ईश्वर में उपादानत्व को नहीं साथ ल 
परश-प्र्षसिद्ध पृथिव्यादि में यदि कोई वादी ईश्वरशेषत्वामाव और ईशवरगरीरला 
इत्यादि को अनुमान से सिद्ध करना चाहे, वहाँ मले ही श्रुति पृथिव्यादि धर्मौ का 
न हो, तो भी वह अनुमान श्रुतिप्रमाण से--जो प्रथिव्यादि में इश्वररीषत्व आदि के त 
करता है, बाधित माना जाता है । उसी प्रकार श्रुति मले ही.ईश्वररूपी धर्मी का गर 
तयापि दैकवर में अनुपादानत्च साधक अनुमान को उस भृतिप्रमाण से--जो र 
सिद्ध करती है--बाधित माना जाय तो क्या आपत्ति है १ उत्तर यहाँ दृष्टान्त और द 
में अन्तर है। यहाँ दष्टान्तरूप से परयिव्यादि में इश्वरशेषत्वाभाव इत्यादि को 
अनुमान लिया जाता है। उस अनुमान में ईश्‍्वरशेषत्वाभाव और 
. इत्यादि साध्य है । जब तक ईश्वरशेषत् और इइवरशरीरल इत्यादि IE 
किसी प्रमाण से सिद्ध न हो, तब तक उनके अमाव को साधना असम्भव है| वसो | 
' शाख्प्माण से सिद्ध होते हैं, तयापि शालनप्रमाण से प्रथिव्यादि र 
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कतां | 


तृतीयः ] । भाषानुवादसहितम्‌, ४५३ 


सुबचत्वात्‌ । अत्रेखरो न एथिव्याद्यपादानम्‌; चेतनत्वात्‌ कतृत्वाद्वा 

~ Cte C ते 
कुलालवदित्यादिप्रयोणे कथञ्चिदपि स॒ हुवंचः। तदा त्वागमस्यान्यपरत्वो- 
पपत्तावीर्वरस्याचुपादानर्वसेव स्यादिति “जन्माच्यस्य यतः” इति निखिलः 


इत्यादि सिद्ध होते हैं । ऐसी स्थिति में प्रतियोगिग्राहक प्रमाण से परथिव्यादि में ईश्वरशेषत्व 
इत्यादि के सिद्ध होने पर अनुमानप्रमाण से पथिव्यादि में ईश्वरशेषत्वाभाव इत्यादि कैसे 
सांयेजा सकते हैं? साधने पर प्रतियोगिग्राइक प्रमाण से विरोध उपस्थित होगा । यदि 
पृथिव्यादि में ईश्वरशेषत्व इत्यादि को सिद्ध करने वाला कोई भी प्रमाण न न हो, तब यहः 
विरोध कहा जा सकता है कि प्रतियोगी इश्वरशेषत्व इत्यादि जत्र किसी भी प्रमाण से 
सिद्ध नहीं होते हैं, तो प्रतियोगी श्रयन्ताग्रसिद्ध होने पर उसका श्रनुमानाभाव अनुमान 
से कैसे सिद्ध किया जा संकता है? इस प्रकार हष्टान्त में विरोधरूप दोप कहा जा सकता 
है। परन्तु दार्शन्तिक में वेसा दोष नहीं कदा जा सकता । तथाहिं--ईश्वर जगत्‌ का 
उपादान कारण नहीं है, क्योंकि वह कर्ता है, तथा चेतन है । जो जो कर्ता एबं चेतन 
हैं, वे उपादानकारण नहीं होते, उदाइरण- कुलाल कर्ता एवं चेतन है, वह घट का 
उपादान कारण नहीं, किन्तु निमित्तकारण होता है। उसी प्रकार कर्ता चेतन 
इसवर भले ही जगत्‌ का निमित्तकारण हो, उपादानकारण नहीं है। इस प्रकार ईश्वर 
में उपादानत्व का निषेध करने वाला जो अनुमान कहा जाता" है उसमें श्रतिप्रमाण 
से विरोध नहों कदा जा सकता । क्योंकि श्रुतिप्रमाण ईइवररूप धर्मों का आहक नहीं 
है। प्रकृत विचार के अनुसार अनुमान ही ईश्वररूप धर्मी का आहक माना जाता 
है। तथा श्रुतिप्रमाण उपादानत्वहूप प्रतियोगी का भी ग्राहक नहीं है, क्‍योंकि प्रत्यच्‌ 
प्रमाण से ही मृत्तिका आदि में घटादि के प्रति उपादानस्व पहले से ही विदित रहता है। 
भृतिप्रमाण न पक्षरूप इश्वर का ग्राहक है, न तो प्रतियोगी का ग्राहक दै । अतः श्रुतिप्रमाण 
किसी प्रकार से इस अनुमान का उपजीव्य नहीं होता है। अतः धर्मिग्रहक प्रमाण- 
विरोध इस अनुपादानत्वानुमान में नहीं कहा जा सकता । इस अन्तर में अवश्य यह ध्यान 
देना चाहिये कि यदि ईश्वर को अनुमानप्रमाण सिद्ध माना जाय, भ्रुतिपमाण सिद्ध नहीं 
माना जाय तो ईइवर में अनुपादानत्व साधक अनुमान एवं (ईश्वर में उपादानत्व साधक 
भुतिप्रमाण में विरोध उपस्थित होने पर यही व्यवस्था करनी होगी कि ईश्वर में उपादानत्व 
का प्रतिपादन करने बाले श्रृतिप्रमाण का अर्थान्तर के प्रतिपादन में ही तात्पयं है, 
उपादानत्व के प्रतिपादन में 2: नहीं । इस प्रकार जब उपादानत्वप्रतिपादक शभ्रुति- 
वचनों में उपपत्ति लग जायगी, तब इन अन्य भ्रुतिवचनों से अनुपादानत्व ग्राहक 
अनुमान बाधित नहीं होंगे । तदनन्तर ईकवरमें अनुपादानस्व ही सिद्ध होगा । “जन्माद्यस्य यतः 
इस सूत्र से यह जो अर्थ प्रतिपादित होता है कि इश्वर संपूर्ण जगत्‌ का अभिन्ननिमित्तोपादान 
कारण है, यह अर्थ खण्डित हो जायगा । इस मय से ही ब्रह्मसूत्रकार ने तुरन्त ही “शास्रयो- 
नित्वात्‌” इस सूत्र से यह सिद्ध किया है कि ईश्वर एकमात्र शुतिप्रमाण से ही सिद्ध 
होने वाला तत्त्व है, वह प्रमाणान्तर अनुमान से सिद्ध नहीं हो सकता । इस प्रकार ईश्वर में 
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४५४ न्थायसिद्धाञ्जनभू 
[ ईरपरिच्् 


जगदेककारणत्वसंचिद्‌ विलीयेतेति भयादनन्तरभेव कारेः “शाह 

योनित्वात्‌” इति प्रमाणान्तरगोचरत्वं निरस्तस्‌ | , 
र ननु तहि “रचनाइुपपत्तश्च” इत्यादि सूत्र)" तद्भाष्यादिक च क्च 
टित १ न्यायतत्वे च प्रमातृपादे चेतनस्यैव कर्तत्वप्रतिपादनप्रकरो 
८६ के र्णू ति ठ 2 rt)? Sor La र्ण 
नचु वायुभूरेणूनां सङ्घातं करोति” इत्यादिना परिचोद्य दत्श्त्तरम्‌- 


प्रमाणान्तरगोचरत्व का खण्डन किया गया है। तदर्थ ईशवरानुमान का भी निराकरण 
किया गया है । 

“ननु तहि? इत्यादि | प्रश्न--यदे ईश्वर अनुमानप्रमाण से सिद्ध नहीं हो 
सकता, तो ब्रहमसूजरां के अन्तर्गत “रचनानुपपत्तेश्च” इत्यादि ब्रहमसून्र'२ और वहाँ के भाण 
इत्यादिग्रन्थ केसे संगत होंगे १ उस धिकरण में चेतन से अधिष्ठित प्रकृति इत्यादि को 
उपादान कारण मानने वाले सांख्यों के मत के खण्डन के प्रसङ्ग में उस सूत्र में एवं वहाँ के 
भाष्य में यह कहा गया है कि जिस प्रकार अचेतन होकर कारण अनने वाले मृत्तिका 
इत्यादि पदार्थ चेतन कुलाल इत्यादि से अधिष्ठित होने पर घटादि का कारण बनते हैं, 
उसी प्रकार अचेतन होकर कारण बनने वाले प्रकृति इत्यादि पदार्थ भी चेतन से अधिष्ठित 
होने पर ही महत्व इत्यादि का उपादान कारण हो सकते हैं | प्रकृति आदि का अधिष्ठाता 
वह चेतन इश्वर है । इस कथन से स्पष्ट होता है कि सिद्धान्त में अनुमान से ईश्वरसिदि 
मानी जाती है । तथा नाथमुनिस्वामीविरचित 'न्यायतत्त्व? अन्थ के प्रमातृपाद में चतन- 
कतुंत्व के प्रतिपादन के प्रकरण में शंका समाधान के रूप में यह कहा गया है कि यदि 
चेतन ही कर्ता होता तो अचेतन वायु भूमि से धूलियों को एकत्रित करके आकाश में चो 
उड़ा ले जाता है, इससे अचेतन भी कर्ता सिद्ध होता है। ऐसी स्थिति में चेतन ही कतां 
केसे माना जा सकता है १ इस शंका का समाधान यह है कि कर्ता, कम और करण ये तीन 
कारण क्रिया बाले होते हैं। इन तीनों में यदि कोई एक भी नहीं होता तो क्रिया निष 
नहीं होती । वायु जो भूमि से धूलियों को इकट्ठा करके उड़ा ले जाता है, वहाँ यह समभना 
चाहिये कि इका करना और उड़ाना इन क्रियाओं में भूमि के धूलि कर्म हं, वायु करण है 
तथा वहाँ भी एक चेतन कर्ता अवश्य है। इस समाधान से यह स्पष्ट होता है कि bE 
में ईश्वरानुमान सम्मत है, क्योंकि प्रत्येक क्रिया में कर्ता की आवश्यकता वहाँ बताई 


Eg ha ७ ~ ~ १ रा 
११. “रचनानुपपत्तेश्च ना्ञुमानं प्रवृत्तेश्च” इस ब्रह्मसूत्र का यह अथं है कि सांख्यों ई 


वर्णित प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति जगत्‌ की रचना में समय नहीं है, क्योंकि वह हि 
है, तथा उसके स्वभाव को जानने वाले किसी चेतन से अघिछित नहीं है न वा 
मं देखा गया है जो काष्ठ इत्यादि अचेतन पदार्थ, उनके स्वभाव को ज 
बढई ऐसे चेतनों से अधिष्ठित नहीं होते, चे रथ और प्रासाद इत्यादि के नर 
..._ मैं असमर्थ हैं। यदि वे बढई इत्यादि से अधिष्ठित होते हैं, तभी उनम कार्यार 
.. के लिये प्रवृत्ति देखने में आती है । 
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४उच्यते--कर्तकरणकर्माणीति त्रीणि कारणानि क्रियाविशिष्टानि | तेषा- 
मन्यतमाभावे क्रिया न युज्येत” इत्यादि । अत्रापीश्वरानुमानालुमतिस्टटा । 
अतः “शाख्रयोनित्वादित्यस्यान्यंथाऽथो वाच्य इति चेन्न; रचनालुपपत्तः” 
इत्यादेरन्यभावर्ात्‌ । तत्र हि चेतनानधिष्ठितप्रकृत्याद्यपादानत्वमात्र- 
प्रतिपादकान्‌ ग्रति विशेपविरोधादिप्रदर्शने तात्पर्यम्‌ | स्वपक्षे तु तेषां 


है। अतः इस जगत्‌ का उत्पादन, रक्षण और नाश भी किसी चेतनबिशेष कर्ता से ही 
संपन्न हो सकता है । वद चेतनविशेष अस्मदादि नहीं हो सकता, अपितु वह ईइबर ही है। 
यह अभिप्राय उस ग्रन्थ से स्पष्ट है। इस प्रकार सिद्धान्त में ईश्वरानुमान की संमति मिल 
जाने से “शास्त्रयोनित्वात्‌” इस सूत्र का--जो ईश्वर में अनुमानासिद्धत्व एवं शास्त्रेक- 
सिद्धत्व का प्रतिपादक माना जाता है-दूसरे ही प्रकार से अर्थ करना चाहिये। ईश्वर 
सर॑ज्ञ होने से शास्त्र का योनि अर्थात्‌ उत्पादक है। इस प्रकार उस सूत्र का अर्थ 
करना चाहिये । ऐसी स्थिति में सिद्धान्त में ईश्यरानुमान का निराकरण केसे किया जाता 
है! उत्तर-जिन “रचनानुपपत्तेः? इत्यादि सूत्र और उनके भाष्य इत्यादि ग्रन्थों के आधार 
पर इेक्वरानुमान के निराकरण में बाधा दी जाती है, उन सूत्र और भाष्यादिं ग्रन्थोंका दूसरे ही 
किसी अर्थ को बतलाने में तास्पर्यं है। उससे ईइ्वरानुमान के निराकरण में कोई बाधा 
नहीं है ।!साँख्य अनुमानप्रमाण से चेतनानधिष्ठित प्रइत्यादि को उपादानकारण मानते 
हैं, प्रकृत्यादि के अधिष्ठाता के रूप में इंइवर को मानकर उसे निमित्तकारण के रूप में नहीं 
मानते हैं। इस प्रकार अनुमानप्रमाण के आधार पर मानने वाले सांख्यादि के प्रति 
रचनानुपपत््यधिकरण में यह कहा गया है कि अनुमानप्रमाण से चेतनानधिष्डित स्वतन्त्र 
प्रकृत्यादि का कारणत्व सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि वैसी व्यासति नहीं है । लोक में मृत्पिण्ड 
इत्यादि अचेतन कारण चेतन कुलाल इत्यादि से अधिष्ठित होकर ही कार्य के उत्पादक 
जब देखे जाते हैं, तो अचेतन प्रकृत्यादि पदाथं भी चेतन से अधिष्ठित होकर कारण 
क्यों न होंगे! अतः अनुमानप्रमाण से प्रकृत्यादि में स्वातन्त्यरूप विशेष सिद्ध नहीं होगा । 
इस प्रकार प्रकृत्यादि के स्वातन्त्रयरूप विशेष के विषय में विरोध दिखलाने में उस 
अधिकरण का तात्य है। उस अधिकरण का प्रकृत्यादि के श्धिष्ठाता चेतनविशेष को 
साधने में तात्पय॑ नहीं है, क्योंकि लोक में दुग्ध इत्यादि ऐसे भी पदाथ देखे जाते हैं, 
जो चेतन से अधिष्ठित न होकर दही इत्यादि का कारण बनते हैं। अतः व्यासि न होने . 
पर अनुमान से ईश्वर सिद्ध नहीं हो सकता । लोक में चेतन कारण दो प्रकार के 
हें-कुछ अचेतन कारण चेतन से अधिष्ठित होकर कारण बनते हैं। उदाहरण मृत्पिण्ड 
इत्याद है। कुछ अचेतन कारण चेतन से अनधिष्ठित होकर कारण बनते हैं। उदाहरण 
दुग्ध इत्यादि है | ऐसी स्थिति में जगत्‌ का उपांदान कारण बनने वाले प्रकृत्यादि 
अचेतन पदार्थ चेतनाधिष्ठित तथा चेतनानधिष्ठित होकर भी कारण 
बन सकते हैं। झनुमानप्रमाण से यह सिद्ध नहीं हो सकता है कि वे चेतनानधिषित 
होकर अर्थात्‌ स्वतन्त्र रूप से जगत्‌ का कारण बनते हैं। सिद्धान्त में प्रकृत्यादि पदाथों 
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[ इपर 
सम्भाबनातकत्वभेव, तदजुगृहीतस्त्वागम एव प्रमाणम्‌ । अत एव न्याय 
तत्तवचनमपि निव्यूढम्‌ । तदेचष्टुपादानसनूदच निसिचत्वनिपेधका 
निमित्तस्वमनूद्योपादानत्वनिषेष॒कांश्च प्रति धसिग्राइकााध दृक्त' शाह 
~ _ द्‌ ८0० ....... | 
जगदुपादाननिमित्तालुमानयोदूवणमिति सन्तव्यश्‌ । आगसेश्वराविषततीकारे 
त्वाश्नयासादारात संग्रह; | 
के चेतनाधिष्टित होकर कारण बनने की बात जो उस अधिकरण में की गई है, उसमें 
केवल सम्भावना तको का उल्लेख है। उस कथन का भाव यही है कि प्रकृत्यादि पदार्थ 
चेतनाधिष्डित होकर भी कारण बन सकते हैं, उनका अधिष्ठाता एक चेतन हो सकता 
है | उस कथन का यह भाव नहीं है कि प्रङ्त्यादि चेतनाधिष्ठित होकर ही कारण बनते हैं, 
उनका यह भी भाव नहीं है कि प्रकृत्यादि चेतनाधिष्ठित होकर ही कारण बनते हैं, उनका 
अधिष्ठाता एक चेतन ही है। इन सम्भावना तकों की सहायताप्रा्त आगमपमाण से 
ही यह अर्थ सिद्ध होता है कि प्रकृत्यादि अचेतन चेतनाधिष्ठित होकर ही कारण बनते हैं, 
तथा उनका अधिष्ठाता एक चेतन ईश्वर अवश्य है। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है 
कि ईश्वर एकमात्र शाल्नप्रमाण से ही सिद्ध हो सकता है । ऱ्य!यतत््व का वचन भी इस प्रकार 
सम्भावना तक को बतलाने में तात्पर्यं रखता है, अथवा शा्रसिदध ईश्वर को मानकर 
प्रवृत्त है । इस प्रकार उस वचन का निर्वाह दो जाता है। सांख्य जगत्‌ का उपादान- 
कारण प्रकृति को मानते हैं, जगत्‌ का निमित्तकारण इश्वर को नहीं मानते । नैयायिक 
- इत्यादि इश्वर को जगत्‌ का निमित्तकारण मानते हैं, ईश्वर को जगत्‌ का उपादानकारण 
नहीं मानते, तथा कुछ वादी यह भी मान सकते हैं कि ईश्वर जगत्‌ का उपादानकारण ही 
है, निमित्तकारण नहीं । शास्न ईकवर को जगत्‌ का उपादानकारण एवं निमित्तकारण 
बतलाता है । ऐसी स्थिति में उन वादियों के प्रति-जो ईश्वर को जगत्‌ का उपादान मानकर 
इश्वर में जगन्निमिततत्व का निषेध अनुमान से. करते हैं, तथा ज्ञो ईश्वर को जगत्‌ का निमित्त 
कारण मानकर उसमें उपादानत्व का निषेध अनुमान से करते हैं--धर्मिग्राहक प्रमा 
विरोध को बतलाने के लिये उन अनुमानौं पर- जिनसे केवल जगढुपादानकारण तया 
केवल जगन्निमित्तकारण सिद्ध किया जाता है-दूषण दिया गया है 
यह है कि जिस अनुमान से ईइवर में उपादानत्व तथा निमित्त का 
'निपेध किया जाता है, क्या उन अआनुमानों में अनुमानसिड ईश्वर शो 
बनाया गया है! या शाख्रसिद्ध इश्वर पक्ष बनाया गया है! दोंनों पक्षों मं i 
प्रथम पच में यह दोष है कि पहले अनुमान से ईववर सिद्ध नहीं होता, वह का 
बनाया जा सकता ! द्वितीय पक्ष में यह दोष है कि शास्र से ईइवर जगत का pe 
एवं उपादानकारण निश्चित है । उसके विषय में यह सन्देद है ही नहीं कि पर क पे 
कारण है या नहीं, वह निमित्तकारण है या नहीं-इत्यादि। सन्देह " दोष है. 
इरे सन्देदुघट्ति पक्षता भी नहीं है। अतः उन अनुमानो में आश्रय्तिडधि | 
है यही दोनों अधिकरणों के भावों का संग्रह है । 
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तुंतीयः ] मांषानुवादसहितम्‌ vis 
( इश्वरस्या भिन्ननिमित्तोपादानत्वस्य समर्थनम्‌ ) 
निमित्तोपादानेक्यवाक्यं यूपादित्येक्यवाकयवदिति चेत्‌; कथम्‌ ? 
लक्षणविरोधादिति चेत्‌, मैत्रम्‌ ; नह्युपादानासमवायिव्यतिरिक्तं निमित्तः 
मिति निमित्तलच्षणस्‌, नापि निमित्तासमवायिव्यतिरिक्तकारण्ुपा- 
दानमित्युपादानलच्षणम्‌, = येनात्र विरोधः स्यात्‌ । Mss कि तहि? 
“उपादानकारणत्वं च परिणामास्पदत्वमेव” इति ग्रहाचुसारा- 
द्वस्थाश्रय उपादानम्‌ । आगन्तुकोऽपथकूसिद्धो धर्मोऽवरस्था । विशेषतः 
बिशि [as ए यवस्थाविशि ° 
तृत्तरोत्तरावस्थाविशिष्टस्त्ररुपापेक्षया तद्चुपुणानयतपूवभाव्यवरस्थाचाशाष्ट 
( इश्वर जगत्‌ का अभिन्ननिमित्तोपादान है, इस अथं का समथन ) 

“निमित्तोपादान? इत्यादि । प्रइन--उपनिषत्‌ इत्यादि प्रमाणग्रन्थों में ऐसे जो 

वचन मिलते हैं, जिनसे जगत्‌ के निमित्तकारण एवं उपादानकारण में एकता का प्रतिपादन 
होता है, उन वचनों को आदित्य और यूपस्तम्म में एकता बतलाने वाले “आदित्यो यूपः? 
इस वचन के समान मानना चाहिये । जिस प्रकार आदित्य और यूप में भेद 
प्रत्यक्षसिद्ध होने से “आदित्यो यूपः? इस वचन का अमेद में तातं नहीं माना जाता है, 
किन्तु अर्थान्तर में तात्पर्यं माना जाता दै, उसी प्रकार निमित्तकारण और आ 
कारण में भेद अवश्य मान्य होने से उनमें अभेद बतलाने वाले बचना का भी 
अर्थान्तर में ही तात्पर्यं मानना चाहिये। अमेद में तायं नहीं मानना चाहिये। 
उत्त -उपादानकारण एवं निमित्तकारण में भेद केसे सिद्ध होता ! यदि कहो कि उपादानः 
कारणका लक्षण एवं निमित्तकारण का लक्षण एक वस्तु में संगत नहों हो सकता, उनमें 
विरोध है | अतः उपादान एवं निमित्त को भिन्न-भिन्न मानना चाहिये। यह कथन समीचीन 
नहीं, क्योंकि उपादानकारण एवं निमित्तकारण के ये लक्षण नहीं हैं कि जो कारण 
उपादान एवं असमवायिकारण से भिन्न हो वह निमित्तकारण है, तथा जो कारण निमित्त 
कारण एवं असमवायिकारण से भिन्न हो वह उपादानकारण है। यदि इस प्रकार लक्षण 
माने जाते तो अवश्य उनमें विरोध होगा, तथा उनका एक में समावेश भी नहीं दोगा । 
परन्तु सिद्धान्त में उपादान एवं निमित्त कारण के ऐसे लक्षण नहीं माने जाते \ सिद्धान्त 
में “लो परिणाम का आस्पद होता है, वह उपादानकारण होता है” इस अथ को बतलाने 
वाते “उपादानकारणत्वं च परिणामास्पदस्वमेव” इस वेदाथसंग्रह वाक्य के अनुसार 
उपादानकारण का यही लक्षण माना जाता है कि जो पदार्थ अवस्था का आश्रय होता 
है, वह उपादानकारण है। जो धर्म॑ आगन्तुक हो तथा घर्मी को छोड़कर अलग नही 
रह सकता हो, वह धर्मं अवस्था कहलाता है। इस वस्तु का उपादानकारण कोन है! 
इस प्रकार विशेषरूप से निरूपण करना हो तो यह कहना चाहिये कि उत्तरोत्तरावस्थाविशिष् 
द्रव्यस्वरूप उत्तरोत्तरावस्थाविशिष्टरूप से कार्य होता है, उस कार्य के लिये वही द्रव्य- 


स्वरूप जो उन उत्तरोत्तर अवस्थाओं के लिये श्रनुकुल बनने वाली तथा नियम से पूर्वकाल 
0 
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आओ उन्नुसमुदाय ही पट है। संयोगविशेष पाये हुए वन्तुओं से व्यतिरिक पट 


पद स्यायंसिद्वाञ्जनम्‌ [ रपर 


तदेव वस्तूपादानस्‌ $ यथा घटत्वावस्था विशिष्टसृद्द्रव्यापेक्तया पिण्डत्वावस्था- 
बिशिष्ट तदेव द्रव्यम्‌ । तदचुगुणशब्दैन प्रतिसर्गावस्थाव्यवच्छेद! । परिः 
' न्मुख्यातिरिक्तनाकारेणापेक्षितं कारणं निमित्तम्‌ । असमतायीत्यबान्त. 
विभागस्तु नास्मदीयेरम्युपगतः पारिभाषिकत्यात्‌ । अन्यथा निमित्तकारण- 
प्रत्यासन्नं कारणमनिमित्तमित्यादिविभागान्तरस्यापि परिमापितु' 
शक्यत्वात्‌ । पटाद्यसमवायितया तन्तुसंयोगादयस्त्वसिद्धा एव; अवयवि- 
भङ्गात्‌, तावत एव तस्त्रात्‌। संयोगादिकारणतया नोदनादयस्तु सिद्वा 
अपि निमित्तकोटेने व्यतिरिच्यन्ते | ततश्च लक्षणद्यमपीश्वरे सिद्धम्‌; 


में होने बाली अवस्थाओं से विशिष्ट है-उपादान कारण होता है । उदाइरण--घरत्वावस्था 
बिशिष्ट मृद्द्वव्यरूपी कार्य के लिये पिण्डत्वावस्थाबिशिष्ट वही मृद्द्रव्य उपादान कारण होता 
है। पूर्वावस्था तदनुगुण हो, अर्थात्‌ कार्यावस्था के लिये अनुकूल हो, ऐसा कहने से 
प्रलयावस्था का व्यवच्छेद हो जाता है, क्योंकि प्रलयावस्था सवं कार्यों का बिरोधी है, वह किसी 
भी कार्यावस्था के अनुकूल नहीं है । अत एव प्रलयावस्था विशिष्ट द्रव्य उपादान कारण नहीं 
माना जा सकता | इसी प्रकार धूलित्वाबस्था विशिष्ट मृदूद्रव्य भी घट के लिये उपादान नहीं 
है, क्योंकि जिस प्रकार पिण्डत्वावस्था घरत्वावस्था का अनुकूल है, उसी प्रकार धूलिलवावश्य 
घटत्वावस्था के लिये अनुकूल नहीं है, क्योंकि धूलियों से तो घट बनता नहीं है | उपादान 
कारण परिणाम को प्राप्त करने के लिये तैयार रहता है, अत एव उसमें परिणामौन्युल्य माना 
नाता है | जो परिणामौन्मुख्य को छोड़कर दुसरे आकार से अर्थात्‌ कार्यानुकूल शनेचछाप्रपत 
इत्यादि आकार से विशिष्ट होने से अपेक्षित होता है, वह निमित्तकारण है । नैया 
और वैशेषिक ऐसे दार्शनिक असमबायिकारण ऐसे तीसरे प्रकार का एक कारण हे 
हैं, परन्तु असमवायिकारण ऐसा एक विभाग हमारे लोगों द्वारा स्वीकृत नहीं है, क्योंकि बा 
उनके परिमाषामात्र से सिद्ध है। नैयायिक इत्यादि दार्शनिक “समवायिकारण से we 
समवायिकारण है” ऐसे स्वेच्छा से परिभाषा करके असमवायिकारण को तीसरी के 
कारणं मानते हैं। तब तो “निमित्तकारण से सम्बद्ध कारण अनि्ित्तकार/ 

भी स्वेच्छा से परिभाषा करके कारणों में अनिमित्तकारण ऐसा एक अले हे 
माना जा सकता है। स्वेच्छा से परिभाषा करके विभाग करना अयुक्त है। यह 
कारण उपादानकारण और निमित्तकारण ऐसा दो प्रकार का है। नैयायिक 


चच 


मानते हैं कि तन्तु संयोग इत्यादि परादि का असमवायिकारण है, क्योंकि पर अवी 


इत्यादि 


समवायिकारण तन्तु आदि से सम्बद्ध होकर कारण बनता है। उससे र |: 


उसन्न होते हैं। उनका यह मत समीचीन नहीं है, क्योंकि पहले दी शेन बबी 
का खण्डन किया गया है। तन्तु ऐसे अबयवों से पट नामक कोई नति 


नामक की 


नद 


उत्पन्न नहीं होता, न उसका तन्तुसंयोग असमवायिकारण है, क्योंकि 
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अविभक्तनामरूपचिदचिच्छरीरकस्प विभक्तनामरूपचिदचिच्छरीरकत्वा- 
ेक्तयोपादानत्वसिद्धे, अविभक्तचिदचिच्छरीरकत्वातिरिक्तन कुलालादि- 
साघारणसङ्कर्पविशेषबच्वाद्याकारेण निमित्तस्वसिद्वे्ध । ईश्वरस्यैव 
कचिद्विषये कर्तत्वश्ुपादानत्मं च परैरपि स्वीकार्यम्‌ । सन्ति हि संयोगा- 
दयो घटादिभिरीशवरस्य । ततश्रेश्वरस्तेषां समनायित्वात्‌ सर्वकार्यकतृत्वा- 
चोपादानं निमित्तं च । तत्कर्तकत्वानभ्युपगमे कार्यत्वात्‌ सकतकमित्यनुमानं 
दशमदशापन्नम्‌ । एवमनीश्रेष्वपि बुद्धिपूरवस्वज्ञानसुखाद्युत्पादने निमित्तो- 
पादानत्वसमुच्ययः सिद्धः । ततः सिद्धं क्ष्मचिदचिइस्तुशचरीरकं ब्रह्मेव 


कोई द्रव्य उत्पन्न नहीं होता दै । जो नोदनादि क्रियाय संयोग आदि का कारण होती हैं, 
वे निमित्तकारण ही हैं, उस कोटि से बहिभूत नहीं हैं। उपयुक्त उपादानकारण लक्षण 
और निमित्तकारण लक्षण दोनों मी ईश्वर में संगत हैं। प्रलयकाल में नामरूप विभाग- 
रदित चेतनाचेतनरूपी शरीरों से विशिष्ट होकर ईश्वर रहतां है। वही ईइवर सृष्टिकाल 
में नामरूप विभाग युक्त चेतनाचेतनरूपी शरोरों से विशिष्ट बन जातां है। यही जगत्‌ 
कहलाते हैं। नामरूप विभागयुक्त चेतनाचेतन शरीरक इश्वर कार्य पदार्थ है। इसका 
नामरूपविभागरहिंत चेतनाचेतनशरीरक ईश्वर उपादानकारण है, क्योंकि वे ही 
उपर्युक्त कार्यरूप में परिणत होते हैं। इश्वर में अविभक्त चेतनाचेतनशरीरकत्व एक 
आकार है। उसी प्रकार संकल्पविशेषत्व इत्यादि आकार भी उसी में हैं । संकल्पविशेषत्व 
इत्यादि आकारों को--जो अविभक्त चेतनाचेतन शरीरकत्व आकार से भिन्न हैं--लेकर 
इश्वर जगत्‌ का निमित्तकारण उसी प्रकार होता है, जिस प्रकार कुलाल घर बनाने के लिये 
संकल्प करने के कारण घट का निमित्तकारण होता है । नैयायिक इत्यादि परवादियों को भी 
कई कार्यो के विषय में ईश्वर को निमित्तकारण एबं उपादानकारण मानना अनिवायं 
हो जाता है। ईश्वर का घटादि के साथ संयोगादिं है । ये कादाचित्क होने से कार्य हैं| 
नेयायिकमतानुसार इनके लिये ईश्वर समवायिकारण दै, क्योकि ये कायं ईश्वर में समवाय- 
संबन्ध से विद्यमान होते हुये उत्पन्न होते हैं, तथा ईश्वर सब कार्यों का कर्ता होने के कारण इन 
कार्यों का भी कर्ता है | तथा च--नैयायिकमतानुसार ईश्वर इन कार्यों का समवायिकारण होने 
से उपादानकारण तथा कर्ता होने से निमित्कारण है। इस प्रकार ईश्वर में उभयविध 
कारणस्व नैयायिक इत्यादि परवादिर्यो को भी मानना पड़ता दै । यदि ईश्वर इन कायो का 
कर्ता नहों माने जाँय तो “क्षितिं और अंकुर इत्यादि सकतंक हैं, क्योकि ये कार्य हैं” यह 
ईश्वरसाधकानुमान व्यर्थ हो जायगा, क्योंकि घटेश्वर संयोग इत्यादि में ईश्वर कर्ता न होने से उनमें 
सकतृकत्वरूपी साध्य नहीं है, कार्यत्वरूप देतु है । अतः व्यभिचार दोष उपस्थित होगा । 
किंच, अनीश्वर जीवों में मी निमित्तत्व और उपादानत्व का समुच्चय सिद्ध होता है, क्योंकि 
जीव जन बुद्धिपूर्वक अपने में ज्ञान और सुख इत्यादि को उसन्न करता है, 
तत्र चे बुद्धिपूतक सुखादि के उत्पादक होने से निमित्कारण तथा सुखादि के 
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४६० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ रपरे 
स्थूलचिदचिद्वस्तुशरीरतया परिणमतीति वेदान्ताः ्रतिपाद्यन्तीति । 
तेन च तद्वधतिरिक्तस्य निखिलस्याधाराधेयभावेश्वरेशितव्यत्वशेपशेपित. 
शरीरशरीरिभावकायकारणमावादयो यथाग्रहणं संबन्धाः | 
( श्रीतत्त्वनिरूपणम्‌ ) 
श्रिया सह तु दाम्पत्यं शाश्वतं तत एष तु | 
तयोः ` `साम्येक्यशक्तित्वत्वस्वादिगिरां गतिः ॥ 


समवायिकारण होने से उपादानकारण सिद्ध होता है । इस विवेचन से 

होता है कि सूचमचेतनाचेतन शरीरक ब्रह्म ही स्थूल चेतनाचेतन 
ब्रहारूप में परिणत होता है | इसी अर्थ का सब वेदान्त प्रतिपादन करते हैं।. 
इससे प्रमाणानुसार यइ मानना चाहिये कि ईदवरव्यतिरिक्त संपूर्ण प्रपञ्च के ईश्वर के साथ 
ये संबन्ध होते है (१) आधाराघेयमाव, क्योंकि ईक्वर आधार है और प्रपञ्च आधेय है, 
(२) ईस्वरेशितव्यमाव, क्योंकि ईश्वर शासक है, तथां प्रपञ्च उसका शास्य है, (३) शेषिशेषिमाव 
क्योंकि ईःवर प्रपञ्च से अतिशय पाने वाले होने के कारण शेषी है, तथा प्रपञ्च ईश्वर का 
अतिशयाधायक होने से शेष है। (४) शरीरशरीरिमाव, क्योकि ईश्वर शरीरी है, प्रपश्न 
उसका शरीर है, (५) कायंकारणमाव, क्योंकि ईश्वर कारण है एवं प्रपञ्च उसका कार्य है। 
ऐसे अनेक संबन्ध प्रमाणानुसार सिद्ध होते हैं । 

( भीतत्व का निरूपण ) 

. थिया सह! इत्यादि। भगवान्‌ ईश्वर भर श्रीजी ईश्वरी हैं। दोनों में दासल 
संबन्ध अर्थात्‌ पति-पत्नीभाव संबन्ध शाश्वत विद्यमान है। इस संबन्ध के कारण सब 
तरह के वचनों का निर्वाह हो जाता है । कतिपय वचन" ईष्वर और श्रीजी में समता के 


३३. श्रीमहाखदमी चोर श्रीभगवान्‌ में समता को बतलाने वाले ये वचन यहाँ ध्यान 
देने योग्य हैं--( १ ) श्रीलक्ष्मी के विषय में वेद का यह वचन है “अस्येशाना जगतः 
. अथे-श्रीलक्ष्मी इस जगत्‌ की ईश्वरी हैं, अर्थात्‌ जगत्‌ पर शासन करने वाली 
„ कठोपनिषद्‌ में श्रीभगवान्‌ के विषय में यह वचन है कि “ईशानो सूतमध्यस्प न 
अथे--श्रीभगवान्‌ भूत और भविष्य सब पदार्थों के इश्वर दै, अर्थात्‌ उन ३। 
शासन करने वाले हैं। इस प्रकार इन वचनों से इन दोनों को इश्वर कहा गया 
किंच, शाख्ों सें श्रीमहालक्ष्मी को 'विष्णुपतीः और श्रीभगवान्‌ को ' 2 
कहा गया दै । इससे दोनों में पति-पत्नीभाव सम्बन्ध सिद्ध है। पर्ति शब्द 
स्वामी अथं है ओर 'पत्नी” शब्द का स्वामिनी । इसलिये दोनों में hd है 
फित होता है। तथा च ईंदवरत्व एवं स्वामित्व की इष्टि से पो 
समता है | 2106 
 खकष्मी ओर भगवान्‌ में पेक्य बतळाने चाळे कई वचन हैं। ८ पै पालि 
“नरनारीमयो हरि!” श्र4--भीहरि भगवान्‌ नरनारीमय हें ] (पार ad: 
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प्रतिपादक हैं, कुछ वचन भगवान्‌ और श्रीजी में एकता के प्रतिपादक हैं। कई वचन 
श्रीजी को भगवान्‌ की शक्ति बतलाते हैं । कई वचन भीजी को व्यूह के समान भीमगबान्‌ 
का अवस्थाविशेष बतलाते हैं। दाम्पत्यसंबन्ध को मान लेने पर इन सब वचनों का 
निर्वाह हो जाता है। 


देवीम्‌” | अथै--भ्रीऊचमी नारायणात्मिका हैं। इनका चिन्तन करना चाहिये। 

शरण्यामनुचिन्तयेत्‌”' । ऐसा यहाँ दूसरा पाद हे । इन वचनों से श्रीमहालक्ष्मी जी 
ओर नारायण भगवान्‌ में ऐक्य सिद्ध होता हे। विद्वान्‌ लोग इस ऐक्य को कई 
ह से सिद्ध करते हैं । वे इस अथं पर इस वचन को भी प्रमाण रूप में रखते 

कि । 
रं याइशोऽसि कमल्ामपि ताइशां ते दारान्‌ वदन्ति युवयोन तु भेदगन्धः | 
मायाविभक्तयुवतीतुमेकमेव स्वां मातरं च पितरं च युवानमाहुः || 
अथं-हे भगवन्‌ ! आप जिस प्रकार के हो, आपकी घमंपल्ली भ्रीमहालक्ष्मी जी भी 
उसी प्रकार की हैं । आप दोनों में भेद का गन्ध तक नहीं हे । आप एक ही माया से 
युवती के रूप में दूसरे शरीर को लेकर अलग रहते हो, ऐसे एक युवा आपको ही सब 
लोग माता और पिता कहते हैं । इन वचनां से ऐक्य का निर्वाह कई विद्वान्‌ इस प्रकार 
करते हैं कि सत्ता इत्यादि से युक्त श्रीभगवान्‌ ही लचमीजी हैं । दूसरे विद्वान्‌ कहते हैं 
कि खीरूप नित्य विग्रह से विशिष्ट श्रीभगवान्‌ ही श्रीलक्ष्मी जी हैं। अन्य विद्वान्‌ 
कहते हैं कि जिस प्रकार श्रीभगवान्‌ ने असुरों को मोहित करने के लिये मोहिनी 
रूप से ख्रीरूप का धारण किया था, उसी प्रकार स्वयं आनन्द लेने क लिये खीविभ्रहद 
का धारण कर रहने वाळे भगवान्‌ ही भीमहालक्ष्मी हैं । इतर विद्वान्‌ यह कहते हैं 
कि श्रीभगवान्‌ के स्वरूप का एक देश अलग अहन्ता को लेकर खीरूप विग्रह का 
धारण करके भ्रीमहाछक्ष्मी के रूप में रहता हे। भीभगवान्‌ और श्रीमहालक्ष्मी जी 
में इस सत के अनुसार अहन्ता भिन्न हे, अत एव परस्पर भोक्तृत्व उपपन्न 
हे । परस्पर भोक्तृत्व के लिये श्रीभगवान का स्वरूपैकदेश अलग अहन्ता से युक्त होकर 
तथा ख्रीरूप को धारण कर शीमहाछद्ष्मीरूप बन जाता हे । ये सब ऐक्यवाद के 
अवान्तर भेद हैं । 
कई वचन बतलाते हैं कि श्रीलक्ष्मीजी भगवान्‌ की शक्ति है | एक वचन यह है-- 
जगदुत्पादिको शक्तिस्तव प्रकृतिरिष्यते | 
सैव नामसहइस्रषु छक्ष्मीः भीरिति कीत्यंते || 

अथे-हे भगवन्‌ ! जगत्‌ को उत्पन्न करने वाली आपकी जो शक्ति हे, बह प्रकृति 
सानी जाती है। वही सहखनाम में लक्ष्मी और श्री कही जाती हैं । जिस प्रकार व्यूह 
भगवान्‌ का अवस्थाविशेष दै, उसी प्रकार छइमी भी भगवान्‌ का अवस्थाविशेष है । 
इस प्रकार कई वचन बतलाते हैं । इन सब वचनों का निर्वाह उस पक्ष में अनायास 
सम्पन्न हो जाता है, जिस पक्ष में ळक्ष्मी ओर नारायण में शाश्वत दाम्पत्य सम्बन्ध 
साना जाता है। निर्वाह प्रकार आगे म्न्य में वर्णित है। 
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४६२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ रपर 


ज्ञानानन्द्यत्यन्तसाम्याज्ञगजनकत्व ` शेषिख" “शरण्यलप्राप्पता| दि 
साम्याच्च साम्यगिरां निर्वाहों व्यक्तः | एकत्ववादा अध्ये न्दा 
७५ ~ गिकै ६ हि 

समतया प्रकारेक्येन, समस्तप्रपश्चप्रतियो गिकेकशेपित्वाश्रयत्वेन, महेन्द्रा- 


'शञानानन्द! इत्यादि | भगवान्‌ और श्रीजी दोनों जशञानानन्दस्वरूप हैं, दोनों निर्विकार 
एवं नमल हैं, तथा दोनों जगत्‌ के उत्पादक१४ एवं शेषी*० हैं। किंच, दोनों जोक 
शरण्य एवं राप्य हैं। इन सब दृष्टियों से दोनों अत्यन्त सम हैं। इनमें साम्य को बतलाने 
वाले वचन उपयुक्त साम्य का प्रतिपादन करते हैं। इस प्रकार उनका निर्वाह हो जाता 


१४, श्रीभगवान्‌ जगत्‌ के कारण हैं। उसी प्रकार श्रीलक्ष्मीजी भी जगत्‌ की कारण हें 
इस विषय में “आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌? यह वेद वचन प्रमाण दै । झा या 
काल में वायु के बिना स्वधा के साथ एक मात्र परमात्मा विराजमान थे । यहाँ 'स्वधा' 
शब्द ल्क्ष्मीतत्तव का वाचक है, क्योंकि लक्ष्मी के विषय में पुराणों में कहा गया है कि 
“स्वधा स्वं छोकपावनी” अर्थ- हे महाल्नचमी जी ! आप लोकपावनी स्वधा हैं। 
उपयुक्त वेदद्चन से यह सिद्ध होता है कि श्रीभगवान्‌ के समान लक्ष्मीजी भी 
जगत्कारण हैं । - 

१५, भ्रीलक्ष्मीजी भगवान्‌ के समान स्वामिनी हैं, जीवों को शरण देने वाली हैं, तथा 
जीवों की माप्य हैं। इस विपय में निम्नलिखित वचन प्रमाण हैं--(३) “स्या मम 
शेषं हि विभूतिरुभयास्मिका” । श्रीभगवान्‌ कहते हैं कि लीकाविभति और भोगविभूति 
मेरी तथा भ्रीमहाल्नचमी जी की संपत्ति है | इससे महालक्ष्मीजी का शेपित्व अर्थात्‌ 
स्वामित्व सिद्ध होता है । 

. रूच्म्या सह हृपीकेशो देव्या कारुण्यरूपया | 

रच्चकः सवसिद्धान्ते वेदान्तेऽपि च गीयते ॥ 
अथ कारुण्यरूपः देवी श्रीसहालचमी जी के साथ श्रीभगवान्‌ सब के रक्षक होते हैं। 
यह अथ सिद्ान्तसम्मत और वेदान्तम्रतिपादित दै । 

यामालस्व्य सुखेनेमं दुस्तरं हि गुणोद्धिम । 

निस्तरन्स्यचिरेणेव व्यक्तध्यानपरायणाः ॥ 
अर्थसाधक, अभिव्यक्त ध्यान में आसक्त होते हुए जिस महालचमीजी का अ 
लेकर इस दुस्तर सस्वरजस्तमोमय संसारसागर को जल्दी लाँच जाते हैं | इन 
से श्रीमहालचमीजी का शरण्यत्व सिद्ध होता है । 

वैुण्डे तु परे लोके श्रिया सार्ध जगत्पतिः | 

स्ते विष्णुरचिन्त्या्मा भक्ते्भागवतैः सह ॥ 
अर्थ-शषेङण्डल्लोक में भक्त और भागवतों .के साथ तथा gs 
के साथ चिनत्यात्मा जगत्पति श्रीविष्णु भगवान्‌ विराजमान हैं । इस वचन 

` ज्ञीका प्राप्यस्व सिद्ध होता है। 
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दृतीयः ] [ माघानुवादसहदितम्‌ ४६३ 


ग्नीपोमादिवद्‌ यथाविनियोगं श्रिया तद्वल्लमस्य वैशिष्य्यात्‌, समस्तात्महविः 
प्रत्युदेश्यैकदेवताखादिवेपेण वा निर्वाह्याः । शक्तित्ववादास्तु पत्नी- 
त्वादिरुपेण विशेषणत्वाभिप्राया,, सृष्खादिव्यापारेपु समानलीलतया 
प्रेरकत्वेन सहकारिस्वाभिग्राया वा । प्रयुज्यते च सत्र ख्रीपुंसात्मकेघु 
इन्द्वान्तरेष्वपि रूयंशे शक्तित्ववाद! । व्यूहबदवस्थाभेदवादासत्वव- 
तारादिविपया), स्वस्थ भगवदात्मकत्वेन तस्य स्वेच्छया परेच्छया वा 


है। भगवान्‌ और जी में एकत्व का प्रतिपादन करने वाले वचनों का अनेक प्रकार 
से निर्वाह होता है। ( १) भगवान्‌ और श्रीजी दोनों जोड़ी के रूप में विराजमान 
हैं, अत एव ये अत्यन्त समान हैं, इनके प्रकारों में भी ऐक्य है। इस प्रकारैक्य 
को लेकर एकत्ववाद संगत होता है । (२) दोनों मिलकर सम्पूर्ण प्रपञ्च 
के शेषी हैं । दंनों एक ही शेषित्व उसी प्रकार विद्यमान है, जिस प्रकार 
एक ही द्वित्व संख्या दोनों में रहती है । इस प्रकार एक शेषित्व का ग्राश्रय 
होने से एकत्ववाद का निर्वाह होता है। (३) कर्मकाण्ड में महेन्द्र देवता के रूप 
में जहाँ वणित है, वहाँ केवल इन्द्र देवता नहीं माना जाता है, किन्तु मह्वविशिष्ट 
ही इन्द्र देवता है। एक ही देवतास्व साक्षात्संबन्ध से इन्द्र में तथा परम्परसंबन्ध से 
महत्व में रहता है। उसी प्रकार श्रीविशिष्ट भगवान्‌, जब देवता बनते हैं, तत्र एक ही 
देवतात्व साक्षात्संबन्ध से भगवान्‌ में तथा परम्परासंबन्ध से आजी में विद्यमान रहता है| इस 
प्रकार भीजी और भगवान्‌ एक देवतात्व के आश्रय होते हैं। किंच, कर्मकाण्ड में अग्नी- 
षोमीय याग में अग्नि और सोम मिलकर देवता हैं, अलग अलग नहीं | दोनों के लिये 
एक ही बार इवि का प्रदान होता है। वहाँ दोनों में एक ही देवतात्व रहता है। उसी 
प्रकार श्रीजी और भगवान्‌ के लिये आत्मारूपी हवि का जब प्रदान होता है, तब दोनों 
में एक ही देवतात्व द्वित्वादि संख्या की तरह अविभक्त होकर रहता दै । जहाँ औविशिष्ट 


` भगवान्‌ देवता कहे गये हैं, वहाँ महेन्द्र में वर्णित रीति से दोनों में एक देवतात्व रहता 


है । जहाँ श्री और भगवान्‌ द्वन्द्व समास से देवता कहे गये हैं, वहाँ अग्नीषोमों में वर्णित 
रीति से श्रीजी और भगवान्‌ समानरूप से एक देवतात्व के आश्रय होते हैं। इस प्रकार 
एक देवतात्व का आश्रय होने से भी एकत्ववाद्‌ का निर्वाह हो जाता है। शास्त्रों में 
जहाँ तहाँ श्रीजी को भगवान्‌ की शक्ति कहा गया है। कारण में विद्यमान उस पृथक्‌ 
सिद्ध अर्थात्‌ अल्नग न होने वाले विशेषण-जो कार्य के उपयोगी हँ--शक्ति कहलाता 
है। भ्ोजी श्रीमगवान से अलग नहीं होने वाली हैं, तथा पत्नी होने से भीमगवान्‌ का 
विशेषण हैं, साथ हो श्रीमगवान्‌ के द्वारा होने वाले सष्टि इत्यादि व्यापारों में समानरूप 

लीलारस का अनुभव लेती हुई श्रीमगवान्‌ को उसमें प्रेरित करती हैं | इस प्रकार 
सष्ट्यादि कार्यों मै श्रीमगबान्‌ का सहायक होने से भी कार्योपयोगी बनती हैं। इन 
अभिप्रायो से शास्त्रों में भ्रीजी को भगवान्‌ की शक्ति कहा गया है। सभी स्त्रीपुरुषरूप 
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ड्ध न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ं [ रपरे 
कार्यदशापन्नस्यापि भगवदवस्थामेदत्वात्‌ । एवमिच्छासंविदहन्ताहि 
व्यपदेशा अपि प्रणयाचुविधेयत्व-स्त्रयंग्रकाशत्व-स्वरूपनि पक सवि 
रुपादिपरा द्रष्ट्या; । अत्र वक्तन्यमखिलं पढ्थसंक्षेपे दिव्यस्थाननिरूपणाः 
न्तर श्रीराममिश्चेरुक्तम्‌ । अथ तत्रत्योऽयं अ्न्थः--“समाननयान्महिः 
ष्यादिसिद्धिध । ननु शेपिस्वविशिष्टविधिरशक्यः; अन्यरोपस्य तदन्यः 


मिथुनों में स्त्री अंश को अनेक स्थलों में शक्ति कहा गया है। शास्त्रों में श्रीजीको 
भगवान्‌ का अवस्थाविशेष कहा गया है। उसका भाव यही है कि लिस प्रकार व्यूह और 
विमव इत्यादि श्रीमगवान्‌ का अवस्थाविशेष है, क्योंकि श्रीभगवान्‌ ही व्यूइ और विव 
इत्यादि बन जाते दै, उसी प्रकार श्रीजी के अवतार भी श्रीभगवान्‌ के अवस्याविशेष 
हैं, क्योंकि सब कुछ जब भगवदात्मक है, तब श्रीजी भी भगवदात्मक ही हैं । ऐसी स्थिति में 
स्वेच्छा से अथवा श्रीभगवान्‌ की इच्छा से जब श्रीजी अवतार रुप में कार्यावस्था को 
प्राप्त होती हैं, तब वह अवस्था भगवान्‌ का अवस्थाविशेष सिद्ध होता है। इस प्रकार 
श्रीजी का अवतार श्रीमगवान्‌ का अवस्थाविशेष होने के कारण ही श्रीजी भगवान्‌ 
की अवस्था विरोध कही गई हैं | इसी प्रकार शात्रों में भीजी भगवान्‌ 
की इच्छा, शान अर अहंता कही गयी हैं । उनका यही भाव है कि 
श्रीजी प्रणय अर्थात्‌ प्रेम के कारण थ्रीमगवान्‌ के अत्यन्त अनुकूल हैं, अतः उसे 
भरीमगबान्‌ की इच्छा कहा राया है। श्रीजी स्वयं प्रकाश पदार्थ हैं, अतः उसे श्रीमगवान 
का ज्ञान कहा गया है। श्रीजी भगवान्‌ का स्वरूप निरूपक हैं, क्योंकि भियः पति कहने 
पर भी श्रीमगवांन्‌ का स्वरूप इतरव्याइत्त विदित होता है। अतः श्रीजी को भगवान्‌ 
की अहंता कहा गया है। श्रीजी में विद्यमान इन विशेषताओं को लेकर शात्नों मे 
वैसा-बैसा कहा गया है। यहाँ वर्णित सभी अर्थों को भ्रीराममिश्र स्वामी ने षड 
संक्षेप ग्रन्थ में दिव्यस्थान निरूपण के बाद विस्तार से कहा है । उसका भाव वह 
है--“जिप्त प्रकार शास्त्र से श्रीमगवान्‌ का दिव्यस्थान सिद्ध होता है, उसी प्रकार भ्री 
भगवान्‌ की पत्नी इत्यादि भी सिद्ध होती हैं। प्रश्‍न-_“विष्णुपत्नी इस जगत्‌ की ५७, 
है? इस अर्थ का प्रतिपादक “अस्येशाना जगतो विष्णुपत्नी” यह वाक्य शेषिलवविशिट 
श्रीतत्व का-जो जगत्‌ का शेषी अर्थात्‌ स्वामिनी माना जाता है- विधायक क 
प्रतिपादक नहीं हो सकता, क्योंकि भीमगवान्‌, का शेष बना हुआ जगत्‌ 
शेष नहीं बन सकता | इस प्रकार इल्लोक में देखा जाता दै कि एक का शेष बना शर पदा 
दूसरे का शेष नहीं होता है। यह वाक्य तस्व का अनुवाद करके उसमें जगच्हेपित ता 
का विधान नहीं कर सकता है, क्योंकि एक का शेष पदार्थ दूसरे का शेष का । 
सकता । किंच, पत्ती इत्यादि पदाथ भी श्रीभगवान्‌ का शरीर बिरोध 
यदि ये भगवान्‌ के शरीर नहीं होते तो “एकमेवाद्वितीयमा" ते होनें ते 
उपस्थित होता । शरीर बनने पर शरीरविशिष्ट भगवान्‌ के एक एवं अ झर 
“कमवा तीयम्‌ का निर्वाह हो सकता है। यदि कहद जाय कि जिस प्रकी- 
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शेपत्वायोगात्‌ । न चाचुवादः; अत एवं । किंञ्च, महिष्यादिकं परस्य 
शरीरम्‌, अन्यथा एकमेवेति विरुध्यते । आनन्दादिवदपथग्मावा- 
भावात्‌ । अतः समत्वान्न मिथःशेपशेषिता । मेवम्‌ ; पत्युः पत्न्या अपीति 
लोकसिद्धम्‌ । उभयाधिष्ठानं चैकं शेषित्वम्‌ , अविभागस्मरतेः' ` । तदुक्त 
आनन्द श्रीभगवान्‌ का शरीर न होने पर भी ज्ञानानन्दविशिष्ट भगवान्‌ को एक मानकर 
“एकमेवाद्वितीयम्‌” का निर्वाह किया जाता है, उसी प्रकार पत्नी इत्यादि पदार्थ के भ्रीमगवान्‌ 
के शरीर न होने पर भौ पत्न्यादिविशिष्ट भगवान्‌ को एक मानकर “एकमेवाद्वितीयम्‌” 
का निर्वाह करने में क्या आपत्ति है?! तो यह कथन समीचीन नहीं है, क्योंकि ज्ञानानन्द 
श्रीमगवान्‌, से अपृथकसिद्ध है, अर्थात्‌ श्रीमगवान्‌ से अलग होने वाला विशेषण है, 
अतः ज्ञानानन्दविशिष्ट भगवान्‌ को एक मानकर “एकमेवाद्वितीयम्‌” का निर्वाह किया 
जा सकता है। पत्नी इत्यादि पदार्थ जब तक भ्रीमगवान्‌ का शरीर न हों, तब तक वे 
अपृथकृसिद्ध विशेषण नहीं चन सकते । पत्न्यादिविशिष्ट भगवान्‌ को एक मानकर 
"एकमेवाद्वितीयम्‌? का निर्वाह करना भी कठिन होगा । यदि पत्न्यादिं पदार्थं श्रीमगवान्‌ के 
शरीर होते तो अपृथकूसिद्ध विशेषण हो सकते थे, तब परन्यादिविशिष्ट भगवान्‌ को एक मानकर 
“एकमेवा द्वितीयम्‌? का निर्वाह किया जा सकता है | इससे सिद्ध हुआ कि पत्नी आदि भगवान्‌, 
के शरीर है । शरीर होने के कारण भगवान्‌ का शेष सिद्ध होते हैं। यह जगत्‌ भो भगवान्‌, 
का शेष है| पर्न्यादि पदार्थ और जगत्‌ दोनों समान रूप से श्री भगवान्‌ के शेष होने से 
समान हैं, अत एव परस्पर में शेषशेघी नहीं हो सकते हैं। ऐसी स्थिति में भगवान्‌ 
की पत्नी थ्रीजी जगत्‌ का शेषी कैसे हो सकती हैं ! उत्तर-यह अर्थ लोकानुभव से प्रमाणित 
है कि जो पति का द्रब्य है, वह पत्नी का भी द्रव्य होता है। जगत्‌ के प्रति जो शेषित्व 
अर्थात्‌ स्वामित्व है, वह श्रीजी और भगवान्‌ में अविभक्त रूप से रहता है । स्मृति ग्रन्थों 
_में कहा गया है कि पति के द्रव्य और पत्नी के द्रव्य में विमाग)९ नहीं होता है। दोनों 


१६, यहाँ पर “धम चार्थ च नातिचरितव्या, पाणिग्रहणाद्धि सहत्व॑ कमंसु तथा पुण्यफलेघु 
बब्यपरिम्रहे च? यह स्म्रुतिवचन प्रमाणरूप में विवक्षित है। अर्थ-धमं और अथं के 
विषय में खरी का अतिक्रमण नहीं करना चाहिये । पाणिग्रहण से लेकर खी का सभी 
कर्मों में साथ देने का अधिकार है, तथा पुण्यफल एवं द्वष्यपरिग्रह में भी समान 
अधिकार है | यहाँ पर यह शंका होती है कि यदि पति के समान पत्नी का भी संपत्ति 
में समान स्वामित्व साना जाता है तो--“भार्या पुत्रश्च दासश्च त्रय एवाधनाः स्षताः” 
यह स्ट्रतिवचन कैसे संगत होगा। अर्थ- भार्या, पुत्र और दास ये तीनों धनहीन साने 
गये हे | उत्तर--इसका समाधान यह ह कि उपयुक्त निधनत्व प्रतिपादक स्टृतिवचन 
का खो के अस्वातन्त्य में तास्पये है, अन्यथा अनेक श्रुति और स्छतियों से विरोध 
उपस्थित होगा । यदि स्त्री वास्तव में निर्धन मानी जाय तो पूर्वमीमांसा के उस. 
अधिकरण से जो याग में खी के अधिकार को सिद्धास्तित करता है विरोध ल 
होगा । उस अधिकरण का यह सूत्र है कि “छिङ्विशेषनि्देशात पुंयुक्तमैतिशायन:' । 

५६ ; 
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नीतिविद्धि!' -“अन्यतरानिच्छायां त्याग एव न संवर्तेत” इति । एतन्त्याप, 
सहकृतवाक्येन च शेषित्वविशिष्टपत्नीविधिः, अनूश वा। नच तोके 
शरीरस्यापत्नीत्व॑ नाम मानान्तरागोचरे विरोधः; अचिच्वाचापलील 
लोके । सं च स्वस्मिन्ञात्मा्रयदोपः, शेपत्वमन्यत्रापि; अविरोधात्‌? इति | 
अनेन च श्रीराममिश्रवचसा इन्द्र प्रति जगतः शेपतैकरसत्वभुपपादितम्‌ | 
श्रुतिथ-- 

ही द्रव्य दोनों का होता है। अत एव न्यायज्ञ७ मीमांसकों ने पूवमीमांसा के पट्ठाध्याय 
में यह कहा है कि पति और पत्नी इनमें यदि किसी एक में मी देवता के लिये हवि देने 
की इच्छा न हो अर्थात्‌ अनिच्छा हो तो देवता के लिये द्रव्य का त्याग सम्पन्न नहीं होगा, 
दोनों की इच्छा के अनुसार ही द्रव्य त्याग सम्पन्न होगा । यदि पति और पत्नी का द्रव्य 
विभक्त माने जायें तो यह त्यागानिष्पत्ति का प्रतिपादन संगत नहीं होगा । मोमांसा में वर्णित 
इस न्याय की सहायता लेकर “अस्येशाना जगतो विष्णुपत्नी” इस वाक्य से जगच्छेषिल- 
विशिष्ट पत्नी का विधान अर्थात्‌ नूतन रूप से प्रतिपादन होता है। अथवा यह वाक्य 
विष्णुपत्नी का अनुवाद करके उसमें जगदीशानत्व अर्थात्‌ जगदीश्वरत्व जगच्छेषित् का 
बिधान करता है । यह जो कहा गया है कि श्रीजी भगवान्‌ की शरीर हैं, श्रत एव वह पली 
नहीं हो सकतीं, क्‍योंकि लोक में अपना शरीर अपनी पत्नी न्‌हीं माना जाता है। यह 
कथन प्राणान्तरागोचर भ्रीतत्व के विषय में संगत नहीं हो सकता है, शास्त्रप्रमाण ते 
भ्रीजी भगवान्‌ की शरीर एवं पत्नी सिद्ध होती हैं। शास्त्रैकसमधिगम्य इस श्रयं को 
केवल युक्ति से काटना उचित नहीं है। किंच, लोक में शरीर अचेतन होने से पत्नी नहीं 
माना जाता, परन्तु भ्रीजी भगवान्‌ की शरीर होने पर भी चेतन हैं, श्रतः उसे पली 
मानने में कोई दोष नहीं है। प्रश्न-भल्ते ही अचेतन होने से शरीर पत्नी न बने, किस 
शरीरविशिष्ट वह आत्मा चेतन होने से अपने लिये पत्नी बने, इसमें क्या आपत्ति 


१७. यहाँ पर पूर्वमीमांसा के पष्ठ अध्याय का यह अधिकरण ध्यान देने योग्य है निक 
यह विचार किया गया है कि पति और पत्नी क्या अलग अलग याग करे; सा 
दोनों मिल कर याग करें। इसमें यह पूर्वेपच्च उपस्थित होता है कि दोनों द 

' अग याग करें, क्योंकि “यजेत” यहाँ पर एक वचन है । जिससे कत 
सिद्ध होता है | याग में कर्ता एक ही होना चाहिये--ऐसा पसप उपस्थित 
हि न या किया गया है कि याग त्यागस्वरूप है । वस्तुओं में द. तो 
एक ही रूप से स्वत्व रहता दै । जब दोनों का समानरूप से स्वत्व उन वस्तु ३। 

` ऐसी स्थिति में पत्नी को अनुमति लिये बिना पिशा भी देने का अधिकार नहीं है 
`= यदि दोनों मिलकर देवता के लिये अपने स्वरव का त्याग करते हैं । तभी था 

| होता है | अतः अत्येक याग दोनों के द्वारा ही संपाद्य है। अतः द 

... ही बाग करना होगा, अलग अलग नहीं द 
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अकारेणोच्यते विष्णुः स्वेलोकेशवरो हरिः । 

उद्घृता विष्णुना सक्ष्मीरुकारेणोच्यते तथा । 

मकारस्तु तयोदास इति प्रणवलन्षणम्‌॥ इति । 

मन्त्रान्तरेष्बिव प्रणवेष्त्रपि बहवोऽर्था बहुषु प्रदेशेषु प्रतिपाद्यन्त एव । 

न चार्थविरोधः; येनान्यपरता स्यात्‌ । “अस्येशाना जगतो विष्णुपत्नी, 
ईश्वरी समेभूतानाम्‌” इत्यादिका च । अदित्यादिशब्द्सामानाधिकरण्या- 
दाद्या श्तिभूविषयेति केचित्‌ । दिग्विषयेति तु इहि, श्रृतिलिङ्गादिः ` 
विरोधात्‌ । आह च भगवान्‌ पराशरः--“तवयेत दविष्णुना चाम्ब जगदवया 
चराचरम्‌, यथा सर्वगतो बिष्णुस्तथेवेयं द्विजोत्तम, नानयोविद्यते परम्‌' 
इत्यादि । तथा च भगवच्छाख्रवचनस्‌- 


उत्तर--इसमें आत्माश्रय दोष होगा । एक में पतिपत्नीभाव नहीं हो सकता । अपने 
लिये अपने ही पत्नी बने, यह आत्माय दोष के कारण असम्भव है। पति व्यक्ति आर 
पत्नी व्यक्ति भिन्न हो, यही उचित है। भगवच्छेषभूत प्रपञ्च श्रीजी का भी शेष बने, 
इसमें कोई विरोध नहीं है, क्योकि याग का अंग बनने वाले प्रोक्षण इत्यादि क्रत्वथ त्रीहि 
आदि का भी अङ्ग माने जाते हैं । यह सब श्रीराम मिश्र का कथन है । इससे लक्ष्मीनारायण 
रूप मिथुन के प्रति जगत्‌ का शेषतैकरसत्व अच्छी तरह से उपपादित हो जाता है | 
“अकारेणोच्यते” इत्यादि श्रतिवचन इस अर्थ को बतलाता है कि सबलोकेश्वर हरि विष्णु 
भगवान्‌ प्रणव में अकार से बतलाये जाते हैं, तथा भगवान्‌ विष्णु से उद्धत लक्ष्मीजी 
प्रणवान्तर्गत उकार से कही जाती हैं । मकारशब्दवाच्य जीव उन दोनों 
का दास है । यह प्रणव? का अर्थ है। जीव अचेतन का उपलक्षण है। इससे 
सिद्ध होता है कि चेतनाचेतनभ्रपञ्च लक्ष्मी और नारायण भगवान्‌ का 
शेष है | यद्यपि अन्यत्र प्रणवार्थं विवरण में उकार का अर्थ अवधारण कहा 
गया है, उससे उकार का अर्थ लक्ष्मी को मानने में कोई विरोध नहीं है, क्योंकि इतर 
मन्त्रो के समान प्रणब के मी अनेक अर्थ होते हैं, वे अनेक स्थलों में बतलाये जाते हैं। 
उकार नानाथंक होने से लक्ष्मी का भी वाचक माना जाता है। जीव लक्ष्मी का दास है, 
ऐसा अर्थ जो किया गया है, वह किसी भी प्रमाण से विरुद्ध नहीं है। प्रमाण से विरुद्ध होने 
पर दी अर्थान्तर में तात्पर्यं कहना पड़ेगा । उपर्थुक्त अर्थ प्रमाण विरुद्ध होने से आव्रज 
है | किंच, “विष्णुपत्नी इस जगत्‌ की इश्वरी ३ "४श्रोजी सबभूतौ की इक्वरी दै रइस 
अर्थ को बतलाने वाले “अस्येशाना जगतो विष्णुपत्नी, इशंबरीं सबभूतानाम, इत्यादि 
भुतिवचन भी श्रीजी के जगत्स्वामित्व और जगदीश्वरीत्व में प्रमाण है। कुछ विद्वानों 
का यह सत है कि “अस्येशानार? यह शुतिवचन भूदेवी का प्रतिपादन करता है, क्‍योंकि 
भूवाचक अदितिशब्द साथ ही प्रयुक्त है । कुडष्टि सम्पन्न विद्वान्‌ यह मानते है कि यह मन्त्र 
दिग्देबता का प्रतिपादक है, क्योंकि अगले मन्त्र में “छ्या दिशाम्‌? ऐसा वणन मिलता 
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४६८ न्यायसिद्धाञ्जनमू [षार 
०००००० ०० 'एकतच्मिवोदितो | : 
_ लक्ष्म्याः समस्तबिद्चित्रपश्चो व्याप्यस्तदीशस्य तु सापि सर्वम । 
तथापि साधारणमीशितृत्व श्रीश्रीशयोदौं च सदैकशेपी ॥ इत्यादि। 
अहिबुध्न्यसंहितालक्ष्मीतन्त्रादिपु च विस्तरेणायमर्थोऽवधार्यः । 


( ईश्वरतत्त्वसम्बन्धिनां केषाञनिद्विरोपार्थानां निरूपणम्‌ ) 


एतेन भूम्यादेरपि तदंशत्ववचन॑ निव्यूढम्‌ । अनुप्रवेशदेव हि 
अनन्तविष्वक्सेनादेरपि संकपणाद्यात्मकत्वमुच्यते । 


है। यह कुदृष्टि मत समीचीन नहीं है, क्योंकि ईशान भ्रुति--जो ईश्वरत्व का वाचक है-- 
` विष्णुपत्नी लिङ्ग और स्मृतिपुराणादि से उपयुक्त अथ में विरोध उपस्थित होता है। 

दिग्देवता न ईश्वरी है, न विष्णु की पत्नी ही । भगवान्‌ पराशर ने विष्णुपुराण में 
“त्वयेतद्विष्णुना” इत्यादि श्लोकों से यह कहा है कि हे मातः! तुम से और विष्णु से 
यह चराचर जगत्‌ व्यास है । हे द्विजोत्तम! जिस प्रकार बिष्णु सबव्यापक हैं, उसी 
प्रकार यह लक्ष्मी जी भी सर्वव्यापक हैं। लक्ष्मी और भगवान्‌ विष्णु से बढ़कर कोई नहीं है, 
ये दोनों ही परमतर्व हैं। मगवच्छास्न श्रीपाञ्चरात्र के “एकतप्वमिबोदितौ” इस बचन से 
यह बताया जाता है कि लक्ष्मी और नारायण भगवान्‌ अत्यन्त साहश्य और गाढ़ सम्बन्ध 
के कारण ऐसे प्रतीत होते हैं कि मानों एक ही तत्त्व इन्हीं के रूप में प्रकट है, यह एकत्व 
की तरह आविंभूंत दै । “लक्ष्म्याः समस्तः” यह वचन यह बतलाता है कि सम्पूर्ण चेतनाचेतन 
प्रपञ्च लक्ष्मी का व्याप्य है, वह लक्ष्मी और सम्पूर्णप्रप्च श्री भगवान्‌ का व्याप्य है | 
तयापि भ्री और श्रीश में साधारण रूप से जगत्‌ के प्रति ईश्वरत्व विद्यमान है। दोनों मिल्क 
जगत्‌ के एक स्वामी हैं, एक ही स्वामित्व दोनों में अविभक्त रूप से विद्यमान है| 
ये वचन भी यहाँ ध्यान देने योग्य हैं। अहिबुध्न्यसंहिता और लक्ष्मीतन्त्र इत्यादि 
पाञ्चरात्र ग्रन्थों में बिस्तार से यह अर्थ बताया गया है। वहाँ से इस विषय में निष 
पाना उचित है | 


( ईश्वरतख सम्बद्ध कतिपय विशेषार्था का निरूपण ) 


“एतेन? इत्यादि | भूदेवी आदि में श्रीजी का अनुप्रवेश है। अत एव शालो में 
भूदेवी इत्यादि को श्रीजी का अंश कहा गया है। इस प्रकार उन बचनों का निर्वाह होता 
है । अनन्त और विष्वक्सेन इत्यादि में संकर्षण इत्यादि का अनुप्रवेश है | अत एव शालनी 
सें उनको संकर्षण इत्यादि का अंश कहा गया है। इन अंशत्व बचनों के बल पर 
इत्यादि का श्रीनी के साथ तथा अनन्त इत्यादि को संकर्षण इत्यादि के साथ वगम 


क ह मानना चाहिये, क्योंकि भूम्यादि जीव है, और भरीजी ईश्वरकोटिनिविष्ट हैं, तया अनन 
7 नहीं हो त हैं ओर संकर्षण इत्यादि इश्वर । जीवों का ईश्वर के साथ स्तर 
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दुतौयः ] मांधांनुंबादसहितमू ४६६ 
यथाविनियोगग्नुपासनावान्तरमेदाद्‌ ब्रह्मणः पत्नी- 
परिजनादिसाहित्यराद्वत्य विकरपः, न पुनर्भ्रान्तख-शुद्धख्व-काय- 
कारणावस्थादिविषयत्वात्‌, = प्रागेव च तत्र दूपणाभिधाचात्‌। 
[oe ९ (| ९ « . 
व्यूहविभवादिषु हेतुकायभाव सर्व बिग्रहविपयं वक्ष्यामः | 
तत्तदयहाद्यसुरूपाथ॒ लक्ष्म्यादिव्यूदादय: शाल्नसिद्वाः' । व्यूददादिष 
मिथोऽङ्गाङ्गिमावादिकं स्त्रसङ्करपमात्रायत्तम्‌ , ईश्वरस्य सवत्रकत्वात्‌ | 


“्थाविनियोगम्‌ः इत्यादि । प्रदन--आगम शाज्रों में कहीं कहीं पर यह अर्थ वर्णित 
है कि ब्रह पत्नी और परिजन इत्यादि से सहित है। कहीं कहीं पर यह भी वर्णित है कि ब्रह्म 
पत्नी और परिजन इत्यादि से रहित है। इन वचनों में अविरोध कैसे माना जाय! 
उत्तर--कई उपासनाओं में ब्रह्म पत्नीपरिजनादिविशिष्ट रूप में उपास्य है, और कई 
उपासनाओं में ब्रह्म पत्नीपरिजनादि रहितरूप से उपास्य है। इस प्रकार शासत्रविधान के 
अनुसार उपासनायें भिन्न भिन्न होती हैं, इन उपास्य रूपों का वर्णन करने के लिये वे 
आगम वचन प्रवृत्त हैं । अतः उनमें बिरोध नहीं है। ब्रह्म सदा पत्नीपरिजनादि से विशिष्ट 
ही रहता है, परन्तु कई उपासनाओं में वह पस्नीपरिजनादि के सहित उपास्य है। इतर 
उपासनाओं में वह केवल स्वरूप मात्र से ही उपास्य होता है। तदर्थ उसका दो प्रकार से वर्णन 


शाम्रो में मिलता है। इन उमयविध वर्णनों का यह तास नहीं दै कि ब्रह्म भ्रान्तदशा म 


` पत्नीपरिजनादि के सहित रहता है, भ्रान्तिरहित शुद्ध दशा में पत्नीपरिजनादि से शून्य रहता है, 


अथवा कारणदशा में पत्नीपरिजनादि से शून्य रहता है, कार्यदशा में पत्नीपरिजनादि के 
सहित रहता है, क्योंकि इन पक्षों में जो दूषण लगते हैं, वे पहले ही इस प्रकार कदे गये 
कि ब्रह्म में प्रम कदापि नहीं होता है, तथा ब्रह्म का पत््यादि सम्बन्ध नित्य सिद्ध है । 
व्यूइ और विभव आदि में जो कार्य-कारणभाव शास्राँ में कहा गया है उसका तासय 
यहो है कि पर-विग्नह से व्यूह-विग्रह इत्यादि उत्पन्न होते है। उसका यह तात्पय नहीं है 
कि एक विग्रहविशिष्ट आत्मा से दूसरा विग्नहविशिष्ट आत्मा उसन्न होता दै, क्योंकि पर, 
व्यूह और विभव इत्यादि विग्रहां में एक ही परमात्मतत्त विराजमान है, वहाँ आत्मभेद 
नहीं है। भीमगबान्‌ के व्यूह और विमव इत्यादि जो जो रूप होते हैं, उनका अनुरूप 
लकी आदि का मी व्यू और विमब इत्यादि रूप १“शाल्न सिद्ध है। प्रश्‍न यदि व्यूह 
इत्यादि रूपों में एक ही परमात्मतत्व विराजमान है, अत एव व्यूह भगवान्‌ और विभव 
भगवान्‌ में अभेद है, तो व्यूहादि में परस्पर अङ्गाज्िभाव, कहीं कई गुणों का आविर्भाव 
और कहीं कई गुणों का तिरोमाव इत्यादि जो शास्त्र में कहे जाते हैं, वे कैसे उपपन्न होंगे ? 
उत्तर -यद्यपि व्यूहादि रूपों में एक ही भगवान, विराजमान है, तथापि उसके संकल्प मात्र 


१८, यहाँ पर शाख शब्द से-- 
राघवत्वऽभवत्‌ सीता रुक्मिणी कृष्णजन्मनि । 
अन्येषु चावतारेछु विष्णोः श्रीरनपायिनी ॥ 
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४७० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ईवरपरिच्छेद; 


यत्त यन्त्रविशेषादिषु'` सक्ष्मीसुदर्शनादीन्‌ प्रति वासुदेवादेरङ्गस 
कचित्‌ कचित्‌ ्रतिपाद्यते, तत्र यथावस्थितन्रह्मात्मकत्वाचुसन्धाने स्वात्मानं 
प्रत्येव स्वस्येच्छमङ्गत्वमिति न कश्चिद्विरोधः | १ह्मदप्व्याऽुसन्धाने तत्तत्फल- 


~ 


९ ७ a 
विशेषाथंतदङ्गकत्वेन प्राधान्यदृष्टिरिति त्रथ्यन्तोदितदष्टिबिध्यन्तरेष्बिव 
ल्‌ बृठ ०७, ~ 
न तरवव्यवस्थाभङ्गः, न चेवमागमान्तरप्रतिपाञ्चतच्वेष्यपि प्रसङ्गः 
१ 


से व्यूहादि में अज्ञाज्ञिभाव और गुणों का आविर्भाव तथा तिरोमाव इत्यादि होते हैं। 
यद्यपि सब रूपों में सभी गुण परिपूर्ण हैं, तथापि श्रीमगवान्‌ जिन रूपों में जितने गुणों 
का आविर्भाव और तिरोमाव चाहते हैं, उनका उतना ही आविर्भाव अर तिरोभाव होता है। 

चु यन्त्रविशेषादिघु” इत्यादि। यन्त्रविशेष'” दि में लक्ष्मी और सुदर्शन चक्र 
इत्यादि के प्रति वासुदेव भगवान्‌ इत्यादि अङ्ग होते हैं, इसी प्रकार जहाँ तहाँ वर्णन 
मिलता है, यह कैसे उत्पन्न होगा ! क्योंकि लक्ष्मी, सुदर्शन, वासुदेव इत्यादि 
भगवान्‌ के परिजन हैं, इनके प्रति स्वामी भगवान्‌ कैसे अङ्ग हो सकते हैं १ उत्तर-- 
इसका दो प्रकार का समाधान है- ( १ ) समी पदार्थ ब्रह्मात्मक हैं--यही तात्त्विक अर्थ है। 


५ 


बक्ष्मी सुदशन इत्यादि भी भगवदात्मक हो हैं। लक्षय्तर्यामी भगवान्‌ तथा सुद्शनान्तयांमी 
भगवान्‌ के लिये वासुदेव इत्यादि भगवान्‌ स्वेच्छा से अंग बनते हैं। यही अर्थ वहाँ 
विवश्षित है। भगवान्‌ के लिये भगवान्‌ स्वेच्छा से अङ्ग बने, इसमें कोई विरोध नहीं है। 
(२) मन ब्रहम से भिन्न होने पर भी “मनो अह्ोत्युपासीत” इस वचन से मन को ब्रह्म समभकर 
उपासना करने के लिये विधान किया गया है। इसे दट्टिबिधि कहते हैं। फलविशेष की 
प्राप्ति के लिये एक वस्तु को दूसरी वस्तु समझकर उपासना की जाती है। इससे एक वस्न 


_दूसरी वस्तु नहीं होती । प्रकृत मै मी फलविशेष की सिद्धि के लिये वासुदेवायङ्ग वाले 


यह विष्णुपुराण का वचन विवक्षित है । अथ--जब श्रीभगवान्‌ ने 
श्रीरामचन्द्रजी के रूप में अवतार लिया, तब श्रीमहालक्ष्मी श्रीसीताजी 
के रूप में अवतारित हुई, जब श्रीभग़वान्‌ ने श्रीृष्णचन्द्रजी के रूप में अवतार लिया 
तब महालक्ष्मीजी श्रीरुक्मिणी के रूप में प्रकट हुईं । इस प्रकार आमहालच्मोजी 
अन्य अवतारो में भी श्रीमगवान्‌ के साथ रहती हैं, कभी भी भगवान्‌, को नहीं 
छोड़ती हैं। 
१३, सुदशनयन्त्र के विषय में “वच्ये सौदशन॑ यन्त्रम/ ( सुद्शनयन्त्र का वर्णन करूँगा ) 

ऐसा प्रारम्भ करके आगे यह कहा गया है कि-- 

स्थापयेत्‌ सवंसध्ये तु चक्रराजं सुविग्नहम । 

अष्टदिक्क नुसिंहं च स्थापयेत सुमाद्दितः॥ 
भ्रथे-सवके मध्य में सुन्दर विग्रह युक्त श्रीसुदशंन चक्रराज की स्थापना करे, 
तथा समाहित होकर आठौं दिशाओं सें नुसिंह की स्थापना करे । इस प्रकार के 
यन्त्र विषयक वचन यहाँ विवज्षित हैं । 
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तृतीयः ] भाषानुवादसहितम्‌ ४७१ 


तेषामागमानामप्रामाण्यस्य वक्ष्यमाणत्वात्‌, पश्चरात्रप्रामाण्यस्य आगम- 
प्रामाण्ये भाष्ये च शरीपश्चरात्राधिकरणे प्रपञ्चितत्वात्‌, अस्माभिश् 
न्यायपरिशुद्धावुक्तत्वात्‌। न च यन्त्रादय एव सामान्यतो निर्मूला इति 
वाच्यम्‌} तापनीयोपनिपदादिषु तदशनात्‌, प्रत्यज्षतः फलोपलम्माच्च | 
अतस्तस्वनैपरीत्यं तदुक्तिसूलशाद्नाप्रामाण्यं वा न शङ्कनीयम्‌ । अतः 
सिद्भमरेपचिस्रकारं अर्म एकः श्रीमञ्चारायण इति । 


मानकर लक्ष्मी सुदर्शनादि की उपासना करने के लिये उन शास्त्रं में कद्दा जाता है। 
वास्तव में लक्ष्मी आदि के लिये वासुदेव अङ्ग बनते हों, ऐसी बात नहीं है, किन्तु वैसा 
मानकर उपासना करने के लिये उन शास्त्रों में कहा गया है। इससे तत्त्वव्यवस्था 
में बाधा नहीं होगी । तत्वप्रतिपादक शास्त्रानुसार लक्ष्मी भीभगवाच की 
पत्नी होने से अप्रधान एवं भगवान्‌ पति होने के कारण प्रधान 
तथा सुदर्शन आदि परिजन होकर ही रहेंगे। जिस प्रकार “मनो ब्रहमत्युपासीत” इस 
वेदानतान्तर्गत दष्टिविधि के अनुसार मन को ब्रह्म समभाकर उपासना करने पर भौ तत्व 
प्रतिपादक शास्त्रानुसार सिद्ध होने वाले मन ओर ब्रह्म के मेदरूपी तालिका में बाधा 
नहीं पड़ती, उसी प्रकार प्रकत में फलविशेष प्राप्यर्थं वासुदेवाद्ज्गक लक्ष्म सुद्शनादि की 
उपासना का विधान होने पर भी तत्तप्रतिपादक शास्त्रानुसार सिद्ध होने वाले उनके 
तात्त्विक रूपों पर भी वाधा नहीं पड़ेगी । प्रशन--शैवागम इत्यादि अन्याच्य आगमो में 
यह जो कहा गया है कि भगवान्‌ रुद्रादि देवतान्तर का शेष और अङ्ग है- इत्यादि, उसका 
भी निर्वाह इस प्रकार क्यों न किया जाय कि श्रीमगवान्‌ इच्छा से ही रुद्रादि का शेष 
एवं अङ्ग बनते हैं? उत्तर--यदि वे आगम प्रमाण होते तो ऐसा निर्वाह करना उचित 
होता, परन्तु वे आगम अप्रमाण हैं-- यह अर्थ आगे सिद्ध किया जायगा । पाञ्चरात्र शास्त्र 
प्रमाण है--यह अर्थ आगमप्रामाण्य में और भाष्य में पञ्चरात्राधिकरण में विस्तार से 
वर्णित है। हमने भी न्यायपरिशुद्धि में उसका प्रतिपादन किया है। प्रश्न-जिन यन्त्रादि 
को लेकर यह बिचार प्रस्तुत हुआ है, उन यन्त्रादि को निमूल क्यों न साना जाय ! उत्तर-- 
यन्त्रादि निर्मुल नहीं हैं। तापनीय उपनिषत्‌. इत्यादि में उनका वर्णन मिलता है । उनसे 
फल प्राप्त होते हैं, ऐसा प्रत्यक्षानुभव भी है । यन्त्र प्रामाणिक होने पर भी यन्त्रों में 
लक्ष्मी सुदर्शनादि के प्रति वासुदेव आदि के अङ्गत्व प्रतिपादन का देठ पहले ही बता दिया 
गया है। इस अज्ञत्वप्रतिपादन इत्यादि के आधार पर यह नहीं समझना चाहिये कि 
सुदर्शनादि श्रेष्ठ हैं, तथा वासुदेवादि भगवान्‌ निकृष्ट हैं। यन्त्रमूलभूत शास्त्रों को 
अप्रमाण नहीं सनभना चाहिये, क्योंकि अङ्गत्वप्रतिपादन का शास्त्रसम्मत तासय पहले 
ही बता दिया गया है। इन सब विचारों से यह सिद्ध होता है कि सम्पूर्ण चेतनाचेतन- 
रूपी विशेषणों से विशिष्ट ब्रह्म एकमात्र भ्रीमन्ारायण हैं | 
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४७२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ रपरे 


्फारास्तीर्णश्जङ्गपङ्गवपुःपयङ्कवयं गतौ 
सर्ग स्थित्यवसानकेलिरसिकौ तौ दम्पती नः पती । 
नामीपङ्कजशायिन; श्रृतिसुखैरन्योन्यषद्धर्मितौ 
'डम्भस्याम्बुजसंभवस्य वचनैरोंतत्सदित्यादिभिः॥। 


इति कविताकिकसिहस्य सरवंतन्त्रस्वतन्त्रस्य श्रीमद्दे ङ्कटनाथस्य 
वेदान्ताचार्यस्य कृतिषु न्यायसिद्धाञ्जने 
ईश्वरपरिच्छेदस्तृतीयः सम्पूर्ण: ॥ 


| CAP 


छ “स्फारास्तीर्ण' इत्यादि । विशाल रूप में फैले हुए. नागराज श्री आदिशेष जी के 
F दिव्य विग्रह रूपी श्रेष्ठ पर्यङ्क मै विराजने वाले, सृष्टि स्थिति प्रलयरूपी लीला के रसिक, 
- श्रीलक्ष्मीनारायणरूपी दिव्यदम्पति हमारे स्वामी हैं। वे कैसे हैं? नाभीकमल में शयन 
करने वाले तथा कमल में उत्पन्न शिशु अर्थात्‌ ब्रह्मा के कर्णसुखद “ओं तत्‌ सत्‌" इत्यादि 
बचनों को सुनकर वे परस्पर मन्द्हास करने वाले हैं । एवंविष लक्ष्मीनारायण 


हमारे स्वामी हैं । 
इस प्रकार कवितार्किकसिंह सबंतन्त्रस्वतन्त् श्रीमद्वेङ्गरनाथ 
चेदान्ताचाये की कृति न्यायसिद्वा्जन का 
ईकवरपरिच्छेद सम्पूण हुआ ॥ 


mm Cm 
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नित्यविभूतिपरिच्छेदः 
( नित्यविभूतेलंक्षणप्रमाणयो निरूपणम्‌ ) 
अथास्य नित्यविभूतिरुच्यते । त्रिगुणद्रव्यव्यतिरिक्तस्वे सति सस्ववसम्‌, 
सयंग्रकाशत्वे सति सत्तववस्तरम्‌, तमोरहितत्वे सति सच्वबच्चम्‌, 'निःशेपा- 


( निस्यचिभूति का लक्षण शौर प्रमाण ) 


व्ाथास्य' इत्यादि । आगे इस ईश्वर की नित्यविभूति का निरूपण किया जाता है। 
नित्यविभूति के चार लक्षण हैं-( १ ) त्रिगुण द्रव्य से व्यतरिक्त होकर जो सिह 
पदार्थ हो, वह नित्यविभूति है। नित्यविभूति सस्वरजस्तमोगुण वाली प्रकृति ने नि 
तथा सच्चगुणयुक्त है। अतः उसमें लक्षण का समन्वय हो जाता जोवादि में 
को दूर करने के लिये “त्रिगुणद्रव्यव्यतिरिक्तत्वें सति” कहा गया है, ता मद 
अतिव्याप्ति दूर करने के लिये “सच्चवत्वम” कहा है। (२) सवयप्रकाद गा हो है, 
` जो पदार्थ सत्वगुण याला हो, वह नित्यविभूति है। निस्यविमूति व पा रे ना 
तथा सत्वगुण बाली दै । अतः उसमें लक्षण का समन्वय हो जाता है। मम न 
कहने पर प्रकृति में अतिव्यासि है, उसे दूर करने के,लिये FER सा मकर 
है। उतना दी कहने पर जीव और ईश्वर इत्यादि में अतिव्यात्त है, तदुदूरीकरणाय 
“स्व” कहा गया है। ( ३ ) जो पदार्थ तमोगुण से रहित हो, तथा सत्वगुण ह 
हो, वह. नित्यबिभूत है। यह तीसरा लक्षण है। इसमें सल के हा १। 
प्रकृति में अतिब्याति होती है, तद्दूरीकरणार्थ “तमोरहितत्वै स ऐसा कहा गया 


४ १ 
-उतना ही कहने पर कालादि में अतिव्याप्ति होती है, तदुदूरोकरणाथ he | 
कहा गया है। (४) १ निःशेषाविद्यानिवृत्तिदेशविजातीयान्यत्वम!! यह चरः लक्षण 


१, यहाँ पर यह शंका होती है कि “निःेपाविद्यानिबृततिदेशस्वम” इतना ही निस्‍्यविभूति 
का लक्षण क्‍यों नहीं माना जाता है! भाव यह है कि जहाँ सुक्त के पहुँचने पर ज 
अविद्या अर्थात्‌ कर्म नष्ट हो जाते हैं, वह नित्यविभूति हे । इस प्रकार लक्षण स 

` पर निर्वाह हो जाता है। नित्यविभूति में पहुँचते ही जीव के सभी कर्म नष्ट हो जाते हैं | 
ऐसी स्थिति सें “निःशेषाविद्यानिवृत्तिदेशविंजातीयान्यत्वस ऐसे ुरुभूत छत्तण 
की क्या आवश्यकता है? समाधान यह है कि यंदि निःशेषाविद्या निवत्तिदेशत्व ही 
नित्यविभूति का छक्षण माना जाय तो उस देश में विद्यमान निध्यसूरिविग्रह इत्यादि 
को लेकर भ्रव्याप्ति दोष उपस्थित होगा, क्योंकि वे विग्रह इत्यादि निःशेषाविद्यानिदृत्ति- 
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४७४ ` न्यगायसिद्धाञ्जनम्‌ [ नितयविभूतिपर्े 


देश नहीं हैं, किन्तु उस देश में रहते हैं । वे विग्रह इत्यादि भी नित्यविभूति के अन्तगैत 
ही हैं। उनमें उपयुक्त लक्षण नहीं रहता है अतः अच्यास्ति दोप होगा। इस अन्यत 
दोष को दूर करने फे लिये “निःनेपाविद्यानिद्वत्तिदेशविज्ञातीयान्यस्व” लकणे मास 
गया है । यह लकण उन विग्रह इस्या दि में भी इस प्रकार रहता है कि जहाँ जाने पर 
जीवास्मा के संपूर्ण कस नष्ट हो जाते हैं, वह देश निःशेपाविद्यानिद्वक्तिदेश है। प्रकृति 
ओर काल इत्यादि इससे विज्ञातीय हैं। वे विग्रह इत्यादि उस देश से विजातीय नहीं हैं, 
किन्तु उस देश के सजातीय हैं, क्योंकि उस देश तथा विग्रह इत्यादि में एक नित्यविभूतित्व 
जाति रहती है। उस देश से विजातीय पदारथ तो प्रकृति ओर काल इत्यादि ही हैं। 
उन विजातीय पदार्थों सेजो अन्य पदार्थं हो बह नित्यविभूति दै । इस प्रकार लक्षण 
करने पर समन्वय इस प्रकार हो जाता है कि उन विजातीय प्रकृति और काल इत्यादि 

* पदार्थों से वह देश तथा वे विग्रह इत्यादि पदार्थ अन्य हें। पुनः यहाँ पर यह शंका 
उठती है कि “निःशेषाविद्यानिद्ृत्तिदेशसजातीय॒त्व” यही नित्यविभू का लक्षण 
क्यो नहीं माना जाता है? इसे रुण सानने पर भी समन्वय इस प्रकार सम्पन्न हो 
जाता है कि उस निःशेषपाविद्यानिवृत्तिदेश के चे विभ्रह पदार्थ सजातीय ही हैं, क्योंकि 
उस देश तथा उन विभ्रह इत्यादि पदार्थों में एक नित्यविभूतित्व जाति रहती है, 
उस जाति को लेकर घे सब पदाथ सजातीय वन जाते हैं । अतः “निःशेपाविद्यानिवृत्ति- 
देशसजातीयस्व? इस लघु लक्षण से ही जब यहाँ निर्दाह हो जाता है, तब “निःरोपाविद्या- 
निव्त्तिदेशविजातीयान्यस्व? ऐसे गुरुभूत लक्षण को मानने की क्या आवश्यकता है ! 
इसका समाधान यह है कि “'निःशेषाविद्या निवृत्तिदेशसजातीयत्वस!! ऐसा लक्षण करने 
पर यह जिज्ञासा उठती है कि किस प्रकार का साजात्य विवक्षित है ! यदि जिस किसी 
रूप से साजात्य विवक्षित हो तो प्रकृति इत्यादि में अतिध्याप्ति होगी, क्योंकि प्रकृति 
भी पदाथेत्वरूप से निःशेषाविद्यानिश्नत्तिदेश कौ सजातीय होती है | यदि नित्यविभूति 
रूप को लेकर साजात्य विवक्षित हो तो, यद्यपि उपर्युक्त अतिथ्याप्ति दूर हो सकती द, 
तथापि आत्माश्रय दोप प्राप्त होगा, क्योंकि नित्यविभूति के इस लक्षण में साजात्य- 
प्रयोजकरूप से नित्यविभूतित्व को मान लेने पर आत्माश्नय दोष होगा ही। अतः 
सिद्ध होता है कि “निःशेषाविद्यानिश्वत्तिदेशसजातीयत्व” यह लक्षण समीचीन नहीं है । 
प्ररन--“ निःशेषाविद्यानिदत्तिदेशविजातीयान्यत्व” ऐसा छतक्षण करने पर भी उपर्युक्त 
आत्माश्रय दोप होगा ही, क्योंकि नित्यविभूतित्व भिन्न जाति से युक्त पदार्थे ही बिजातीय 
शब्द से अभिहित होया | तथा च इस नित्यविभूति के छ्षण में नित्यविभूतित्व का 
समावेश हो जाने से आत्माश्रय दोप होगा। इसका क्या समाधान है! इस 
समाधान यही है कि लक्षण सें नित्यविभूतित्व॒ का समावेश 

र किया जाता हे, लक्षण का तात्पर्य यह साना जाता है कि क रव्य, काल, जी 

ह इश्वर, धमंभूतज्ञान और द्रव्य से विलक्षण जो पदार्थ है, वह नित्यविभ 

> इसमें उपयुक्त लक्षण का तात्य माना जाता है। ऐसा लक्षण म 

दोष नहीं । 
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E | | ४७५ 
चतुथः ] भांषानुवादसहितम , 


बिद्यानिब्व्तिदेशविञातीयान्यत्वस्‌, इत्यादि तल्लक्षणम्‌ | 

“्ादिस्यवणं तमसः परस्तात्‌, ते ह नाकस्‌, क्षयन्तमस्य रजसः 
पराके, योऽस्याध्यच्षः परमे व्योमन्‌, तदक्षरे परमे व्योमन्‌ /_ सहसस्थूफो 
विमिते दृह उग्रे? इंत्यादिभिस्तत्सिद्धि! | एवं च सति “तद्विष्णोः परम 


अर्थ--नित्यविभूति में जहाँ पहुँचने पर मुक्तात्मापर अमानव का क्रस्पश पड़ता है, 
वहाँ मुक्तात्मा की सम्पूर्ण अविद्या अर्थात्‌ कम नष्ट हो जाते |: बह प्रदेश निःशेषाविद्या 
निवृत्तिश माना जाता है, प्रक्कत्यादि प्रदेश उससे विजातीय हैं। सम्पूण नित्यविभूति 
इन बिजञातीय प्रदेशों से अन्य है, क्योंकि नित्यविभूति के अन्यास प्रदेश सम्पूर्ण अविद्यानिबृत्ति 
देश का सजातीय है। सम्पूर्ण अविद्यानिइत्तिदेश जैसा शुद्धसत्व गुण वाला है, उसी 
प्रकार सम्पूर्ण निस्यविभूति शुद्धसत्व गुण वाली है। इस प्रकार नित्यविभूति में लक्षण 
का समन्वय होता है । इसी प्रकार नित्यविभृति के और" भी लक्षण कहे जा सकते ३ 
“आदित्यवर्णम इत्यादि । नित्यविभूति के विषय में प्रमाण ये हैं कि ' आदिल्वर्ण 
तमसः परस्तात्‌? | यहद मन्त्र प्रकृति के ऊपर आदित्य के समान वणयुक्त दिव्यमज्ञल विग्रह 
से सम्पन्न भगवान्‌ का प्रतिपादन करता दै। इससे शुद्धसत्वमय नित्यविमूति में अन्तर्गत 
भगबद्विग्रह सिद्ध होता है। “ते ह नाकम? इस वचन में नाक शब्द से नित्यविभूति का 
प्रतिपादन है । 'श्षयन्तमस्य रजसः पराके” | अर्थ--इस रजोशुण युक्त प्रकृति'के ऊपर 
भ्रीमगवान्‌ निवास करते हैं। इससे दिव्यमज्ञलविग्रहविशिष्ट सना प्रकृति हि 
ऊपर विद्यमान नित्यविभृतित्व सिद्ध होती है। “योऽस्याध्यक्षः परमे व्योमन्‌, “तदक्षरे प 
व्योमन्‌? । अर्थ--इस प्रपञ्च फा अध्यक्ष परमाकाश में विराजमान है। वह परमात्मा अक्षर 
अर्थात्‌ अविनाशी परमाकाश में विराजमान है। यहाँ परमाकाश नित्यविभूति दी है। . 
“सहृ्तस्थूणे विमिते इठे उग्रे” । अर्थ--सहसस्तम्भयुक्त अपरिमित इढ और बलिष्ठ 
मण्डप में भगवान्‌ विराजमान हैं । इसमें नित्यविभूति के अन्तगत मण्डपविशेष का 
वर्णन है। इन सब प्रमाणों से उपर्युक्त लक्षण सम्पन्न नित्यविभूत सिद्ध होती है । किंच) 


२. यहाँ आदि शब्द से यह लक्षण अभिप्रेत है कि चेतन और धर्मंभूतश्षान से व्यतिरिक्त 
जो स्वयं प्रकाशने वाला पदार्थ है, चह नित्यविभूति है। है क 

३. यहाँ आदि शब्द से ( १ ) “यथा पादोदरस्त्वचा विनिमनच्यते, एर्व इन स पाप्सना 
विनिसुंक्त: सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम”, ( २) “विज्ञानसारथियस्तु मनअम्रहदात 
नर; । सोऽध्वनः पारमाप्नोति तद्विप्णोः परमं पदम ॥”, (३) “स खर्वेब चतय 
यावदायुषं ब्रह्मलोकमभिसंपद्यते न च पुनरावतंते न च पुनरावतंते ॥”, (४) र रम्याणि _ 
कामचाराणि विमानानि सभास्तथा । आक्रीडा विविधा राजन्‌ पद्मिन्यश्चामलोदकाः ॥ 
एते वे निरयास्तात स्थानस्य परमात्मनः ॥?, (५) “दिव्यं स्थानसजर चापरे दशिय 
चाराभैरास्ममानम्‌ । रच्छ प्रभो रच्च चास्मान्‌ प्रपन्ञान्‌ कर्पे करपे ब Ny 
(६) “देचाश्च यन्न पश्यन्ति दिव्यं तेजोमग्रे पदम्‌ । अत तत्‌ स्थानं 
विष्णोमेहात्मनः || स्वयैच प्रभया राजन्‌ दुष देवदानवैः ॥" इत्यादि वचन विवदित हैं । 
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5 , न्यायसिद्वाञ्जनम्‌ [ नित्यविभूतिपरिच्छेद! 


पदं सदा पश्यन्ति ख्वरय” इत्यत्रापि व्यतिरेकनिदेशयलात्‌ स्वरुपाडरेद 
सिद्धे पदशचब्दस्वारस्यात्‌ सदाहश्यस्ववलाच सदापश्यदनेकद्रष्टविशिष्ट- 


“तद्विष्णोः परमं पद सदा पश्यन्ति सूरयः” यह वचन भी नित्यविभूति में प्रमाण है। 
अर्थ--विष्यु के उस परमपद को सूरिगण सदा देखते रहते हैं। “आदित्यवर्णम्‌? 
इत्याद्रुपयुक्त वचनों के अर्थ को ध्यान में रखकर विचार करने पर इस निर्णय पर पहुँचना 
पड़ता है कि “तद्विष्णोः परमं पदम्‌’? यह वचन सदा देखने वाले अनेक द्रष्टा सूरियों से 
बिशिष्ट स्थानविशेष का विधान करता है, क्योंकि इस वचन में “विष्णोः परमं पदम्‌?” 
( बिष्णु का परमपद ) इस प्रकार विष्णु और परमपद में सेद को सिद्ध करने वाली 
ष्ठो विभक्ति के निर्देश से यह सिद्ध होता है कि परमपद विष्णु के स्वरूप से भिन्न है, अतः 
यहाँ विष्णुस्वरूप को परमपद मानना उचित नहीं | किंच, पदशब्द “पद्यते गम्यत इति 
पद्म्‌” इस व्युत्पत्ति के अनुसार गन्तव्य स्थानविशेष का वाचक होता है। किंच, “सदा 


इनका अथे यह है कि (१) जिस प्रकार सपं स्वचा से छूट जाता है, उसी प्रकार 
पापों से छूटा हुआ वह साधक सामगान करने घाले पार्पदों से प्रह्मलोक अर्थात्‌ 
श्रीभगवान्‌ के बैकुण्ठ लोक सें पहुँचा दिया जाता है । (२) डुद्धिरूपी सारथि से युक्त 
तथा मनरूपी लगाम वाला साधक मनुष्य संसारमाण के पारथ्रूत उस विष्णु के 
परमपद को पहुँच जाता है । (३) इस प्रकार आयुपर्यन्त साधना करने वाला साधक 
` ब्रह्मलोक अर्थात्‌ परब्रह्म श्रीभगवान्‌ के वैकुण्ठकोक में पहुँच जाता है, फिर लोटकर इस 
संसार में नहीं आता है। (४) श्रीभगवान्‌ के घाम में सुन्दर एवं स्वेच्छा 
से संचार करने योग्य विमान है, सभायें हैं, खेलने के स्थान हैं, निर्मल जल से 
परिपूर्ण नाना प्रकार के कमल सुशोभित जलाशय हैं। ये सत्यलोक इत्यादि लोक 
श्रीभगवान्‌ के घास के समक्ष नरक के समान हैं | (५) अवतारलीछा की समाप्ति के समय 
देवगण श्रीभगवान्‌ से कहते हैं कि हे प्रभो ! आप जराहीन अप्रमेय अर्थात्‌ मापने में 
अशक्य, पृणेरूप से जानने में अशक्य एवं शाखं द्वारा बिदित होने वाळे हैं । आप दिव्य 
स्थान पधारें, ग्रतिकरप अपनी मूर्ति से अवतार लेकर शरणागत हस छोगों की रषा 
करें । (६) देवता भी श्रीभगवान्‌ के जिस दिव्य तेजोमय धाम को नहीं देखते हैं, वह 
सूयं ओर अरिन से भी अधिक देदीप्यमान है, ऐसा महात्मा विष्णु का स्थान है | वह 
अपनी प्रमा के कारण ही देव और दानवों को देखने में अशक्य रहते हैं। स॒क्त की 
गति के प्रसङ्ग में उपनिषदों में यह कहा गया है कि “शीर्पकपार् भिनत्ति, अण्ड 
भिनत्ति, अक्षरं भिनत्ति, तमो भिनत्ति? इत्यादि । अर्थ--संसार से छूटने वाला ला 
मस्तककपाल का भेदन करके उपर जाता है। ब्रह्माण्ड को भेदन करता है | 
अक्षर तस्व को भेदन करता है | तम अर्थात्‌ प्रकृति तत्व का भेदन करता हैं | इस 
प्रकार इन तत्वों का भेदन कर ऊपर जाता हुआ मुक्त पुरुष अन्त में भीमगर 
के घाम सें चछा जाता है। ऐसा आगे वर्णन है। इससे सिद्ध होता है है 
- श्रीभगवान्‌ का धाम प्रकृति के ऊपर है | 
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प्र ४७७ 
चतुर्थ ] भाषानुव्रादसहितम्‌ 


स्थानविशेपसिद्धि, अगत्या च विशिष्टविधिः; “यदाण्नेयोऽ्ाकपालः” 


इतिवत्‌ । प्रपञ्चितश्चायं स्थानविशेषो मोक्षधसे-“एते पे निरयास्तात 
स्थानस्य परमात्मनः” इत्यादिभिः । 
( नित्यतिभूतेरानन्त्यनिरूपणम्‌ ) 

सा च विभूतिः केनचित्‌ भरदेशेमानन्ता, केनविस्ववच्छिन्ञा; 
आनन्त्यतमःपर्र्‍योः श्रृतयोरवजनीयस्वात्‌ । आनन्त्यमततरसाम्यंऽः 
पयनन्तत्रिशुणादपीयमधिकतरा; न्यूनाधिकभाववचनात्‌ , अनन्तेष्येव मिथः 


~ 


पश्यन्ति” इस निर्देश से यह सिद्ध होता है कि वह विष्णु का परमपद सूरियों का सदा 
दृश्य होता है । सूरिंगण द्रष्टा हैं और परमपद दृश्य है । द्रा और दृश्य में भेद होना न्यायतः 
सिद्ध है । इससे सिद्ध होता है कि द्रष्टा नित्यसूरि और मुक्तों का परिशुद आप्मस्वरुप यहाँ 
के परमपद शब्द से बोध्य नहीं हो सकता ! इस प्रकार इस वचन से विष्णुस्वरूप से 
भिन्न तथा द्रष्टा मुक्तात्मस्वरूप से भिन्न उस परमपद शब्दार्थ परम स्थानविशेष की--जिसे 
सदा सूरिगण देखते रहते हैं । अत एव जो सदा देखने वाले अनेक सूरियों से विशिष्ट है-- 


> 


सिद्धि होती है। यहाँ पर प्रतिपाद्यमान अनेक द्रष्टा सूरिगण तथा उनके द्वारा सदा इश्य 
स्थानविशेष इत्यादि अर्थ प्रमाणान्तर से बिदित नहीं हैं, अतः यहाँ गत्यन्तर न होने से 
विशिष्ट विधि मानी जाती है। जिस प्रकार पूर्वमीमांसा में “युदाग्नेयोऽष्टाकपालोऽमावा- 
स्यायां पौर्णमास्यां चाच्युतो भवति” इस वाक्य में प्रतिपाद्यमान अग्नि देवता ग्रष्टाकपाल 
संस्कृत पुरोडाश द्रव्य और याग में पौर्णमासी अमावास्या का काल-सम्बन्ध और याग इत्यादि 
अर्थ प्रमाणान्तर से विदित न होने के कारण यह माना जाता है कि यह वचन अग्निदेवा के 
सम्बन्ध से अष्टाकपाल से संस्कृत पुरोडाश द्रव्य के सम्बन्ध से तथा अमावास्या पौणंमासी के 
कालसम्बन्ध से विशिष्ट याग का विधान करता है, उसी प्रकार प्रकत में भी “सदा पश्यन्ति? 
यह वचन सदा देखने वाले अनेक सूरियों से विशिष्ट स्थानविशेष का. विधान करता है। 
यह स्थानविशेष मोक्षधर्म में “एते वै निरयास्तात स्थानस्य परमात्मनः” इत्यादि के द्वारा 
विस्तार से वर्णित हैं। अर्थ--हे तात ! परमात्मा के स्थान के समक्ष ये स्वर्गादिलोक 
नरक के समान हैं। ; 


( निस्यचिभूति के अनन्तत्व का निरूपण ) 

(सा च विभतिः? इत्यादि । वह नित्यबिभूति ऊपरी प्रदेश को लेकर अनन्त और 
अपरिच्छिन्न है, क्योंकि ऊपरी नित्यविभूति का परिच्छेद नहीं होता । वही नित्यविभूति 
नीचे के प्रदेश को लेकर परिच्छिन्न है, क्योकि नीचे आने पर नित्यविभूति प्रकृति से 
परिच्छिन्न रहर्तहै । शास्त्रों में नित्यविभूति को अनन्त एवं प्रकृति से परे कहा गया है। नित्य- 
विभूति में आनन्त्य एवं प्रकृतेः परत्व का समन्वय करने के लिये यह मानना चाहिये कि 
नित्यविमूति नीचे प्रकृति से परिच्छिन्न है, ऊपर अपरिच्छिन है। यद्यपि प्रकृति और नित्य- 
विमूति दोनों इस प्रकार अनन्त हैं कि प्रकृति नीचे अपरिच्छिन् है, तथा निस्यविभूति 
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४ न्यायसिद्धाञ्जनभ्‌ [| नित्यविभूतिपरिच्छद; 


स्तारतम्यस्य सिद्धत्वात्‌ । देशेऽपि निदशंयायः । आदित्यादि 
गगनदेशोऽनन्तः, भूमण्डलादनन्ततरः, पातालादनन्ततम इति । पादत्रिपाद- 
व्यपदेशश्च तदविपयोऽपि तद्देशतारतम्यस्याचुग्राहको भत्ति। अयं न 
विभागो न समचतुर्भागाभिग्रायः, “बुद्धचर्थः पादवत्‌” इत्युक्तस्वात्‌ । 
( नित्यविभूतेरचेतनत्वस्वयंप्रकाशत्वादिनिरूपणम ) 
अचेतना चेयस्‌, जीवेश्वरकोटिबिरक्षस्वात्‌ । स्त्रयंग्रकाशा च, 
तत्रानन्द्सया सोका भोगाश्चानन्दलक्षणाः । 
आनन्दं नाम तं लोकं परमानन्दलक्षणस्‌ ॥ 
ऊपर अपरिच्छिन्न है । इस प्रकार अनन्ता को लेकर दोनों में साम्य होने पर भी यह 
अन्तर अवश्य है किं अनन्त प्रकृति से भो नित्यविभूति अत्यन्त अधिक अर्थात्‌ बड़ी होती 
है, क्योंकि शास्त्रों में प्रकृति को न्यून अर्थात्‌ छोटी तथा नित्यव्मूति को अधिक अर्थात्‌ 
बड़ी कदा गया है। अनन्त पदार्थों में एक बड़ा दूसरा छोटा दो सकता है, इस प्रकार 
तारतम्य अनन्त पदार्थों में होता है। झन्र देश के विषय में उस तारतम्य को इम दिखलाते 
हैं-आदित्य के ऊपर जो आकाश देश है, वद अनन्त है; भूमण्डल के ऊपर जो आकाश 
देश है, वह उससे मी अधिक अनन्त है, तथा पाताल के ऊपर जो आकाशदेश है, वह 
उससे अनन्ततम है। “पादोऽस्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि” इस पुरुषसूक्त के वचय 
का यह अर्थ है कि प्रकृतिमण्डल में विद्यमान सभी बद्ध जीव इस पुरुष के एक पाद ह, 
द्युलोक में अप्राङ्त स्थान में इस पुरुष का अमृत तीन पाद विद्यमान हैं, वे तीन पाद 
तीन प्रकार के जीवात्मा वर्ग हैं। उनमें तत्त्वाभिमानी नित्यसूरि और मुक्तगण इस प्रकार 
तीन वर्ग है। इस प्रकार यह प्रकृति मण्डलवर्ती बद्ध जीव और नित्यविभूति में विद्यमान 
जीवों में तारतम्य को बतलाती है, प्रकृति और नित्यविभूति में विद्यमान तारतम्य को नहीं 
बतलाती, तथापि एकपाद जीवों का आधार प्रकृतिमण्डल और त्रिपाद जीवों का आधार 
नित्यबिभूति मै भी तारतम्य फलित होता है । इस प्रकार यह सन्त्र इन दोनों बिभूतियो मे 
तारतम्य का साधक होता है। एक पाद और त्रिमाग ऐसा जो विभाग किया गया है, 
वह एक पदार्थ के समान चार भागों के आधार पर नहीं किया गया है, किन्तु समझाने के 
लिये वैसा ही किया गया दै । यह अर्थ “बुद्धभर्थः पादवत्‌'' इस बद्यसूत्र से प्रमाणित होता 
है । उस सूत्र का यह अर्थ है कि “पादोऽस्य बिश्वा भृतानि? इत्यादि वचन से जो पादादिरुप 
से परिमाण कहा गया है वह बुद्धधर्थ है, अर्थात्‌ . उपासना इत्यादि बुद्धिके हि 
वैसा कहा गया है। जिस प्रकार “बाकपादः प्राणपादः” इत्यादि वागादिपाद का नि 
उपासना के त्ये होता दै । 
ओ- ( नित्यविभूति के अचेतनत्व और स्वयंप्रकाशत्व इत्यादि का निरूपण ) द्‌ 
“5 “अचेतना चेयम्‌? इत्यादि । यह नित्यविभूति अचेतन है, अर्थात्‌ ज्ञानमय Ks 
` नही है, क्योकि वह जीव और ईश्वर इन कोटियो से विलक्षण है । यदि वह चेतन होती हैः 
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४७ 
चतुर्थः ] भाषानुवादसहितम्‌ ६ 


तयोनौ परमं व्योस निद्न्द्ध सुखश्चत्तमम्‌ । 

पाइुण्यग्रसरो नित्यस्वाच्छन्धादेशतां गतः॥ 
इत्यादिसासर्थ्यात्‌ । तथा- “किमात्सिकैपा भगवतो व्यक्तिः” 
उति प्रश्ने--“यदात्मको भगवान्‌” इति च सामान्यत उत्तरे कृते 
पुनः “क्िमात्मकों भगवान इति प्रश्े-- ज्ञानात्मकः ` इत्यादुत्तरयुक्तम्‌ | 
अतो दिव्यमञ्गविग्रहस्य ज्ञानात्मकत्वात्‌ तदुद्रव्यात्मिकायाः सवस्या 
नित्यविभतेज्ञानात्मकत्वशुचितम्‌ । ज्ञानात्मकत्वं चात्र स्वयंप्रकाशत्वमेच | 
ज्ञानत्वेष्प्पात्मवदस्था निर्विषयत्वाकर्ृकले युक्त, परस्मै भासमानत्वाच 


जीवकोटि अथवा इश्वरकोटि में अन्तर्भूत होती । इनमें उसका अन्तर्भाव न होने से सिद्ध होता है 
कि वह चेतन नहीं है । यह नित्यविभूति स्वयं प्रकाशने वाली है, क्योंकि नित्यविभूति शास्री मे 
ज्ञानस्वरूप और आनन्दश्वरूप कही गयी है। स्वयं प्रकाशने वाला पदाथ ही ज्ञान कहा 
जाता है, तथा अनुकूल ज्ञान ही आनन्द कहलाता है। यहाँ पर ये वचन प्रमाण ईँ - 
५तुत्नानन्‍्दमया लोका भोगाश्वानन्दल्लक्षणा:” इत्यादि । “तत्रानन्द” इत्यादि वचन का 
अर्थ यह है कि नित्यविभति में आनन्दमय लोक और आनन्दात्मक भोग हैं । “आनन्दं नाम” 
इत्यादि वचन का भाव यह है कि आनन्द ऐसा प्रसिद्ध वह लोक परमानन्द स्वरूप है। 
“तयोनौ” इत्यादि वचन का तात्पर्य यह है कि उन हम दोनों के लिये अर्थात्‌ लच्मी आए 
नारायण के लिये परमाकाश नित्यविभूति निद्वन्द्र उत्तम सुखस्वरूप है । “बाहुण्य 

इत्यादि वचन का अर्थ यह है कि ज्ञान और शक्ति इत्यादि ६ गुणों का प्रसर दद 
भ्रोभगवान्‌ की नित्य स्वेच्छा से देशरूपता को प्राप्त हुआ है । उपयुक्त वचनों से नित्यविभूति 
आनन्द स्वरूप सिद्ध होती है, अनुकूल ज्ञान ही आनन्द है, अतः ज्ञानरूप सिद्ध होती है, 
स्वगंप्रकाश वाला पदार्थ ही ज्ञान होता है। अतः स्वयंप्रकाश वाली सिद्ध होती है। किंच, 
रहस्याम्नाय ब्राह्मण में “किमात्मिकैषा भगवतो व्यक्तिः १ यदात्मको भगवान्‌, किमात्मको 
भगवान्‌ १ ज्ञानाक्मकः? इन प्रश्न प्रतिवचनों से यह कहा गया है कि भीमगवान का 
यह व्यक्ति अर्थात्‌ दिव्यविग्रह क्या पदार्थ है! श्रीमगवान्‌ जो पदार्थ है, बिग्रइ भी वही 
पदार्थ है । श्रीभगवान्‌ क्या पदार्थ है! श्रीमगवान्‌ ज्ञान पदाथ है । इन 
प्रशन--प्रतिवचनों से यह स्पष्ठ हो जाता है कि भ्रीमगवान्‌ का विग्रह शानद्रव्य है। 
श्रीमगवान्‌ का विग्रह जो द्रव्य है, निस्यविभूति भी वही द्रव्य है। 
इससे फलित होता है कि संपूर्ण नित्यविभूति का शानात्मकत् ही उचित है। 
शानात्मकल और स्वयंप्रकाशत्व एक ही पदार्थ है। स्वयंप्रकाश होने से ज्ञान होने 
पर भी अहमर्थ आत्मा जिस प्रकार साक्षात्‌ विषयों का ग्राहक न होने से निर्विषय माना 
जाता है, क्योंकि आत्मा धर्ममतज्ञान के द्वारा ही विषयों का आहक होता है, उसी प्रकार 
नित्यविभूति स्वयंप्रकाश होने से शान होने पर भी स्वयं विषयों का ग्रहण न करें, अत एव 
निर्विषयक होकर रहे, इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं । जिस प्रकार घमभूतञ्ान स्वप्रकाश होने 
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प्रथम पच्च में अस्वारस्य यह है कि यह माना जा सकता है कि 


४८० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ नित्यविभूतिपरिच्छेद 


घर्ममूतञ्ञानबत्‌ पराक्त्वमुपपत्नय्‌ । सुपुप्त्यादिकाले धर्मभृतज्ञानवद्धन्धकाले 
सा न प्रकाशते; तदा तु तदेव ज्ञानविषयतयेव तत्सिद्धिः । बन्धरहिताना 
मतिवैभवे सत्यपि सा तन्निरपेक्षा, आत्मंस्वरूपवत्‌ । ज्ञानविपयत्वेऽि 
सवयंग्रकाशत्वमप्यन्यत्राप्यभ्युपगतस्‌ । 

एके तु निरतिशयदीष्षियोगाद्‌ ज्ञानावारकत्वाभावादे्च स्तयं. 
प्रकाशत्रज्ञानत्वादिव्यपदेशः, = अत्यन्तीलुङ्लरूपरसगन्धादियोगाच्चानन्द- 


. सुखादिव्यपदेश इत्याहुः । 


पर भी कर्ता नहीं माना जाता, क्योंकि वह ज्ञान, इच्छा और प्रयत्न का आधार नहीं है, उसी 
प्रकार नित्यविभूति ज्ञान होने पर भी कर्ता नहीं है, क्योंकि वह ज्ञान, इच्छा और प्रयल 
का आधार नहीं है; आत्मा ही ज्ञान, इच्छा और प्रयत्न का आधार होने से कर्ता है। 
जिस प्रकार धमभूतज्ञान दूसरे के लिये अर्थात्‌ अहमर्थ,आत्मा के लिये भासने के कारण 
पराक्‌ पदार्थं बनता है, उसी प्रकार नित्यविभूति भी दूसरों के लिये अर्थात्‌ ईश्वर, नित्यसूरि 
ओर मुक्तों के लिये भासने के कारण पराक पदार्थ मानी जाती है। इस प्रकार इसमें 
पराक्त्व उपपन्न होता है । जिस प्रकार धर्मभूतज्ञान सुपुक्ति आदि अवस्थाओं में विद्यमान होने 
पर भी नहीं प्रकाशता है, उसी प्रकार नित्यविभूति भी बद्धावस्था में जीवों के लिये नहीं 
भासती है । जिस प्रकार धर्मभूतज्ञान सुघुसि काल भें स्वयं भासने पर भी जागने पर 
ज्ञानान्तर का विषय बनकर भासता है, उसी प्रकार यह नित्यविभूति भी बद्ध जीवों कें 
लिये स्वयं न भासने पर उनके धमंभूतज्ञान का विषय बनकर भासती है | बन्धरहित 
मुक्तात्मा नित्यसूरि ओर ईश्वर का घर्ममूतज्ञान के विश्च होने पर भी यह नित्यविभूति उसकी 
अपेक्षा न रखकर उनके लिये स्वयं प्रकाशती है। जिस प्रकार प्रत्येक का आत्मस्वरूप 
घर्ममूतञ्ञान का विकास होने पर. मी उनकी अपेक्षा न रखकर अपने लिये स्वयं प्रकाशता 
है, उसी प्रकार ईश्वरादि के धर्मभूतज्ञान की अपेक्षा न रखकर यह नित्यविभूति ईश्वरादि 
के लिये भासती है। भले ही नित्यविभूति ईश्वरादि के घर्मभृतशान का विषय हो, तथापि 
उस धमभूतज्ञान की अपेक्षा न रखकर उसी प्रकार स्वयं प्रकाश सकती है, जिस रर 
आत्मा धर्मभृतज्ञान का विषय होने पर भी धर्मभूतशञान की अपेक्षा न रखकर स्वयं प्रकाशता 
है। जिस प्रकार धर्ममूतज्ञान कालान्तर में धमभूतशञान- का विषय होने पर भी रहते हर 
स्वयं प्रकाशता है, उसी प्रकार नित्यविभूति भी ईश्वरादि के धर्ममृतश्ञान का विषय दै 


| प्रकार 
पर भी उसकी अपेक्षा न रखकर स्वयं उनके लिये प्रकाशती रहती है। इस १% 


नित्यविभूति में स्वयंप्रकाशत्व सिद्ध होता है, इसमें कोई दोष नहीं है । वि 
“एके तु? इत्यादि | कतिपय ` विद्वान्‌ यह कहते हैं कि प्रकृति के समान नि लॉ 
भी चड़ ही है, वह खयंप्रकाश नहीं हैं, किंत ज्ञान से ही प्रकाशित होती है | ४ 


~ है | 
४. यहाँ पर प्रथम पत्त में अस्वारस्य होने से द्वितीय पक्ष का वर्णन किया गया 
भ त्मस्वरूप 
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चतुर्थः ] भाषानुवादसहितम्‌ ४८१ 
( नित्यविभूतेर्विविधरूपताया निरूपणम्‌ ) 

इयं च पश्चोपनिपत््रतिपाद्यपश्चश्तेन्ट्रिमयी नित्यशुक्तश्वराणा- 

मिच्छानुरूपश्रीरेन्द्रियग्राणविपयरूपेणाबतिष्ठते । त्रिशुणबदियमपि चतुः 

विंशतित'््ास्मिकेति केचित्‌, तथापिं न तस््ानां प्रकृतिविक्ृतिभाव३; 


नित्यविभति को स्वयंप्रकाश एवं शान इत्यादि जो कहा गया है उसका भाव यही है कि 
निव्यविभति अत्यन्त दीसि युक्त है, तथा ज्ञान पर आवरण डालने वाली नहीं है, अतः 
'बह स्वयंप्रकाश एवं ज्ञान कही गई है। किंच, नित्यविभूति का शाख्नों में आनन्द और 
सुख इत्यादि के रूप से जो वर्णन किया गया है उसका भी भाव यही है कि नित्यविभृति में 
गन्ध, रूप, रस, स्पर्श और शब्द इत्यादि विषय अत्यन्त अनुकूल होकर रहते हैं । वहाँ कोई 
भी विषय प्रतिकूल नहीं रहता है । अतः उसे आनन्द और सुखस्वरूप कहा गया है । यह 
कई विद्वानों का मत है। । 
( नित्यविभूति की विविधरूपता का निरूपण ) 

“इयं च? इत्यादि । यह नित्यविभूति पञ्चोपनिषन्मन्त्रो से प्रतिपाद पृथिव्यादि पञ्चमूत 
श्रौर एकादश इन्द्रियों के रूप में रहती है, इन सोलह तत्त्वों से यह परिपूर्ण रहती है। 
इस प्रकार विद्यमान यह नित्यविभूति नित्यसूरि, मुक्त और ईश्वर को उनकी इच्छा के 
अनुसार शरीर, इन्द्रिय, प्राण और भोग्यविषय बनकर आनन्द देती है। इस प्रकार 


धप्तेभूतज्ञान की अपेक्षा न रखकर स्वयं प्रकाशता है, क्योंकि सुपुसि दशा में भी आत्मा 
प्रकाशती रहती है, वह आस्मग्रकाश घर्मभूतज्ञान से नहीं हो सकता, क्योंकि सुषु्ति 
अवस्था में धर्मभूतज्ञान अत्यन्त संकुचित अवस्था में पड़ा रहता ह, वह उस समय 
प्रकाशता नहीं है। ऐसी स्थिति में वह आत्मा को कैसे प्रकाशित कर सकता है। यदि 

. चह उस समय आत्मा को प्रकाशित करता तो स्वयं भी प्रकाश मे आता, क्योंकि विषय 
प्रकाशन के समय थम॑भूतज्ञान स्वयं प्रकाशता रहता हैं । यदि धमंभूतज्ञान 
सुपुप्त्यवस्था में आत्मा को प्रकाशित करता हुआ स्वयं भी अकाराता रहे तो सुजुसि सें 
व्याधान होगा। अतः सुषुसि में धर्मभूतज्ञान का प्रकाश न होने ले सुघुसि में होने 
वाले आत्मप्रफाश को स्वरूपम्रयुक्त ही मानना उचित हैं, घसभूतञ्चान मडुक्त 
मानना अनुचित है। अत; सुपुसि सें आत्मा का स्वयंप्रकाशत्व मानना युक्त ही है | 
इस आत्मा को दृष्टान्त बनाकर नित्यविभूति का स्वयंप्रकाशत्व साधन तभी उचित 
होगा, यदि यह नित्यविभूति, ईश्वर, नित्य और मुक्तों के घमंभूतज्ञान के अभाव काल 
में उनके प्रति भासे, परन्तु वैसा होता नहीं है, क्योंकि ईश्वर) नित्यसूरि और मुक्तो का 
ज्ञान कमी बन्द नहीं होता । ऐसी स्थिति में सदा प्रकाशते रहने वाले उनके 
धमभूतज्ञान के बल से ही नित्यविभूति का उनके प्रति प्रकाश सानना होगा । अतः 
नित्यविभूति “का स्वयंप्रकाशत्व सिद्ध नहीं हो सकता | इस अस्वारस्य से दूसरे पक्ष 
का यहाँ वणेन किया गया है । 
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5 ९ 
तात्य माना जाता है, क्योंकि थुक्त जीव को अप्राकृत एवं अकमंजन्य 


४८२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ नित्यविभूतिपरिब्छेद! 


दिव्यमङ्गलविग्रहादेनित्यत्वश्रवणात्‌ । अग्राकृतानामपि महदादीनां सद्भाव 
आकाशादिवत्‌ । नह्माकाशाद्यपात्तास्तत्र वाय्वादयः। तत्र च शरीरा- 
दीनां संस्थानादीनि प्रायशः प्राकृततुस्यानि । शरीराणां शुभाश्रयादीनां 
पाण्यादिमच्वश्चवणात्‌ तत्रेन्द्रियसङ्कावसिद्धिः, चल्नुरादिशब्दानां च 
प्रयुक्तानां गोलकादावस्ुख्यत्रात्‌ । “इन्द्रियच्छिद्रविधुरा द्योतमानाश्च 
सर्वशः” इत्यादिवचनश्चत्सरयापवादनयेन . कर्मकृतेन्द्रियप्रतिक्षेपपरम्‌ ; 
“शरीरं वाव सन्तम्‌” इत्यादिषु कर्सकृतशरीरादिग्रतिषेधात्‌ । “अभाव 


उनके काम में यह ्राती है। कुछ आचायों का यह मत है कि जिस प्रकार प्रकृति चौत्रीस 
तत्वों के रूप में रहती है, उसी प्रकार नित्यविभूति भी चौबीस तत्त्वात्मिका है, परन्तु उन 
तत्त्वो भें प्रकृति-विक्कतिमाव अर्थात्‌ कायंकारणमाव नहीं होता है, सभी तत्त्व नित्य सिद्ध 
हैं, क्योंकि श्रीभगवान्‌ के दिव्यमंगल विग्रह इत्यादि शास्रो में नित्य कहे गये हैं; थे 
सब पञ्चभूतात्मक हैं। इससे वहाँ के पञ्चभूत इत्यादि तत्वों में नित्यता सिद्ध 
होती है। वहाँ के अप्राकृत महदादि तत्वों से भले अहंकार आदि तत्वों की उतत्ति न हो, 
तथापि वे स्वरूपतः बने रहते हैं। जिस प्रकार वहाँ ्राकाझादि पञ्चमूत नित्योँ के होने 
से आकाश आदि से वायु आदि की उत्पत्ति न होने पर भी आकाशादि तत्त्व 
स्वरूपतः बने रहते हैं, उसी प्रकार वहाँ महदादि तत्व भी स्वरूपतः बने रहते हैं। 
वहाँ विद्यमान शरीरादि की अवयव रचना इत्यादि उसी प्रकार की होती है, 
जिस प्रकार प्राकृत शरीर इत्यादि में अवयव रचना होती है। वहाँ विराजमान 
श्रीभगवान्‌ का शुभाश्रय अर्थात्‌ विग्रह इत्यादि शरीरों में पाणि और पाद इत्यादि 
रहते हैं। यह अर्थ शास्रों में वर्णित है | इससे सिद्ध होता है कि उन शरीरों में इन्द्रियँ 
रहती हैं | चछुरादि शब्दों का इन्द्रियाँ ही मुख्यार्थ हैं। इन्द्रियों का आधार बनने वाले 
गोलक इत्यादि शरीर के अंग मुख्यार्थ नहीं हैं, किंत लक्ष्यार्थ हैं । मुख्यार्थ लेना ही उचित 
है, अतः उन वचनों से उन शरीरों में इन्द्रिय अवय सिद्ध होती है । हाँ, शाखो म 
“इन्द्रियच्छिद्रविधुरा द्योतमानाश्च सर्वशः” इत्यादि वचनों से यह कहा जाता है कि 
नित्यविभूति में विद्यमान जीव इन्द्रियच्छिद्रों से रहित हैं, तथा चारों तरफ सब तरह 

प्रकाशते रहते हैं | इन बचनों से यइ प्रतीत होता है कि नित्यविमूति जीवों की इन्द्रिय नहीं 
है, परन्तु इन वचनों का यह बतलाने में ही तात्पर्यं है कि नित्यविभूतिस्थ जी को 
कर्मत प्राकृत इन्द्रियां नहीं होती हैं। इन बचनों का अप्राकृत इन्द्रियों के निषेध में तत 
नहीं हैं। जिस प्रकार 'शरीररहित होकर रहने वाले मुक्त जीव को प्रिय एवं अप्रिय ह 
नहीं करते हैं?--इस अर्थ को बतल्ञाने वाले “अशरीरं वाब सन्तं न प्रियाम्रिये सर 


मॅ 
इत्यादि वचनों | र बिके त 
इत्यादि वचनों का उत्सर्गापवाद्न्याय के अनुसार कर्मत शरीर हेया होते 


क लिये ; अशरी र्म 
 ६।यदअरयंप्रमाण सिद्ध होने से उन बिशेषवचनों का बाधक न होने के लिये ' ब 
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चतुर्थः ] भाषानुवादसहितम्‌ ४ 


बादरिः” इत्यधिकरणे “किं इक्तस्य देहेन्द्रियाणि सन्ति’ इति चिन्तितत्वाद्‌ 
तेनदरियरूपपोडशतत्फलसङ्भावो भाष्यकारेरेय सूचित) भटइपराशरपादैथ 
ईश्वरादीनां मनःसङ्घाबो दरशितः। यथा--“यद्यप्यें तकः स्वातन्त्येण 
* स्त्रान्तसमर्थनासमर्थः, तथाप्यागमाबुग्रहेण ग्रभवति । सन्ति चागमाः 
“मनसैतान्‌ कामान्‌ पश्यन रमते, मनोऽस्य दिव्यं चक्षुः, सोऽन्यं 
कामं मनसा ध्यायीत, सनसैव जगत्सृश्म्‌ , एतस्माञ्जायते प्राणो मनः 
सर्वेन्द्रियाणि च' इत्येवमादयः परावरग्रकरणेषु” इति स्वयञचक्तत्वात्‌ । 
“बुद्धिरेबेदं मनः” इति मतान्तरमाचार्याणाम्‌ ; “बुद्धिमान्‌ मनस्त्री” इत्यविशेषः 
निर्देशात्‌ , “क्षुभितं मे मनः, प्रशस्त मे मनः? इति तदवस्थापरोच्याच ` 
इति मतान्तर्क्तम्‌ । ह 
इत्यादि सामान्य वचनों का अप्राकृत अक्रमंजन्य इन्द्रियों को छोड़कर प्राक्त कमंजन्य 
शरीर आदि के निषेध में ही तासर्यं माना जाता है। उसी प्रकार नित्यविभूतिस्थ जीवों 
का अप्राकृत इन्द्रियादि सद्भाव विशेषवचन सिद्ध होने से उत्सर्गापवादन्याय के अनुसार 
“इद्धियब्छ्द्रविधुरा;” इत्यादि वचनों का भी कर्मकृत इन्द्रियों के निषेध में ही तात्पयं 
मानना चाहिये । किंच, ्रीमाष्यकार ने “अभावं बादरिः? इस अधिकरण में “क्या मुक्त 
में देदेन्द्रियादि होते हैं या नहीं” ऐसा विचार कर यह सिद्धान्त किया गया है कि इसमें 
उनकी इच्छा ही प्रधान कारण है; चाहने पर मुक्त शरीरेन्द्रियादि को ग्रदण करते हैं, 
न चाहने पर नहीं । श्रीमाष्यकार के इस कथन से यह सूचित दोता है कि इच्छा के 
अनुसार पञ्चमहाभत और एकादश इन्द्रिय इन घोडश पदार्थों को मुक्त अपना लेते हैं, तथा 
उनका फल मी उन्हें प्राप्त होता है । भटपराशरपाद ने यह दिखलाया है कि ईश्वर इत्यादि 
को मन होता है। उनका यह कथन है कि यद्यपि तक स्वतन्त्ररूप से मन का समर्थन 
करने में असमर्थ है, अर्थात्‌ केवल तक से मन सिद्ध नहीं हो सकता, तथापि शास्त्र की सहायता 
लेकर तर्क मन को साधने में समर्थ होता दै । ये वेद्वचन इस अर्थ में प्रमाण हैं कि 
“मनसैतान्‌ पक्ष्यन्‌ रमते” । अर्थ--मुक्तपुरुष मन से इन अप्राकृत भोग्य पदार्थों को 
देखता हुआ आनन्द लेता है। “मनोऽस्य दिव्यं चक्षुः? | अर्थ-इसका मन दिव्य चल्नु , 
है। “सोऽन्यं कामं मनसा थ्यायीत? | अर्थ--वह परमात्मा मन से अन्य कामना विषय 
वस्तु पर ध्यान करता था । 
मनसैव जगत्सृष्टं संहारं च करोति यः | 
तस्यारिपक्षक्षपणे कियानुद्यमविस्तरः ॥ 
अथै--जो भगवान्‌ मन से ही जगत्‌ की सृष्टि एवं संहार करता है, उसे 
राजु पक्ष को नष्ट करने के लिये उद्योग विस्तार की क्या आवश्यकता दै । 
एतस्माज्जायते प्राणी मनः सर्वेन्द्रियाणि च? | अर्थ -प्राण, मन और समी इन्द्रियां इस 
परमात्मा से उत्पन्न होती हैं । इसी प्रकार परमात्मा और जीवात्मा के प्रकरणों में उनके 
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दर न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ नित्यविभूतिपरिच्छेद) 


विषयाशात्र भूषणायुधासनपरिवारयतनोधानधा पिका क्रीडापर्वतादयो 5. 
तिविचित्रा नित्याः । केचित्तु कृतका अनित्याक््य । सन्ति हि तत्रापि 
तरुषु पर्लवङुसुमफलादयः परिणामा, नदीषु फेनतरङ्गघद्बुदादयः, 
विग्रहे च व्यूहविभवादयः । कालकृतकर्माधीनपरिणामसात्र हि तेषु - 
निषेध्यम्‌ , न तु भशवत्सङ्कस्पसात्रकृतमपि । तदेवं शरीराण्यपि कानिचिद्‌ 
नित्यानामीश्वरस्य च नित्येच्छापरिग्रहास्ित्यानि, कानिचिदनिसयेच्छा- 
परिग्रहादनित्यानि, शक्तानां तु कतकान्थेयानित्यान्यपि । ते हि कदाचि- 
दशरीराः कदाचिश्च सशरीरा इति भाष्यादिषु ग्रदर्शितम्‌ । इन्द्रियाणि तु 
तत्रत्यानि सर्वाण्यपि नित्यानि, तत्रत्यव्योमादिबदेबोपादःन निरपेक्षत्वात्‌ । 
तत्र कानिचिन्नित्यैरीश्वरेण च नित्यपरिशृहीतानि, कानिचित्‌ कदाचित्‌ 
परिगृहीतानि । सुक्तेस्तु तस्परिग्रहः शरीरवत्‌ कादाचित्क एव । नित्यः 
क्तानां शरीरादिपरिग्रहो भगतरदभिसततत्कैङ्कयरूपभोगाय । भगवतोर्शप 
मन को सिद्ध करने वाले बहुत से वचन हैं। ऐसा महृपराशरपाद ने स्वयं कहा है। आगे 
उन्होंने दूसरे मत का भी इस प्रकार वर्णन किया है कि कतिपय आचायों का मत है कि बुद्धि 
ही मन कहलाती है, बुद्धि और मन एक ही पदार्थ है, क्योंकि बुद्धिमान्‌ पुरुष मनस्वी 
अर्थात्‌ मन वाले कहलाते हैं | किंच, मेरा मन क्लुब्ध है, मेरा मन प्रसन्न है-इस 
मन की अवस्थाये प्रत्यक्ष अनुभूत होती हैं । बुद्धि के स्वयंप्रकाश होने से उसकी अवस्था 
रत्यक्त हो सकती हैं | इससे मन और बुद्धि में अभेद सिद्ध होता है । 

“विषयाश्च? इत्यादि । नित्यविभूति में भूषण, आयुध, आसन, परिवार, निवासस्थार; 
उद्यान, वापी और क्रीडा, पर्वत इत्यादि अनेक भोग्यविषय हैं, जो अत्यन्त विचित्र ए 
नित्य हैं । उनमें कई उत्पन्न एवं अनित्य होते हैं, क्योंकि वहाँ भी क्षो में र झु 
और फल इत्यादि परिणाम होते रहते हैं, नदियों में फेन, तरङ्ग और बुद्द ते | 
परिणाम होते हैं, एवं दिव्यमंगल विग्रह में व्यूइ और विभव इत्यादि पर्णास दद र 
ये सभी परिणाम उत्पन्न एवं अन्त्य हैं। वहाँ ऐसे परिणाम नहीं होते हं, जो हे 
तथा कर्माधीन हों। केवल भगवत्संकल्प से होने वाले परिणाम मी वहाँ न ह ब 
बात नहीं है । ये तो होते ही हैं, इनका निषेध नहों है। इसी प्रकार कई शरीर 2. होने 
नित्य होते हैं। ईश्वर श्रौर नित्यसूरियों के जो शरीर हैं, वे नित्वेच्छा से je 
के कारण नित्य हैं। ये शरीर नित्य बने रहें, ऐसी ही उनकी इच्छा है, अत एव पै | 
' बहाँ उनके कई शरीर अनित्य भी होते हैं, जो अनित्येच्छया से परिगत होते त मह 
के समी शरीर उतपन्न ही होते हैं, तथा अनित्य होते हैं, क्योंकि भाष्यादि अन्त वष 
स्पष्ट बताया गया है कि मुक्त पुरुष कमी मिना शरीर के रहते हैं, तथा कभी शरीर 


5 : र करके रहते हैं। वहाँ विद्यमान समी इन्द्रियाँ नित्य हैं, क्‍योंकि बिस प्रकार वहाँ बिन 
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चतुर्थः ] मांघानुवादसहितम ४८५, 


स्व॒भोगाय, स्वृशेषभूतनित्यमुक्तानन्दनाय, झुपक्षुपास्यत्वसिद्धये च । स च 
भगवत; स््रसङ्कस्पादेव । घुक्तनित्यानां तु कदाचित्‌ परमपुरुपमात्रसङ्कटपात्‌ , 
कदाचित्‌ परमसङ्करपाबुविधायिस्वसङ्करपाच । तथा च दत्रम्‌--“तन्वमावे 
सन्ध्यवदुपपत्तेः, भावे जाग्रत्‌” इति । 
( मुक्तनित्येश्वराणां कादाचित्केच्छासङ्कल्पादिह्देतुनिरूपणम्‌ ) 

नतु नित्यस्यैकस्येत्र ज्ञानस्य संसारदशायां कमणा सङ्कोचविकास- 
भेदात्‌ इखदुःसेच्छादेपादिरूपावस्थाभेद उपपन्नः, ईश्वरस्य विपाकदशापन्न- 
जीवकर्मार्यसहकारितारतम्यादू विषमत्रिगुणपरिणासहेतवः सन्तु नाम 
सङ्कल्पा; अ्रप्राकृतविचित्रदेहादिपरिणामेपु कमकालाच्यु पाधिबिधुराणां 
सङ्कोचबिकासरहितसमस्तवस्तुगोचरधियाँ नित्यमुक्तखराणा कथ 


आकाश आदि के लिये उपादानकारण की आवश्यकता नहीं है, उसी प्रकार वहाँ की 
इन्द्रियाँ मी उपादानकारण की अपेक्षा नहीं रखती हैं। उनमें कई इन्द्रियाँ नित्यसूरि और 
ईश्वर से नित्य परिगहीत रहती हैं, तथा कई इन्द्रियाँ उनसे कदाचित्‌ परिणीत होती हैं। 
जिस प्रकार मुक्तों द्वारा शरीर का परिग्रह कालविशेष में ही किया जाता है, उसी प्रकार 
उनके द्वारा इन्द्रियों का परिग्रह भी कालविशेष में ही किया जाता है । अतः उनका 
इन्द्रिय परिग्रह कादाचित्क होता है। नित्यसूरि और मुक्तो का शरीरपरिग्रह भगवद्मिमत 
भगवत्कैझ्य रूप भोग को सम्पन्न करने के लिये हुआ करता है, तथा श्रीमगवान्‌ का 
शरीरपरिग्रह स्वयं भोगने के लिये एवं अपने शेषमूत नित्यसूरि आर मुक्तो को आनन्द 
देने के लिये तथा सुसं का उपास्य बनने के लिये हुआ करता है। वह भी भगवान्‌ 
का केवल अपने संकल्प से होता है। मुक्त और नित्यसूरियों का शरीरपरिग्रह कमो केवल 
श्रीभगवान्‌ के संकल्प से और कमी भगवरसंकहप का अनुसरण करने वाले श्रपने संकल्प 
से होता है। यह अर्थ “तन्वमात्रे सन्ध्यवदुपपत्तेः, “भावे जाग्रद्‌? इन दोनों ब्रह्मसत्रं में 
वर्णित है। अर्थ-मुक्त का अपने संकल्प के द्वारा निर्मित शरीर इत्यादि उपकरण के 
न होने पर भ्रीमगवान्‌ के द्वारा निर्मित शरीर इत्यादि उपकरणों से भोग उत्पन्न हो 
जाता है, अतः सत्यसंकल्प होने पर भी मुक्त सृष्टि नहीं करता है। इसमें उदाहाण स्वप्नावस्था 
है--जिस प्रकार स्वप्नावस्था में जीव भगवान्‌ के द्वारा निर्मित शरीर हा से भोग 
लेता है, उसी प्रकार प्रकृत में समझना चाहिये। अपने संकल्प के द्वारा निमित शरीर 
इत्यादि उपकरण के होने पर मुक्त जाग्रत्‌ दशा के पुरुष की तरह लीलारस भोगता है। 


( मुक्त, नित्यसूरि और ईश्वर के कादाचित्क इच्छा ओर संकहप इत्यादि के हेतु का निरूपण ) 


“ननु नित्यस्य' इत्यादि । प्रइन--जीवात्मा का धर्मभूतज्ञान एक है और नित्य है, 
संसारदशा में इस ज्ञान का कर्मानुसार संकोच एवं विकास होता रहता है, उसके अनुसार 
इस शान का यदि सुख-दुःख, इच्छा और देष इत्यादि अवस्थायें हों तो वह युक्त दी है। 
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४८६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ नित्यविभूतिपरिच्छदः 


कादाचित्केच्छासङ्कल्प-तस्कृतानन्दा दिज्ञानावस्थाविशेपा घटन्ते १ उच्यते. 
उल्लेखमेदाः क्रमशः सन्ति सर्वज्ञसंविदि | 
न चेत्‌ कार्येषु भूतैष्यद्व्तमानादिधीः कथम्‌ ॥ 
कर्मादयुपाध्यभावेऽपि पुक्तादीना प्रवतंते । 
इच्छासङ्कल्पदेहादिरीशवरेच्छाविशेपतः ॥ 
ईशेच्छायास्तु वैषम्यं व्यष्टौ कर्मविशेषतः । 
समष्टौ युणवैपस्यात्‌ तन्मूलात्‌ कालतोऽपि बा ॥ 


विपाकदशा में पहुँचे हुए जीव कमरूपी सहकारिकारणों के तारतम्य के अनुसार 
ईश्वर के ऐसे नाना प्रकार के संकल्प हों, जो प्रकृति में विषम विचित्र परिणाम होने 
का कारण हैं। यह अर्थ भी युक्त है। परन्तु जो मुक्त, नित्यसूरि और ईश्वर ऐसे हैं, जिनमें 
कर्म और काल इत्यादि उपाधियों का सम्बन्ध सर्वथा नहीं है, तथा जिनका धमंभूतज्ञान 
संकोच विकास शल्य है, एवं सभी वस्तुओं का ग्रहण करता है। इस प्रकार के नित्यमुक्त 
और इश्वर में अ्रप्राकृत विचित्र देहादि परिणाम होने के लिये जो कादाचित्क इच्छा आर 
संकल्प इत्यादि होते हैं, तथा उन देहादि परिणामों से जो आनन्द इत्यादि होते हैं, ये सत्र 
ज्ञानावस्थाविशेष हैं। ये कैसे उत्पन्न हो सकते हैं? इनका असाधारण कारण क्या है! ' 
कर्मादि तो है नहीं। उत्तर दिया जाता है-- 

'उल्लेखमेदा:” इत्यादि | सर्वज्ञ ईश्वर का नित्य एक ज्ञान है, उसमें क्रम से 
अनेक प्रकार के उल्लेख होते हैं| यदि ईश्वर के शान में अनेक प्रकार के उल्लेख 
न मानकर केवल एक ही प्रकार का उल्लेख माना जाय तो ईश्वर का 
कार्यों के विषय में भूतत्व, भविष्यत्व और वर्तमानत्व इत्यादि का जो ज्ञान होता है, वह 
कैसे उपपन्न दोगा ? कार्य जब अतीत हो जाता है, उस समय भी यदि उस कार्य के विषय 
में ईश्वर का भविष्यत्व और वर्तमान का ज्ञान हो तो ईश्वर श्रान्त हो जायेगा, क्योंकि 
भूत पदार्थ में भविष्यत्व और वर्तमानत्व को समभना श्रम ही है । अतः यह मानना पड़ता 
कि कार्य की भूतत्व दशा में ईश्वर उस कार्य को भूत समझता है, तथा उस काय की सि 
दशा में ईश्वर उस कार्य को मषिष्यत्‌ समझता है, एवं उस कार्यं की वतमान दशा 
ईश्वर उस कार्य को वर्तमान समझता है| इससे फलित होता है कि ईश्वर के शान में नाना 
' प्रकार का उल्लेख होता है । थे 

“कर्मादि? इत्यादि | कम इत्यादि उपाधि के न होने पर भी सुक्तपुस्ष इत्यादि # 

ईश्वर के इच्छा विशेष के अनुसार इच्छा, संकल्प और शरीर ग्रहण इत्यादि होते हैं 
डशेच्छाया!' इत्यादि । जीवों के कर्मविशेष के अनुसार व्यष्टिसष्टि अर्थात्‌ न 

की सृष्टि में ईश्वर की इच्छा में वैषम्य होता है। समष्टि-सृष्टि अर्थात्‌ मह॒दादि तरवों की 

में इंश्वरेच्छा में वैषम्य सत्वरजस्तम गुणों के वैषम्य के कारण होता है, अथवा उन 


५. यहाँ पर “तन्मूलात्‌ कालतोऽपि वा” ऐसा जो पच्चान्तर का उल्लेख किया गया है 
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कालस्य तारशात्रस्था चणादीनां प्रवाहतः | 
सोऽप्युपाधिप्रवाहाद्वा यदा पूर्वच्षणादितः ॥ 
उपाधिभिः चणाद्ेवा पूवेरुपहितत्वतः । 
तेषृत्तरेछु हेतुः स्यादिच्छासंततिरैशवरी ॥ 
आप्राक्रृतविचित्रार्थसिसृक्षा विपसा तु या। 
सापि ग्रवाहानादित्वान्नोपाष्यन्तरमीक्षते ॥ 
इच्छासङ्रपसृष्टीनां चक्रवद्वा प्रवतनात्‌ । 
स्यादीशबुद्धयवस्थाना तत्र बीजाहुरक्रम) ॥ 


के वैषम्य में कारण बनने वाले क्षणत्वादिरूप काल के अनुसार ईश्वरेच्छा में वैषम्य होता है । 

“कालस्य? इत्यादि । काल ईश्वरेच्छावैषम्य का कारणं बनता है। ऐसी अवस्था 
काल में क्षणादि प्रवाह के कारण होती है। क्षणादि का वह प्रवाह भी उपाधिप्रबाह 
से हुआ करता है। यद्यपि प्रलय में चण और लव इत्यादि के उपाधि बनने वाले सूयंगमन 
इत्यादि नहीं होते हैं, तथापि प्रलय काल में पूर्व पूवं क्षणादि रूप कारण से उत्तरोत्तर 
क्षण इत्यादि परिणाम होते रहेंगे । अतः सिद्ध होता है कि उपाधिप्रवाह अथवा पूवद्षणादि 
के अनुसार काल में उत्तरोत्तर क्षणादि उत्पन्न होते रहेंगे । : 

“उपाधिभिः इत्यादि । ईश्वरेच्छा उन क्षणादि के लिये इस प्रकार कारण बनती 
है कि पूव पूर्व उपाधि अथवा क्षणादि से उपदित होने के कारण इँश्रेच्छासन्तान उत्तरोत्तर 
क्षणादि का कारण बनता है। सब कार्यों का इश्वरेच्छा कारण है। यह सिद्धान्त इस 
प्रकार क्षणादि के विषय में उपपन्न हो जाता है । 

“अप्राकृत? इत्यादि । अ्रप्राकृत विचित्र अथौ की सृष्टि करने की ईश्वर की विषम 
अर्थात्‌ नाना प्रकार की इच्छा होती है, वह प्रवाह्मनादि होने से दूसरे कारण की अपेक्षा 
नहीं रखती है। पूर्व पूर्व इच्छा, उत्तर उत्तर इच्छा में कारण बन जाती है। इस प्रकार 
प्रवाह चलता रहता है | 

“इच्छा? इत्यादि । अथवा चक्र के समान इच्छा, संकल्प और सृष्टि इस प्रकार होते रहते 
हैं कि पहले ईश्वर सामान्यरूप से इच्छा करता है, अनन्तर “इसे प्रयत्न से सिद्ध करूंगा” 
ऐसा संकल्प करता है, बाद में सृष्टि करता है; सृष्टि के उत्तर चण में अर्थान्तर के विषय में 
उसकी सामान्यरूप से इच्छा होती है, तदनन्तर संकल्प होता है, उसके बाद सृष्टि होती है । 

_इस प्रकार ईश्वर की इच्छा, संकल्प और सृष्टि चक्र के समान लगातार चलते रहते हैं। इस 


उसका कारण प्रथम पक्त में यह अस्वारस्य है कि समश्सिष्टि में होने वाला गुण- 
चैषम्य ईश्वरेच्छा में वैषम्य का कारण नहीं बन सकता, क्योंकि उस वैषम्यावस्था 
का भी कारण ईश्वरेच्छा ही है । ऐसी स्थिति में गुणबैषस्य से ईशवरेच्छा में चैषम्य, 
और ईश्वरेच्चा में वैषम्य से गुणों में वैषम्य होने के कारण अन्योन्याभय दोष होता है। 
इस अन्योन्याश्नय दोष के कारण ही प्रथम पक्त को छोइकर द्वितीय पक्ष कहा गया है। 
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आगमैरश्बरीं शक्तिमतर्क्यागुपगच्छताम्‌ । 
ईशस्य तत्तरसृष्ट्यादौ सहकायन्तरेण किम्‌ ॥ 
अनिस्यमपि विज्ञानमीशस्यास्तीति केचन | 
तदा तवप्राकृताक्षादेस्तद्विकासोपयोगिता ॥ 
यथोक्तं वरदविष्णुमिभ्रैः-“ईश्वरज्ञानस्यानित्यस्य सर्वविषयनित्यज्ञान- 
गृहीतग्राहित्वात्‌” इति । अतः सिद्धं नित्यानित्येच्छामेदादीशवरादेनित्या- 
नित्यशरीरादिभच्त्रम्‌ । 
( इइवरविम्रददे सूक्ष्मव्यृदविभवादिभेदानां निरूपणम्‌ ) 
ईश्वरशरीरे च सकत्मव्यूहविभवादिमेदाः श्रीसत्पश्चरात्रादिभिः प्रपञ्चिता 


० 1 


प्रकार ईश्वर के धर्मभूतज्ञान में अनेक प्रवाहरूपी अवस्थायं बीजांकुरन्याय से उसन्न 
होती रहती है । प्रथम पश्च में पूर्व पूर्व इच्छा से उत्तर उत्तर इच्छा की उत्पत्ति बताई गई है, 
अतः वह प्रवाह्मनादित्व पक्ष कहलाता है। इस पक्ष में इच्छा से संकल्प, संकल्प से सृष्टि आर 
सृष्टि से दूसरी इच्छा उत्पन्न होती है। इस प्रकार बीजांकुरन्याय को लेकर यह पक्ष प्रदृत है। 
४“आगमैः” इत्यादि । ईश्वर की शक्ति अतक्यं है, अधटितघटनापटीयसी है। इस 
' प्रकार शातन के अनुसार मानने वाले वादियों को यहद मानने की क्या आवश्यकता 
कि ईश्वर को उन उन पदार्थों की सृष्टि इत्यादि करने में दूसरे सहकारी कारण की अपेशा 
होती दै । अप्राकृत पदार्थों की सृष्टि इत्यादि में ईश्वर को कर्मादि की अपेक्षा नहीं होती । 
“अनित्यम्‌ इत्यदि | कई विद्वान्‌ यह मानते हैं कि ईश्वर को अनित्य ज्ञान भी होता 
है, तत्र उस अन्त्य ज्ञान के विकास में अप्राकृत इन्द्रियादि की उपयोगिता सिद्ध होती है | 
धथोक्तम! इत्यादि । भीवरद्विष्णु मिश्र ने यह कहा है कि ईश्वर का अनित्य शान 
उनके सर्वविषयक नित्यञ्चान के द्वारा ग्रहीत अर्थों का अहण करता है। इस विवेचन है 
यह सिद्ध होता है कि नित्य एवं अनित्य इच्छाओं के अनुसार ईश्वर आदि की नित्य ए 
अनित्य शरीर इत्यादि हुआ करते हैं । ड 
( इंशवर शरीर में सूचम, व्यूह और विभव इत्यादि भेदों का वणन ) द 
ढृश्वरशरीरे इत्यादि । ईश्वर शरीर में ६ुहम, व्यूइ और विभव इत्या 
होते हैं| यह श्रीपञ्चरात्र में बिस्तार से वर्णित है। इसे वहाँ से जाना जा सकता है। का 
वर्णनों का संग्रह यह है कि शान, शक्ति, बल, ऐश्वर्य, वीर्य और तेज इन छः गुणा से प 
विग्रह वाले वासुदेव नामक परब्रह्म ही सूक्ष्म स्वरूप है, यही वासुदेवाख्य मु 
“सहृखस्थूणे विमिते दृढ उग्ने यत्र देवानमधिदेव आस्ते? अर्थात, स 


६. यहाँ पर पञ्चरात्र की विष्वक्सेनसंहिता के ये वचन अनुसन्धेय हैं-- 
क सम प्रकाराः पञ्चेति ग्राहुवेदान्तपारगाः | 
परो व्यूहृश्च विभवो निम्ता सवंदेहिनाम्‌ ॥ 
` अर्चांवताराइच तथा''''''"'* "°" «०*०*००००*०० | इत्यादि । 
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अवगन्तव्याः । संग्रहस्तु- सक्षम केचलपाब्गुण्यबिग्रह वासुदेवाख्यं परं ब्रह्म 
पूर्वोक्तम्‌ । परस्मिन्नेव “शान्तो दितनित्योदितबिमागोऽपि _ भाव्यः | 
बासुदेवसङ्कर्पणप्रधुम्नानिरुद्धरूपो व्यूहः । उचरोत्तर; पूवपूकारणक; । 
तत्र वासुदेवे ज्ञानादिणुणाः | पडप्याविभूताः सङ्कपेणादिषु त्रिषु शास्तर- 
प्रवर्तनसंहाराद्यौपयिकगुणहन्दत्रयोन्मेवेण. चतुष्कमनाविभूतम्‌ । सर्व ते 
अपरिमित दृढ बलिष्ठ मण्डप में देवों के अधिदेव श्रीवासुदेव भगवान्‌ विराजमान हैं) इस 
वाक्य से प्रतिपाद्य है। यह अर्थ पहले ही कहा गया है। इस परस्वरूप में शान्तोदित 
और नित्योदित ऐसे दो रूप हैं । सुक्तों के अनुभाव्य ९वासुदेव . नित्योदित कहलाते हैं। 
इनसे उत्पन्न हैं शान्तोदित वासुदेव जो तीन व्यूहों के कारण हैं। इस उभयविध वासुदेव 
मै ज्ञानादि ६ गुण सदा आविर्भूत रहते हैं। व्यूह वासुदेव, संकर्षण, प्रद्युम्न और अनिरुद्ध 
रूप से चार प्रकार का है। इनमें उत्तरोत्तर पूर्व पूर्व से उप्पन्न होते है। इनमें बासुदेव 
में ज्ञानादि ६ गुण आविभूत ह । संकर्षण इत्यादि तीनों में सभी गुण परिपूर्ण होने पर 
“एक एक में दो दो गुण आविभूंत हैँ, तथा चार गुण तिरोहित हैं। संकषण में ज्ञान 

अथ--पर, व्यूह, विशव, सबग्राणियौं का नियामक अन्तर्यामी और 

अर्चावतार ऐसे हमारे पाँच प्रकार होते हैं | ऐसा वेदान्तपारग विद्वान्‌ कहते हैं। 

यह श्रीभगवान्‌ की उक्ति है । | 
७. यहाँ पर “नित्यो दितात्‌, सम्त्रभूव तथा शान्तोदितो हरिः?” यह पाञ्चरात्रचन विवक्षित 

है । अर्थ -सुक्ताुभाव्य नित्योदितसंज्ञक परवासुदेव से शान्तोदितसंज्ञक वासुदेव 

भगवान्‌ उत्पन्न हुए, जो तीन ब्यूहों कै कारण हैं । 
८. यहाँ पर ये पाञ्चरान्र के वचन अनुसन्धेय हैं- 

तत्र ज्ञानबलदवन्दवाद्रपं सङ्कषंणं हरेः | 

शाख्रप्रवतंनं चापि संहारइ्चैव देहिनास्‌ ॥ 

बलेन हरतीदं स॒ गुणेन निखिल झुने। 

ञानेन तनुते शास्त्रं सबंसिद्धान्तगोचरम्‌ ॥ 

बलज्ञाने गुणो तस्य स्फुटं कार्यवशाद्‌ सुने। 

ऐश्वयंवीयंसम्भे द्रं प्रद्युम्नसुच्यते ॥ 

युणावेश्वयेवीर्याख्यो स्फुटौ तस्य विशेषतः। 

ऐश्वयेण गुणेनासौ सुजते तच्चराचरम्‌ ॥ 

वीयेण सवंधर्माणि प्रवयति सवशः । 

शक्तितेज:समुत्कर्षादनिरुद्धतनुह रेः ॥ 

शक्तितेजोगुणौ तस्य स्फुटौ कार्यवशाद्‌ सुने । 

शक्त्या जगदिदं सवमद्भुताण्ड निरन्तरम्‌ ॥ 

विभर्ति पाति च हरिमेणिसानुरिवाणुकम | 

तेजसा निखिलं तरं ज्ञापयत्यखिलं सुने ॥ इति | 
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सत्र सन्त्येव । एषां च प्रत्येकमवान्तरावतारा अनन्ता}, पञ्चननाममत्स्याहि- 
दशकादयो "विभवभेदाः । स्वयंव्यकतदैवार्षादयस्त्वर्चावतारमेदाः | 
देवादिष्वपि विशिष्प्रतिष्ठानन्तरं प्रसादोन्धुखेश्वरसङ्कर्पाधीनमप्राङृतत्वः ` 


और बल आविर्भूत हैं। वे ज्ञान से शास्त्र का प्रवर्तन तथा बल से जगत्‌ का संहार करते हैं। 
प्रशुम्न में ऐशवय और वीयं आविभूंत है। वे ऐइवयं से जगत्सृष्टि तथा वीये से घर्म का 
प्रवतन करते हैं। अनिरुद्ध में शक्ति और तेज आविर्भूत हैं। वे शक्ति से जगत का 
पाल्न और तेज से तत्वज्ञान करते हैं। इनके अवान्तर भेद अनन्त हैं। पद्चनाभ 
इत्यादि, तथा मत्स्य इत्यादि दस विभवभेद अर्थात्‌ अवतारविशेष हैं। 
अर्चावतार अर्थात्‌ मन्दिरादि में पूज्य श्रीभगवान्‌ में स्वयंव्यक्त, दैव, आष इत्यादि मेद 
होते हैं। स्वयं प्रकट हुए भगवान्‌ स्वयंव्यक्त कहलाते हैं, तथा देवताओं से प्रतिष्ठापित 
भगवान्‌ देव, एवं ऋषियों से प्रतिष्ठित भगवान्‌ आर्ष कहलाते हैं। देव इत्यादि में मी 
विशिष्ट प्रतिष्ठा सम्पन्न होने के बाद प्रसन्न ईशवर के संकल्प से ११अप्राकृतत्व आ जाता है, 


३. यहाँ पर वेखानस और अदहिडुध्न्यसंहिता के ये वचन ध्यान देने योग्य हैं-- 
पझनामो ध्रुवोऽनन्तः शक्स्यास्मा मधुसूदनः । 
विद्याधिदेवः कपिलो विश्वरूपो विहङ्गमः ॥ 
क्रोडात्मा वडवावक्त्रो धमो वागीश्वरस्तथा । 
देव एकार्णवशयः कूमंः पातालधारकः ॥ 
वराहो नरसिंहश्चाप्यमृताहरणस्तथा । 
श्रीपतिर्दिव्यदेहो 5थ कान्तात्माऽमृतधारकः ॥ 
राहुजित्‌कालनेमिघ्नः पारिजातहरो महान्‌ । 
लोकनाथस्तु शान्तात्मा दत्तात्रेयो महाम्रश्चुः ॥ 
न्यग्रोघशायी सगचानेकशङ्गतनुस्तथा । 
देवो वामनदेइस्तु सर्वव्यापी त्रिविक्रमः ॥ 
नरो नारायणइचैव हरि! कृष्णस्तथैव च । 
ज्वलत्परशुष्ठद्वामो रामश्चान्यो धनुधरः ॥ 
वेदविज्ञगवानू कढकी पातालशयनस्तथा । 
प्राढुर्भावगणा मुख्या इतीसे विअवाह्वयाः ॥ 
सत्स्यः कूर्मो वराइश्च नारसिंहश्च वामनः । 
रामो रामश्च रामश्च कृष्णः कर्क्गीति ते दृश ॥ 

१०. यहाँ पर 

विम्वाङ्ृत्यात्मना बिम्बै समारात्याव तिष्ठते । 

अर्चांपिं लौकिकी या सा भगवञ्भावितात्मनाम्‌ । 

मन्त्रमन्त्रेश्वरन्यासात्‌ सापि पाड्गुण्यविग्रहा || 
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चतुर्थः ] भाषानुवादसहितम्‌ “ ४६ १ 


मलुसन्धेयम्‌ । प्राङृताप्राकृतसंसगोऽपि नालुपपन्नः; अन्यथा प्राकत- 
लोकेषु भगवदवताराः परसपदेञ्चिरादिमागण सक्त्मशरीरस्य, वदिकपुत्रादे- 
वा गमनं कथं घटेत १ हत्पत्नकर्णिकामध्यगतस्यान्तर्याम्रिण/ परस्य विशेषतः 
बचमान्तर्याम्यवतारः । विचित्रा च भगवत इव बिग्रहस्यापि व्याप्त्यादि- 
शक्तिः | तयेच धर्मिग्राहकसिद्धया विपरीततर्काणां प्रतिक्षेपः । श्रीमद्वीतैका- 
दशाध्याये च विग्रहस्य व्यापकत्वकारणत्वादिकं व्यक्तमेव भाष्यकारैः 
प्रतिपादितम्‌ 

इहैकस्थं जगत्कृत्स्नं पश्या सचराचरम्‌ । 

सम देहे शुडाकेश यच्चान्यद्‌ द्रष्टुमिच्छसि ।¦ इति । 

“इह मभैकस्मिन्‌ देहे तत्राप्येकस्थमेक्देशस्थं सचराचरं कृत्स्नं 
जगत्‌ पश्यः यच्चान्यद्‌ द्रष्डुमिच्छसि ? तदप्येकदेहैकदेश एव पश्य” 
इत्युक्तम्‌ । तथा-- 
क्योंकि अप्राकृत अंश प्राङ्ृत मूर्ति में आकर मिल जाता है। प्राइत एवं प्रात का 
मेत्न होने में कोई अनुपपत्ति नहीं है। ऐसा न हो तो अर्थात्‌ प्राक्त एबं अप्राकृत का 
संसगं अनुपपन्न हो तो, प्राकृत लोकों में श्रीमगवान्‌ का अवतार होना, तथा परमपद में 
अर्चिरादिमाग से प्राकृत सूक्ष्मशरीर और वैदिकपुत्र इत्यादि माग से प्राकृत सूझ्मशरीर 
और वैदिकपुत्र इत्यादि का गमन कैसे संगत होगा । विरजा नदी तक सूक्मशरीर जाता 
है-यह अर्थ उपनिषत्‌ से सिद्ध है। वैकुण्ठलोक में वैदिकपुत्र दूसरे माग से पहुँच गये-- 
यह अर्थ भागवतपुराण इत्यादि से सिद्ध है । ृदयपद्म की कणिका के मध्य में विराजमान 
अन्तर्यामी परब्रह्म परस्वरूप, परमसूक्ष्म आंगुष्ठपरिमित विग्रह को लेकर विराजमान रहते 
हैं, यह अंगुष्ठपरिमित रूप अन्तर्याम्यवतार कहलाता है। यह परिमित रूप अन्तर्यामी के 
उस रूप से भिन्न है, जो सर्वव्यापक अन्तर्यामी का सवव्यापक विग्रह है। जिस प्रकार 
भोमगवान्‌ में सबको व्यापकत्वादि के लिये पर्यास शक्ति दै, उसी प्रकार श्रीभगवान्‌ 
के विग्रह में भी वैसी ही शक्ति है। इस प्रकार श्रीभगवान्‌ के विग्रह में विचित्र शक्ति 

निहित है--यह अर्थ घर्मिग्राहक प्रमाण से अर्थात्‌ भगवद्धिग्रह को बतलाने वाले प्रमाण से सिद्ध 
` है। इस घर्मिग्राहक प्रमाण से सिद्ध होने के कारण उन विपरीत तकों का खण्डन हो बा है, 
जो भगवान्‌ के विग्रह में परिच्छितत्व और विनाशित्व इत्यादि को सिद्ध करने के लिये 
प्रयुक्त होते हैं । श्रीमगवान्‌ का विग्रह सर्वव्यापक है, सर्वकारण है-इत्यादि अर्थो को भीभाष्य- 
ये वचन प्रमाण रूप में विवक्षित हैं । अर्थ--भीभगवान्‌ अपने रूप को बिम्ब के समाना- 
कार बना करके बिम्ब में आकर सन्निहित होते हैं। जो लौकिक म है, वह 
भगवद्ध्यानपरायण लोगों द्वारा मन्त्र और मन्त्रेश्वर का न्यास करने पर पूण पाड्गुण्य- 
चिम्र्दा बन जाती है । 
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४६२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ नित्यविभूतिप रच्च 


तत्रैकस्थं जगत्‌ कृर्नं प्रविभक्तमनेकधा । 
अपश्यद्‌ देवदेवस्य शरीरे पाण्डवस्तदा || इति | 
“देवदेवस्य दिव्यशरीरेऽनेकधा प्रविभत्त् नरह्मादि विविधविचित्र- 
देनतियंुष्यस्थावरादिभो क्तव थिवयन्तरिचसवर्णपातालातलातितलुतहादि. 
भोगस्थानमोग्यभोगोपकरणभेदमिश्नं ग्रकृतिपुरुपात्मकं कृत्स्नं जगत्‌" 
इत्युक्तम्‌ । क १ 
सुदुदंशमिदं सरूपं एष्टघानसि यन्सम । 
देवा अप्यस्य रूपस्य नित्यं दर्शनकाड्लिणः ॥ इति । 
“सेदं समस्य प्रशासनेऽवस्थितं सर्वाश्रयं सर्वकारणभूतं रुपं यदू 
इष्टवानसि, तत्‌ सुदुर्दश न केनापि द्रब्डुँ शक्यम्‌’ इत्याद्यक्तम्‌ । 
\अस्नभूषणाध्यायोक्तश्च॒सर्वाश्रयत्वग्रकारोऽनुसम्धेयः । अन्यत्र चोत्त 
भगवता पराशरेण 
समस्ताः शक्तयश्चेता चुप यत्र प्रतिष्ठिताः | 
तद्विशवरूपवैरुप्यं रुपसन्यद्धरेमहत्‌ ॥ 
समस्तशक्तिरुपाणि तत्‌ करोति जनेश्वर | 


देवतिरय्ाचुष्यार्यारचेष्टाबन्ति स्वलीलया ॥ इत्यादि । 
कार ने भगवद्गीता के एकादशाध्याय की व्याख्या में स्पष्ट कहा है | “इहैकस्थम्‌ 
इत्यादि श्लोक की व्याख्या में यह कहा है कि “हे अर्जुन! इस हमारे एक विग्रह में, 
एकदेश में विद्यमान सम्पूर्ण चराचर जगत्‌ को देखो, और मी जो कुछ देखना चाहते हो, 
उसे भी इस एकदेइ के एकदेश में ही देखो” | तथा “तत्रैकस्थम्‌? इस श्लोक के 
व्याख्या में यह कहा है कि “देवदेव श्रीमगवान्‌ के दिव्य देह में अनेक प्रकार से विभक्त 
अर्थात्‌ ब्रह्मा इत्यादि विविध विचित्र देव, तिर्यक्‌ , मनुष्य और स्थावर इत्यादि रूप से विम 
भोक्तृवर्ग, तथा प्रृथिबी, अन्तरिक्ष, स्वगे, पाताल, अतल, वितल और सुतल इत्यादि भोगस्य 
भोग्य और भोगोपकरण इत्यादि रूप से विभक्त प्रकृति-पुरुषात्मक सम्पूर्ण जगत्‌ % 
अन्नुन ने देखा” | तथा “भुदुर्दशंम्‌? इस इलोक की व्याख्या में यह कहा है कि “हमारे 
इस रूप को--जो सबका शासक, आश्रय एवं कारण है, जो आपने देखा है, वह 
किसी के द्वारा देखने में शक्य नहीं है।” विष्णुपुराण के *"अल्लभूषणाध्याः 


११ यहाँ औबिष्णुपुराण के अखभूषणाध्याय में स्थित... 


रारमयो विष्णुर्बिभत्य छिल्लमीश्वरः । 
पुरुषाग्या कृ तमयं भूषणाख्नस्वरूपवत्‌ ॥ 
इत्यादि वचन विवज्चित हैं। 
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चढुथैः ] भाषानुवाद्सहितम्‌, ‘३ 


एषु सर्वेषु भगवतो विग्रहेषु सांसारिकफलम्रदान एव मात्रया 
तारतस्यस्‌ , निश्रेयसं तु व्यापकाइुसन्धायिनां सवत्र हस्तापचेयम्‌ | 
यच्च “बिभवार्चनादू व्यूहं प्राप्य/ इत्यादि , तदृव्यापकालुसन्धानविधुरा- 
घिकारिविशेषापेक्षयेति मन्तव्यमिति । 


संविया निरबद्यनन्दयुमयी निष्कृश्सखाकृतिः 
(5 
स्वाच्छन्धात्‌ कमलापतेभगबतो भोगाय लोकायते । 


भ्रीमगवान्‌ का विग्रह किस प्रकार सबका: आश्रय होता है”--यह अर्थ कहा गया है। 
यह अर्थ वहाँ से समझने योग्य है, तथा अनुसन्धान करने योग्य है। अन्यत्र भगवान्‌ 
पराशर ने “समस्ताः शक्तय्चेताः? इत्यादि श्लोकों से यह कहा है कि दे उप ! बद्ध जीव, 
मुक्त जीव और कर्मरूप अविद्या ये सभी शक्तियों श्रीमगवान्‌ के जिस विग्रह में प्रतिष्ठित 
हैं, वह विग्रह स्वेतर सभी रूपों से अत्यन्त विलक्षण है, वह अप्राकृत होने से प्राकृत रूपों से 
भिन्न है, वह सामान्य से अत्यन्त बड़ा है, ऐसा श्रीहरि का एक दिव्य विग्रह है । दे जनेश्वर | 
भ्रीमगबान्‌. का वह विग्रह अपनी लीला से देव, तिर्यकू और मनुष्य ऐसे नाम वाले तथा 
विविध चेष्टा वाले सर्दशक्तिसम्पन्न श्रनेक अवताररूपों को उत्पन्न करता है। इत्यादि 
अथां का उन्होंने वर्णन किया है। 


“एषु इत्यादि । श्रीभगवान्‌ के इन समो विम्रहों में सांसारिक फल देने में 
थोड़ा थोड़ा तारतम्य रहता है, परन्तु उन विग्रहों में व्यापकल का अनुसन्धान करने वाले 
तथा व्यापक मन्त्रों का अनुसन्धान करने वाले लोगों को सब विग्रहो से मोक्ष अनायास प्राप्त 
हो सकता है। श्रीमाष्य में यह जो कहा गया है कि साधक विभव का अचन क्क व्यू 
को प्राप्त करता है और व्यूह का अर्चन करके परस्वरूप को प्राप्त होता है--इत्यादि\९, वह 
व्यापकानुसन्धान न करने वाले अधिकारिविशेषों के विषय में कहा गया है। ऐसह 
मानना चाहिये । 


'संविद्याः इत्यादि । जो नित्यविभूति ज्ञानस्वरूप है, निर्दोषानन्दमय है, रज और 
तम से अस्पष्ट सत्तगुण बाली है, तथा लक्ष्मी के पति श्रीमन्नारायण भगवाच, के भोग के 
लिये उनकी इच्छा के अनुसार बैकुण्ठ लोक इत्यादि बन जाती है, वह अचिन्त्य है, 


————— 


न —— > — । 


१२. यहाँ आदिपद से अन्तर्यासिविग्रहमात्र की उपासना से मोक्षप्राप्ति को बतलाने 
चाले निम्नलिखित वचन भी विवक्षित हैं-- 
अचोंपासनया क्षीणे कलमषेऽधिकृतो भवेत्‌। 
विभवोपासने पश्चाद्‌ व्यूहो पास्तौ ततः परम्‌ ॥ 
सूक्ष्म तदनु शक्तः &याद्न्तर्यामिणमीदितुम्‌॥ इत्यादि । 
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ह vy न्यायसिद्वाञ्जनम्‌ [ नित्यविभूतिपरिच्छैद | 
का चिन्तादूरतरा चिरन्तनतमोनिःशेषमोचस्थली 
“यु चित्ते सन्निदधातु मे शुभतरस्वेरावतारात्मिका ॥ 


ip टे” “0081 ७० 
Ia ४२ 


इति कविताकिकसिहस्य स्व॑तन्त्रस्वतन्त्रस्य श्रीमद्वेद्धूटनाथस्य 


वेदान्ताचार्यस्य कृतिषु न्यायसिद्धाञ्जने 
ु नित्यविभूतिपरिच्छेदश्वतुर्थ: 
हे सम्पूर्ण: ॥ 
LAP 


अनादि सिद्ध अज्ञान के सम्पूर्ण नष्ट होने का वह स्थान दै, वह भ्रीभगवान्‌ की इच्छा 
के अनुसार अत्यन्त शुभ अनेक अवतारों कें रूप में प्रकट होने वाली है । एवंविध नित्य- 
विभूति सदा हमारे हृदय में सन्निहित रहे ॥ 


इस प्रकार कविताकिंकसिंह सवेतन्त्रस्वतन्त्र श्रीमद्वेङ्कटनाथ 
चेदाम्ताचायै को कृति न्यायसिद्धाजन का 
नित्यविभूति परिच्छेद सम्पूणं हुआ ॥ 


“a a SS 


बुद्धिपरिच्लेद: 
( बुद्धेलेक्षणं स्वयंप्रकाशत्व॑ च ) 
निरू । | ५ [a [a 
अथ सतिनिरूप्यते-सकर्मकावभासत्वं सकतेकावभासत्वमित्यादि 
तल्लक्षणम्‌ । न्यायतस्वे तु प्रथमाधिकरणे लच्तणान्तराणि बहूनि दूषयित्वा 
अत्यन्तवेगिताउत्यन्तसोक्ष्म्य॑ निर्भरता तथा । [ 
स्वसत्ताकालभाव्यासिज्ञाने रच्मचतुष्यम्‌ ॥ 
इति स्वोक्तलक्षणोपसंहारः कृतः । अत्र यावदपेचित विशेषणमह्यम्‌ | 
७ रक ० छ 
सा च विपयप्रकाशवेलायां स्वाश्रयस्येवात्मन; स्त्रयप्रमा । अन्य 
( बुद्धि का लक्षण और स्वयंप्रकाशत्व ) 

“थ? इत्यादि । अब बुद्धि का निरूपण किया जाता है-कर्मकारक को लेकर 
होने वाला जो प्रकाश है, वह बुद्धि है; कठकारक को लेकर होने वाला जो प्रकाश है, 
बह बुद्धि है--इत्यादि बुद्धि का लक्षण है । “धट को मैं जानता हूँ”-इत्यादि रूप से जो शान 
उसन्न होता है, वह ज्ञान प्रकाशरूप है। उसमें अहमर्थ कर्ता है, घटादिविषय कर्मकारक 
है। यह ज्ञानरूप प्रकाश कर्तूकारक एवं कर्मकारक को लेकर हुआ करता है | ज्ञान जब 
प्रकाशता है तत्र कर्ता और कर्म के साथ ही प्रकाशता है। इस प्रकार उपयुक्त लक्षणों 
का बुद्धि में समन्वय हो जाता है। भीमन्नाथसुनि प्रणीत न्यायतत्व अन्य स बुद्धि के 
बहुत से इतर लक्षणों का खण्डन करके अन्त में “अत्यन्तवेगिता” इस श्लोक से अपने 
द्वारा प्रतिपादित लक्षणों का उपसंहार ग्रन्थकर्ता के द्वारा किया गया है। उस श्लोक 
का यह अर्थ है कि बुद्धि अत्यन्त वेग वाली है। अत्यन्त वेग बुद्धि का लक्षण है।इस 
वेग के कारण ही मुक्त पुरुष की बुद्धि उभयविभूतिस्थ सब पदार्थों से संयुक्त ही जाती (2 
अत्यन्त सूक्ष्मता बुद्धि का दूसरा लक्षण है। इस सूक्ष्मता के कारण ही वह बुद्धि--जो ०. 
व्याप्त करने की क्षमता रखती है--संसारदशा में मशक इत्यादि शुद्र जन्तुओ के शरीर 
अनुप्रविष्ट होकर, रहती है । वहाँ बुद्धि के अवयवों में परस्पर प्रतिघात न हो, इसी प्रकार 
बुद्धि अनुप्रवेश पाती है। यह अत्यन्त सूक्ष्मता का ही प्रभाव है। निर्भरता अर्थात्‌ क 
लाघव बुद्धि का तीसरा लक्षण है । अत्यन्त हल्का होने से बुद्धि उस प्रकार के हे 
सम्पन्न रहती है। अपने रहते समय प्रकाशमान होकर रहना बुद्धि का चत॒र्थ लक्षण है | 
यहो स्वयंप्रकाशत्व कहलाता है। इन लक्षणों में आने वाले अतिव्याति दोष को दूर 
करने के लिये अपेक्षित विशेषणों का समावेश कर लेना चाहिये। चौथा लक्षण आत्मा में 
अतिव्याप्त है । अतः उसमें सकमंकत्व विशेषण का निवेश करना चाहिये । 

धसा च? इत्यादि । वह बुद्धि विषयप्रकाशन के समय में अपने आश्रय आत्मा के 
ढ़िये स्वयं प्रकाशती है । जो ज्ञान कालान्तर में अपने में हुए हों, तथा जो शान इतर 
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कालान्यपुरुषणता तु स्मृत्यनुमानादिविषयः संसारिणाम्‌ , इतरेषा तु 
सबज्ञतया अन्यकाछान्यपुरुषनिष्ठापि श्वकीयेन प्रत्यक्षेण विषयी क्रियते । 
तथा च भाष्यपू--“यक्तजुभूते! स्वयंप्रकाशत्वमुक्तम्‌; तद्विषयग्रककाशन- 
वेलायां ज्ञातुरात्मनस्तयैव, न तु सर्वेपां सदा तथैवेति नियमोऽस्ति” इति । 
धियः स्तयंप्रकाशत्वे वेभीत्याद्यपलम्भनम्‌ । 
मानसाध्यत्षमङ्गादिरपि सानमितीष्यताम्‌ ॥ 


स्त्रधीविशेषं सवंज्ञोऽप्यष्यक्षयति वा न वा। 
आशये सिद्धा स्वतः 'सिद्धिरन्यत्रासवबेदिता ॥ 


पुरुषों में हो रहे हैं, वे सभी ज्ञान, स्मृति और अ्रनुमान आदि के द्वारा मनुष्यादि से 
जाने जाते हैं। इतर मुक्त इत्यादि चेतन सवंज्ञ होने से इतर काल एवं इतर पुरुषों में 
विद्यमान बुद्धि को अपने प्रत्यक्ष ज्ञान से सदा जानते रहते हैं। उनके प्रत्यक्ष ज्ञान से 
बुद्धि गीत होती है । यह ग्रथ भाष्य में इस प्रकार वर्णित है कि अद्वेतियों द्वारा ज्ञान का 
जो स्वयंप्रकाशत्व कहा गया है, वह हमें इस रूप में मान्य है कि ज्ञान विषयों को 
प्रकाशित करते समय ज्ञाता आत्मा के प्रति स्वयं प्रकाशता है। सबका ज्ञान सबके प्रति 
सदा स्वयं प्रकाशता दो, ऐसा नियम नहीं है। 

'घियः” इत्यादि । प्रत्येक मनुष्य किसी पदार्थ को जानते समय यह समरता है 
कि मैं इसे जानता हूँ | इस अनुभव से सिद्ध होता है कि ज्ञान स्वयंप्रकाश वस्तु है| 
प्रदन- नैयायिकों का मत है कि ज्ञान होते समय स्वयं नहीं प्रकाशता है, किन्तु शान 
उन्न होने के बाद उस ज्ञान के विषय में “मैं यह जानता हुँ” ऐसा मानस प्रतक्ष 
होता है, इस मानस प्रत्यक्ष से ही ज्ञान गीत होता है, वह स्वयंप्रकाश नहीं है। भाई 
मीमांसकों का यह मत है कि ज्ञान स्वयं नहीं प्रकाशता है, किन्तु ज्ञान से विषय में प्राकट्य 
अर्थात्‌ प्रकाशनामक धर्म उत्पन्न होता है । इस प्रकाशरूपी कार्य को देखकर कारणम 
ज्ञान का अनुमान किया जाता है, उस अनुमिति से ज्ञान ग्रहीत होता है। अत! शान 
प्राकव्य से अनुमेय है, स्वयंप्रकाश नहीं । ये मत क्यों न माने जायें १ उत्तर 
मानसम्रत्यक्षवाद और प्राकस्चानुमेयवाद का खण्डन किया जायगा। उन खण्डनं पर 
ध्यान देकर यही मानना होगा कि (मैं इसे जानता हूँ? इस अनुभव के अनुसार शान सय 
प्रकाश सिद्ध होता है। यह अनुभव ही स्वयंप्रकाशत्व में प्रमाण है । बे 

“किंच, स्वधीविशेषम? इत्यादि | इश्वर के विषय में ईश्वरवादी सभी यह मा. 
हैं कि ईदवर सर्वज्ञ है। ईश्वर में एक नित्य ज्ञान है, उससे वह सबको प्रत्यक्ष्प सा 


१. यहाँ पर यह शंका और समाधान अभिप्रेत है कि ईश्वर में दो शन हा 
._ शान से ईश्वर सबको जानते हैं, दूसरे शान से ईश्वर ग्रथमज्ञानको जा 
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समझता रहता है । ऐसी स्थिति में यह प्रशन उठ सकता है कि वह इश्वर अपने ज्ञान से अपने 
ज्ञान को प्रत्यक्ष रूप से समभता है या नहीं! यदि समझता है तो शान का स्वयंप्रकाशत्व 
सिद्ध होगा, क्योंकि ईश्वर में एक ही ज्ञान है, दो चार नहीं। ईश्वर को उसी ज्ञान से 
उसी ज्ञान को समभना होगा । इससे यह फलित होता है कि वह शान ईश्वर के प्रति 
अपने को स्वयं प्रकाशित करता रहता हं। यदि ईइवर अपने ज्ञान को न समझता दो तो 
असंज्ञ दो जायेगा । 


ज्ञो मानकर ईश्वर में सर्वशता का निर्वाह किया जा सकता है । ऐसा मानने में क्या 
आपत्ति है? इसका समाथान,यह है कि इश्वर दो ज्ञान वाले हैं, इसमें कोई प्रमाण नहीं 
है। यदि कहो कि दो शान ईश्वर में न माने जाँय तो ईश्वर में सबंशता की उपपत्ति 
नहीं लगती है। अतः इस अन्यथा अनुपपत्ति के कारण ही इश्वर में दो , ज्ञानो 
को मानना होगा । यह कथन भी समीचीन नहीं हे, क्योंकि ज्ञान को स्वयंप्रकादा 
मानने पर ईश्वर के सवता की उपपत्ति लग जाती है । अतः ज्ञान को स्वयंप्रकाश 
मानना ही उचित है। किञ्च, स्वपरनिर्दाह न्याय से भी ज्ञान का स्वयंप्रकाशत्व सिद्ध होता 
है। दूसरों का निर्वाह करने वाळा पदार्थं अपना भी निर्वाह कर लेता है। दरिद्रं 
का निर्वाह करने वाला धनिक अपना भी निर्वाह कर छेता है। दूसरा को प्रकाशित 
करने वाला दीप स्त्रयंग्रकाशता है। द्रव्य इस्यादि को चाश्चुष अर्थांत चक्षुरिन्द्रिय- 
वेद्य बनाने चाला रूप स्वयं चाक्षुष बन जाता है । अपने संवन्ध क दूसरे पदार्थों को 
सत्‌ बनाने वाढी सत्ता स्वयं सत्‌ बन जाती है। इन इष्टा के अनुसार दूसरे 
पदार्थों को प्रकाशित करने वाला ज्ञान अपने को स्वयं प्रकाशित करे--यही युक्त 
है । इस प्रकार ज्ञान का स्वयंग्रकाशास्व सिद्ध होता है । 1 

यहाँ पर दूसरी शंका यह है कि ईश्वर को एकोनसवंज्ञ अर्थात्‌ ज्ञान को छोड़ - 
कर और सब को जानने वाले मानने में क्या आपत्ति है? ज्ञान स्वयंप्रकाश नहीं 
है, ईश्वर में दो ज्ञान नहीं हैं, एक ही ज्ञान है, वह स्वयं प्रकाशने वाला नहीं हैं, अतः 
ईश्वर अपने ज्ञान को नहीं जानते हैं, ज्ञान को छोड़कर ओर सबको जानते हैं। इस 
परकार इश्वर को पक ज्ञान को छोइकर और सब को जानने वाले मानने में क्या 
आपत्ति है ? इस शंका का समाधान यह है कि यदि ईब्वर अपने ज्ञान को छोडकर ओर 
सबको समकते हैं, तो मानना पड़ेगा कि अनेक अर्थौ को ईश्वर नहीं जानते हैं । अपने 
शान को न जानने वाले ईश्वर यह भी नहीं समझ सकेंगे कि मैं उस ज्ञान का 
आधार हूँ, दूसरे लोग उस ज्ञान के आधार नहीं हैं। ये पदार्थं उस ज्ञान के विषय 
हैं, ये पदार्थ उस ज्ञान से भिन्न हैं-इत्यादि । उस ज्ञान को लेकर जितने पदाथ 
बनते हैं, उन सबको भी ईइवर नहीं समफ सकेंगे । अतः इश्वर में जिस प्रकार अनन्त 
पदाथैविपयक ज्ञान सिद्ध होते हैं, उसी प्रकार अनेक पदाथ विषयक अज्ञान भी 
सिद्ध होंगे, ईश्वर की सर्वेज्ञता सिद्ध नहीं दो सकेगी। अतः इंइवर के ज्ञान को 
स्वयंप्रकाश मानकर इंइवर की सवज्ञता का उपपादन करना ही उचित है । इस प्रकार 
ज्ञान की स्वयंप्रकाशता सिद्ध होती है । 

६२ 
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प्रकार प्रकाश से ज्ञान अनुमित होता है, ज्ञान प्रत्यक्ष नहीं है। यह मीमांसकों 
इसका खण्डन इस प्रकार है कि यदि ज्ञान प्रत्यक्ष नहीं, किन्तु अनुमेय है, तो 


कु न किया जाय | प्रकाश से ज्ञान का अनुमान करके ज्ञान से उस सामग्री का 


ज्ञानमस्तीति विज्ञानं स्यात्मानं साधयेन्न वा | 
पूत्र स्वप्रकाशत्वं सर्वासिद्विरितोऽन्यथा ॥ 
( बुद्धः प्राकल्याचुमेयवादनिरासः ) 


प्राकव्यानुमेयत्ववादिनं प्रत्युच्यते-- 
कर्प्येब धीञ्चेत्‌ करप्येत ततसामग्रथेव लाघवात्‌ । 
्रत्यक्षायास्ततोऽन्यत्वक्लपौ नेवं प्रसज्यते ॥ 


ज्ञानमस्तीति’ इत्यादि। ज्ञान हः यह शान जिस प्रकार अन्यान्य ज्ञानों को 
सिद्ध करता है, उसी प्रकार अपने को भी सिद्ध करता है या नहीं १ यदि सिद्ध करता है 
तो अपने से सिद्ध होने: वाला अर्थात्‌ स्वयं प्रकाशित होने वाला वह ज्ञान स्वयंप्रकाश 
सिद्ध होता है | यदि सिद्ध नहीं करता है तो साधक ज्ञान की सत्ता 
अनिश्चित होगी । तथा च यदि साधक ज्ञान असत्‌ होगा तो उसके विषयभूत 
समस्त ज्ञानों का सद्भाव भी असत्‌ होगा । सभी शानों के असत्‌ होने पर विषयसाधक़ 
शानों के न न होने से विषय भी असत्‌ होगे । इस प्रकार सब की असिद्धि में पर्यवसान होगा । 
अतः यह मानकर-कि शान है? यह ज्ञान अन्यान्य ज्ञानों के समान अपने को भी 
सिद्ध करता है-ज्ञान को स्वयंप्रकाश मानना ही उचित है। 

“पाकस्य इत्यादि । जो भाद्ट मीमांसक ज्ञान को प्राकव्य से अर्थात्‌ विषयप्रकाश 
से अनुमेय मानते हैं, उनके मत का खण्डन किया जाता है। 

'कल्प्यैव' इत्यादि । प्राकम्ानुमेयवादियों के मत में ज्ञान प्रत्यक्ष नहीं है, किन्तु 
अनुमानगम्य हवै । वे मानते हैं कि ज्ञान से विषय में प्राकट्य अर्थात्‌ प्रकाशनामक घमं 
उन्न होता है। उस कार्य को देखकर कारणज्ञान का अनुमान होता है। “यह एक 
यह एक” ऐसी बुद्धि अपेच्षाबुद्धि कहलाती है। इस अपेक्षाबुद्धि से उन पदारथ 
द्वित्व इत्यादि संख्या उत्पन्न होती है। वह संख्या अपेक्षाबुद्धिसंपन्न पुरुष को ही पा 
होती है, दूसरे को नहीं; क्योंकि उसकी उत्पादक अपेक्षाबुद्धि उसी : पुरुष में कक के 
दूसरे में नहीं। उसी प्रकार देखने वाले पुरुष के प्रति ही विषय प्रकाशता है, दूसर 
प्रति नहीं | ऐसा क्यों होता है? ऐसा इसलिये होता है कि विषयप्रकाश का हि 
कारण जिस पुरुष में रहता है, उस पुरुष के प्रति ही विषय प्रकाशता है। वह न 
ज्ञान हो है। इस प्रकार ज्ञान क्रा अनुमान होता है। जिस प्रकार किसी कल 
बिद्यमान अपेक्षाबुद्धि से उत्पन्न होने के कारण अदावित्वादि संख्या का मा के 
पुरुष के प्रति होता है, उसी प्रकार किसी पुरुष में विद्यमान कारण द्वारा उस ३ 


कारण ही विषयप्रकाश उसी पुरुष के प्रति हुआ करता है। वह कारण ज्ञान 
“कालय 
मान स 


५. है 
काय से उसी सामग्री का-जिसे मीमांसक शानोसादक मानते है 
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मः] ॥। ) ४६६ 
पञ्चमः | भांषानुवादसहितम्‌ ह 


ज्ञानयोगः प्रकाशोऽञत्र तदसिद्धौ न सिद्धयति | 
कर्मकर क्रियातन्त्रं ज्ञानं प्रस्ययभेदतः ॥ 


की अपेक्षा प्रकाश से उस सामग्री का अनुमान करने में ही लाघव है। उस सामग्री से 
प्रकाश की उत्पत्ति मानकर प्रकाशरूपी कायं से उस सामग्री का ही श्रनुमान करना 
चाहिये । भाव यह है कि प्राकस्यानुमेयवाद में ज्ञान की सिद्धि ही नहो सकेगी। जो. 
बादी ज्ञान को प्रत्यज्ञ मानता है, उसके मत में प्रकाश से सामग्री का अनुमान मानकर 
ज्ञान का अपलाप नहीं हो सकता; क्योंकि प्रत्यक्षसिद्ध पदार्थ का लाघवयुक्ति से 
अपलाप नहीं करना चाहिये । वेसा करने पर शउ्यवाद उपस्थित होगा । 


“ज्ञानयोगः इत्यादि | किञ्च, प्रकाश कोई अतिरिक्त पदार्थ नहीं, किन्तु ज्ञान का 
विषय के साथ जो विषयिविषयभाव सम्बन्ध है, वही प्रकाश है। इससे अतिरिक्त 
प्रकाश पदार्थ को मानने पर गौरव दोष होगा । किञ्च, ज्ञान अपृथकूसिदविसम्बन्ध से आत्मा 
में एवं विषयतासम्बन्ध से विषय में रहता है । विषयतासम्बन्ध से बिषय में 
रहने वाला ज्ञान ही प्रकाश कहलाता है। इससे अतिरिक्त प्रकाशपदाथ मानने में गोरव 
दोष होगा । ज्ञान के प्रत्यक्ष न होने पर शानरूपी प्रकाश अथवा ज्ञानसम्बन्धरूपी प्रकाश भी 
प्रत्यक्ष नहीं होगा । ऐसी स्थिति में प्रकाश को देखकर शान का अनुमान करना असम्भव 
होगा । प्रशन--यदि प्रकाश और ज्ञान एक ही पदार्थ हैं, तव जिस प्रकार यह कहा जाता 
है कि 'देवदत्त घट को जानता है”, उसी प्रकार 'देवदत्त घट को प्रकाशता हैं! ऐसा भी 
कहना चाहिये। ऐसा क्यों नहीं कहा जाता ! किञ्च, जिस प्रकार यह कहा जाता है कि 
“देवद्त्त से घट जाना जाता है', उसी प्रकार यह भी क्यों नहीं कहा जाता है कि 'देवद्त्त से घट 
प्रकाशित होता है? ! किञ्ज, ज्ञा धातु सकर्मक है। प्रेपूर्वक काश्ट घाठु अकर्मक है। इन 
घातुओं में यह अन्तर क्यों होतां है? इससे तो यही फलित होता है कि ज्ञान और प्रकाश 
भिन्न-भिन्न पदार्थ हैं। उत्तर- ज्ञान कर्ता में विद्यमान क्रिया के रूप में "देवदत घट को 
जानता है? ऐसा कर्तरि प्रयोग में प्रतीत है। इस प्रयोग के अनुसार जो घट ज्ञान का 
कर्मकारक सिद्ध होता है, उस घट में विद्यमान किया के रूप में घट प्रकाशता दद 
इत्यादि प्रयोगों में प्रकाश प्रतीत होता है । इससे साधारण रीति से ज्ञान और प्रकाश 
में भेद प्रतीत होता है, परन्तु सृष्ष्मरोति से विचार करने पर यह भेद खण्डित हो जाता 

। वह बिचार यह है कि ज्ञा घाठु अप्रथकूसिद्धिसम्बन्ध से किसी में अर्थात्‌ ज्ञाता मे 
विद्यमान शान का वाचक है । काश्ट धातु विषयता सम्बन्ध से किसी में अर्थात्‌ विषय 
में विद्यमान ज्ञान का वाचक है। ज्ञान और प्रकाश एक पदाथ होने पर भी व्यापारता- 
वच्छेदक सम्बन्ध भिन्न होने के कारण ही 'देवदत्त घट को जानता है, घट प्रकाशता है, 
देवदत्त से घट जाना जाता है और देवदत्त से घट प्रकाशित होता है? इत्यादि रूप से 


मणि 
- कर्तरि प्रत्यय और कर्मणि प्रत्यय को लेकर उपर्युक्त .कर्तरि प्रयोग और कर्मणि प्रयोग 


हुआ करते हैं । भाव यह है कि अपृथकूसिडिसम्बन्ध से ज्ञाता मे विद्यमान “ज्ञान? 
ज्ञा धातु का अर्थ है। अत एव “देवदत घट को जानता है” इस प्रकार कतरि प्रयोग 
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प्रकाशते ज्ञायत इत्येतद्वातुबि भेदतः । 
भिनत्तिपातयत्यादौ यथा करणकर्मणोः || 
व्यवहारार्थनियतिम्रकाइयस्वानि बुद्धितः 
स्त्रभात्रनियमो ह्येप प्राकव्येऽपि न लङ्कचते ॥ 


ha 


होता है | क्योंकि अपथकृसिद्धिसम्न्ध से देवदत्त में ज्ञान रहता है। ग्रप्रुथकासदि 
सम्बन्ध को लेकर ज्ञानको बताना ही ज्ञा धातु का स्वभाव है। इस स्वभाव के विपरीत 
यदि विषयतासम्बन्ध को लेकर ज्ञान को बताना ही अमिमत हो तो ज्ञा धातु के बाद कमणि 
प्रत्यय लगाकर 'देवद्त्त से घट जाना जाता है? ऐसा प्रयोग करना चाहिये | प्रपूर्वक का 
घाठु विषयतासम्त्रन्ध को लेकर ज्ञान का वाचक होता है। यह काश्ट घातु का स्वभाव 
है | अत एब 'घट प्रकाशता है” ऐसा घट को कतृकारक मानकर प्रयोग होता है; क्योकि 
ज्ञान विषयतासम्त्रन्थ से घट में रहता है । विषयतासम्बन्ध से विषय में विद्यमान ज्ञान 
काश्ट धातु का अर्थ होने से काश्ट धातु अकर्मक माना जाता है | विषयतासम्बन्ध से 
विषय में विद्यमान प्रकाशरूपी ज्ञान का विषय कर्ता होने से देवदत ज्ञातृ-प्रयोजक कर्ता 
बनता है। अत एव काश्ट घातु से णिच्‌ प्रत्यय करके कर्मणि प्रयोग "देवदत्त से घट 
प्रकाशित किया जाता है”, इस प्रकार हुआ करता है। सारांश यह है कि ज्ञान और प्रकाश 
एक ही पदार्थ हैं । घातु के भिन्न भिन्न होने से ही उस घातुस्वभाव के अनुसार कर्मणि तथा 
कतरि प्रत्ययो को लेकर विभिन्न प्रयोग होते हैं। इस विभिन्न प्रयोगों के आधार पर शान 
और प्रकाश को भिन्न मानना उचित नही । | 

“प्रकाशते? इत्यादि | “घर प्रकाञ्चता दै, घट जाना 'जाता है, इस प्रकार विभिन्न 
रीति से जो प्रयोग होते हैं, उसका कारण घातुभेद है, अर्थभेद नहों | उदाहरण--परशु से इ 
को काटता है, परशु को वृक्ष में गिराता है--ऐसा प्रयोग लोक में होता है । परशु को इष मे 
गिराना तथा परशु से वृक्ष को काटना एक ही वात है। काटने की क्रिया में पर 
करणकारक होता है, गिराने की क्रिया में परशु कर्मकारक होता है। इसका कारण 
धातुओं में भेद ही है, वाच्यार्थ भेद नहीं | एक ही क्रिया छिद्‌ घाव -से- जिसी 
काटना अर्थ है-क्रियादैधीमावातुकूलव्यापार के रूप में अर्थात्‌ दो ढुकडा बागी 
इस रूप में कही जाती है। 'पातयति? अर्थात्‌ गिराता है इस धाठ से क्रिया बाप 


` देश-संयोगालुकूलव्यापार के रूप में अर्थात्‌ नीचे देश से संयोग कराने के रूप में * 


जाती है | प्रथम अर्थ के अनुसार परशु करण तथा द्वितीयार्थ के अनुसार पर छु 
बनता है, परन्तु वहाँ वास्तव में प्रतिपाद्य क्रिया एक ही व्यापार है, उसका दो प ती 
होने से दो प्रकार का प्रयोग होता है। यह उदाहरण यहाँ ध्यान देने योग्य है। ६ 


कारण 
प्रकार प्रकृत में भी जानता है, प्रकाशता है, ऐसे विभिन्न व्यवहार घाठमेद के 


सम्पन्न होते हैं। दोनों धाठु से एक ही व्यापार कहा जाता है, उसमें सम्बन्ध भेद होने 


से उमयविध व्यवहार होता है। 
: न धर्म उप 


`  व्यिवहार' इत्यादि । प्रइन--घटज्ान से घट में यदि प्राक्य्थ ना 
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तत्रैष तर्करणबत्‌ तस्येयास्तु प्रकाशकम्‌ । 
प्राकव्यजन्म भूतेष्यदभावज्ञाततासु ` किम्‌ «० 
आत्मसिद्धौ च॑ प्रकाशपदार्थनिणंयाथे “कस्ति प्रकाशते पदार्थः ? 
इति प्रश्ने “अलुभवादूरत्वं स्म्रतिनिमित्तम्‌” इति न्यायतस्ग्रन्थस्मारणशूवक 


नहीं होता तो घटज्ञान घट के विषय में ही व्यवहार को क्यों उत्पन्न करता है। किञ्च, 
घटशान का घट ही विषय होता दै, इस प्रकार विषयनियम भी कैसे उपपन्न होगा १ 
यदि कहो कि जिस ज्ञान से जो प्रकाशित होता है, उस शान का वही विषय होता है, तो 
यहाँ भी प्ररन उपस्थित होता है कि घटज्ञान से घट ही क्यों प्रकाशित होता है, पटादि 
क्यों नहीं प्रकाशित होते ! यदि घटज्ञान से घट में प्राकय्य उत्पन्न होता, तो यह व्यवस्था 
हो सकती है कि ज्ञान से जिस में प्राकव्य उतपन्न होता उस अर्थ के विषय में ही व्यवहार 
होगा | वही अर्थ उस ज्ञान का विषय हो सकता दै, तथा वही अर्थ उस ज्ञान से प्रकाश्य 
दोगा । अतः ज्ञान से विषय में प्राकय्य की उत्पत्ति माननी चाहिये। उत्तर- बुद्धि से ही 
अर्थविशेष में व्यवहार और विषयनियम तथा अर्थविशीष का प्रकाशयस्व ये तीनों सिद्ध 
दो जायेंगे, क्योंकि बुद्धि का यह स्वभाव है कि वह अर्थविशेष को ही प्रकाशित कर सकती 
है, अर्थविशेष को विषय बना सकती है, तथा अर्थविशेष में ही व्यवहार को. उत्पन्न कर 
सकती है | अतः ये तीनों शर्थ बुद्धिस्वमाव से उपपन्न हो जाते हैं। तदथ प्राकस्थ को 
मानने की आवश्यकता नहीं । बुद्धि का यह स्वभाव नियमप्राकट्योसत्ति के विषय से 
प्राकस्चवादी को भी मानना पड़ता है, क्योंकि प्राकट्योपपत्ति के विषय में भी यह रशन उठता 
है कि घरज्ञान घट में ही क्यों प्राकट्य को उत्पन्न करता है, पट में क्‍यों नहीं उत्पन्न करता १ 
'ततैनः इत्यादि | इस प्रश्न के उत्तर में प्राकस्यवादी को यही कहना होगा कि 
घट में प्राकस्च को उत्पन्न करना ही घटज्ञान का स्वभाव है, अतः घटशान घट में ही 
प्राकस्य को उत्पन्न करता है। तब घटज्ञान से घट में प्राकट्योत्पत्तिको न मानकर यह 
भी कहा जा सकता है कि घट को ही प्रकाशित. करना, घट को ही अपना विषय बनाना 
तथा घट में ही व्यवहार को उत्पन्न करना यह घटज्ञान का स्वभाव है, प्राकट्य मानने 
की आवश्यकता नहीं । किञ्च, भूत भविष्यत्‌ पदार्थ अभाव और ज्ञातता अर्थात्‌ प्राकख्य, | 
ये सत्र भी ज्ञान के विषय होते हैं, ज्ञान से इनमें प्राकव्य कैसे उत्पन्न किया जा सकता 
है? क्योंकि भूत पदार्थ और भविष्यत्‌ पदार्थ ज्ञानकाल में नहीं है, उनमें ज्ञान प्राकव्य को 
कैसे उत्पन्न कर सकता है ! बैसे ही अभाव भावधमं का आश्रय नहीं होता | अतः अभाव 
में ्राकस्बरूप भावधर्म ज्ञान से कैसे उत्पन्न किया जा सकता है। किद्च, माकख्य में ज्ञान 
से प्राकट्य कैसे उत्पन्न किया जा सकता है! इस विवेचन से सिद्ध होता है कि प्राकस्य 
अप्रामाणिक है, उससे ज्ञान का अनुमान नहीं हो सकता । ज्ञान स्वयंप्रकाश पदा है ig 
'आत्मसिद्धौ' इत्यादि । आत्मसिद्धि अन्य में प्रकाश शब्द के अथ का निणय करने 
के लिये 'प्रकाशता है? इस शब्द का श्रर्थ क्या है! इस प्रकार प्रश्न कर “अलुः 
भवादूरत्व॑ स्मृतिनिमित्तम” इस न्यायतत्त्व्रन्थ का स्मरण दिलाकर आगे यह कहा 
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संविददूरत्वं प्रकाशः इत्यभिधाय, अदूरविकरपं प्रति चामिहितम.._ 
भवत्वचुभवादूरं दूरादन्यद्विरोधि वा । ठ 
तद्कावश्च प्रकाशत्वं किमत्र बहु जरुप्यते ॥ इति | 
भाष्यं च-- अ्रकाशथ विदचिदशेषपदार्थसाधारणं व्यवहारा हुएुण्यम 
इति | तदेवं न बुद्धिः प्रकाशाचुमेया, किन्तु स्वयंग्रकाशेव । 
( भटटपराशरपादीयस्य संवित्स्दयंप्रकाशस्वसमर्थनस्य निरूपणम्‌ ) 
प्रपञ्चितं चैतत्‌ सवं तस्वरत्नाकरे भइपराशरपादैः | यथा-- 


गया है कि “संबिददूरत्वं प्रकाशः”, “अनुभवादूरत्व॑ स्मृतिनिमित्तम्‌''। इस न्यायतत्त 
न्थ का यह अर्थ है कि पदार्थं का अनुभव से दूर न होना, किन्तु अनुभव से ऐसा 
सन्निहित होना जिससे उत्तर काल में उस पदार्थ का स्मरण हो सके--यही पदार्थ का 
प्रकाश है। “संविदवूत्वं प्रकाशः?’ इस वाक्य का भी यही अर्थ है कि पदार्थ का 
अनुभव से दूर न होना ही पदार्थ का प्रकाश है। इस प्रकार, प्रकाश पदार्थ के स्वरूप 
को सिद्ध करने के बाद आत्मसिद्धि में अदूर शब्दाथ के विषय में क्या अदूर शब्द का अर्थ 
दूर से भिन्न अथवा विरोधी है? इस प्रकार विकल्प उपस्थित होने पर “भवत्वनुभवादूरम” 
इस शलोक से यह उत्तर दिया गया है कि “अनुभवादूरम” शब्द का अर्थ चाहे अनुभव से 
दूर रहने वाले पदार्थ से भिन्न हो, चाहे अनुभव से दूर रहने वाले के विरोधी अर्थ में हो, 
दोनों ही बातें अनुभव से प्रकाशित होने वाले पदार्थ में संगत होती है । अनुभव से 
दूर न होना ही पदार्थ का प्रकाश है। यहाँ अधिक विवाद करने से कोई लाम नहां। 
श्रीभाष्य में यह कहा गया है कि चेतन और अचेतन सभी पदार्थ ज्ञान से प्रकाशित 
होते है | इन सत्र पदार्थों में विद्यमान प्रकाश क्या पदार्थ है! ज्ञान होने पर पदार्थ 
व्यवहार के अनुगुण अर्थात्‌ योग्य बनते हैं, पदार्थों में विद्यमान व्यवहवारानुगुण्य ही 
प्रकाश है। ज्ञान, इच्छा और प्रयत्न तीनों के सम्पन्न होने पर पदार्थव्यवहार का विषय 
बन जाता है। उन तीनों में ज्ञानमात्र हो तो पदार्थ ब्यवहार का अनुगुण अर्थात्‌ योल 
बन जाता है, यदि तीनों ही न हों तो पदार्थ व्यवहार का अयोग्य रहता है। पदाथ 
विद्यमान व्यवद्दारानुगुणत्व ही पदार्थं का प्रकाश है | इस विवेचन ' से यह सिद्ध होता 
कि ज्ञान प्रकाश से अनुमेय नहीं है, किन्तु स्वयं प्रकाश है । 
( भहपराशरपादकृत स्वयंप्रकाशस्व के समर्थन का निरूपण ) 

प्रपञ्चितम्‌? इत्यादि। मङ्पराशरपाद ने तत्वरत्नाकर अन्थ में बिस्तार से इन 
सब अर्थों का प्रतिपादन किया है। उसका भाव यह है कि ज्ञान प्राकब्य से 
नहं हो सकता, क्योंकि प्राकस्याचुमेयबाद अनुपपन्न है, ज्ञान प्रत्यक्ष प्रतीत होने वाणी 


= पदार्थ है | मानसप्रत्यक्ष से शान सिद्ध हो यह पक्ष मी अनुपपन्न है, क्योकि मानसम 


से शानसिद्धि नहीं हो सकती । ज्ञानसाधक दूसरे प्रमाण के न होने से अगला यही 
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धियः प्रत्यबभात्रचात्‌ परतस्तद्‌रम्भवात्‌ | 
पारिशेष्यात्‌ स्वतो भानं प्रमाणाच्च ततस्ततः ॥ 


ग्रतीतेव्याहरणतः सन्देहपरिवजनात्‌ । 
सत्तायां सिद्धवत्काराद्‌ ज्ञानं भातोति भावितम्‌ ।! 
परस्यादशनाद्‌ य्याप्तादन्त्रयिव्यतिरेकितः । 


अर्थापत्तेश्र युक्तश्च वचनाच्च स्वच्झाति; ॥ इति संग्रहः । 


मानना पड़ता है कि ज्ञान स्वयं प्रकाशने वाला पदार्थ है। किञ्च, ज्ञान के स्वयंप्रकाशत्व 
में यह अनुमान भौ प्रमाण है कि ज्ञान स्वयं प्रकाशने वाला पदार्थ है, क्योंकि वह 
ज्ञान है । जिस प्रकार ईकवर फा ज्ञान ज्ञान होने से स्वयंप्रकाश है, क्योंकि ईश्वर में 
एक ही ज्ञान है, उससे ही उसका प्रकाश होता है, उसी प्रकार अस्मदादि का ज्ञान भी 
ज्ञान होने से स्वयंप्रकाश है। प्रतीति होने के अनन्तरक्षण में ही “मैं जानता हुँ” 
ऐसा व्यवहार होता है । प्रतीति और व्यवहार के मध्य में अनुमिति अथवा मानसप्रत्यक्ष की 


- उत्पत्ति होने से व्यवहार में विलम्त्र होता हो, ऐसा देखने में नहीं आता । प्रतीति 


होते ही नन्तर क्षण में व्यबहार होता है। अतः मानना पड़ता है कि ज्ञान स्वयं 
प्रकाशता है। अत एव अनन्तर क्षण में व्यवहार को उत्पन्न करता है। किञ्च, ज्ञान 
उत्पन्न होने के बाद किसी को भी 'मैं जानता हूँ या नहीं” ऐसा संदेह (नहीं होता । 
इससे सिद्ध होता है कि ज्ञान उत्पत्ति के मय में आत्मा के प्रति प्रकाशता है। इससे 
शान स्वयंप्रकाशत्व सिद्ध होता है। किंच, “यह स्तम्भ है? इस प्रकार जो ज्ञान बहुत 
समय तक घारारूप से होता रहता है, जिस ज्ञान के बीच में दूसरा कोई ज्ञान उत्पन्न 
नहीं होता, वह ज्ञान धारावाहिक ज्ञान कहल्लाता है। धारावाहिक ज्ञान क होने के बाद 
मनुष्य यह स्मरण करता है कि मैं इतने समय तक इसी स्तम्म को देखता रहा । इस 
स्मरण से सिद्ध होता है कि धारावाहिक ज्ञान उत्पन्न होते समय निरन्तर आत्मा 
के लिये प्रकाशता रहा | वह प्रकाश दूसरे ज्ञान के द्वारा हो नहीं सकता, क्योंकि दूसरा 
शान ` होने पर घारा टूट जायगी । इससे सिद्ध होता है किं ज्ञान स्वय प्रकाशता है। 
यदि धारावाहिक ज्ञान स्वयं न प्रकाशे, बिना प्रकाश के ही नष्ट हो जाय तो उत्तर काल 
में उसका स्मरण कैसे हो सकेगा १ इससे मानना पड़ता है, कि धारावाहिक शान इत्यादि 
शान स्वयं प्रकाशते हैं | यदि कहो कि धारावाहिक शान में एक एक ज्ञान के बाद उसके ज्ञान 
के विषय में मानसप्रत्यक्ष होता है, उससे पूर्व पूर्व शान प्रकाशित होते हैं, तो यह कथन 
अनुपपन्न है, क्‍योंकि प्रत्येक ज्ञान के बाद मानस प्रत्यक्ष उत्पन्न होता है--ऐसा किसी 
का भी अनुभव नहीं है । यदि वैसा मानस प्रत्यच उत्पन्न हो तो वारा अवश्य इूर 
जायगी । धारावाहिक ज्ञान के विषय में उत्तरकाल में होने वाला स्मरण तभी उत्पन्न होगा, 
जब कि धारावाहिक ज्ञान स्वयं प्रकाशित हो । इस प्रकार ज्ञान का स्वयप्रकाशत्य सिद्ध होता 
है। किञ्च, अन्वय्यतिरेकी अनुमान, अर्थापत्ति प्रमाण, युक्ति और वचन से भी ज्ञान स्वयं- 
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“वयाप्तदन्वयिव्यतिरेकितः” इत्यस्य विवरणद्शायां चैषयुक्तम-'विप्रति 
पन्ना संवित्‌ स्वगतव्यवहार प्रति स्वाधीनकिञ्चत्कारे सजातीयसम्पन्धान- 


प्रकाश सिद्ध होता है। इस प्रकार भइपराशरपाद ने स्वर्यप्रकाशत्वसाधक हेतुओं का 
संग्रह किया है। पा 

ु “्यासतादन्वयिव्यतिरेकिंतः? इत्यादि । अथ--अन्वयव्यातति एवं व्यतिरेकब्याति 
रखने वाले हेतु से भी ज्ञान का स्वयंप्रकाश्चत्व सिद्ध होता है | इस अर्थ के 
बिबरण में श्रीमइपराशरपाद ने यह कहा है कि जिस ज्ञान के विषय में यह संशय 
है कि वह स्वयंप्रकाश है या नहीं? उस ज्ञान को पक्ष तना कर यह अन्वयब्यापि 
वाला अनुमान कहा जा सकता है कि वह संदेहास्पद ज्ञान आपने द्वारा होने बाले 
व्यबद्दार्‌ के प्रत अपने द्वारा होने वाली सद्दायता में सजातीय के सम्बन्ध की अपेक्षा नहीं 
रखता, क्योंकि वह व्यवहारं का हेतु है। जो जो पदार्थ व्यवहार के देतु होते हैं, 
वे अपने द्वारा होने वाले व्यवहार के लिये जो सहायता करते हैं उस सद्दायता में 
. सजातीय दूसरे किसी की अपेक्षा नहीँ रखते । उदाहरण - विषय, इन्द्रिय और दीप 
इत्यादि घटज्ञान को उत्सन्न कराकर घट व्यवहार के देतु बनते हें। इनमें विषय घट 
के द्वारा उस व्यवहार को संपन्न होने में जो सहायता मिलती है, वह ज्ञान को उत्पन्न 
कर देना ही सहायता दै, ज्ञान उत्पन्न होने पर व्यवहार होने लगता है, उस सहायता 
में घट भले हो विजातीय इन्द्रिय की अपेक्षा रखे, परन्तु सजातीय दूसरे घट की अपेक्षा नहीं 
रखता है, सजातीय दूसरा घट न होने पर भी घटशान को उत्पन्न कराकर व्यवहार 
करा सकता है। इसी प्रकार चक्षुरिन्द्रिय अपने द्वारा होनेवाले घट व्यवहार के प्रति 
अपने द्वारा होने वाले विषयेन्द्रियसंयोगरूपी सहायता के विषय में सजातीय दूसरे किती 
की अपेक्षा नहीं रखती, भले ही विजातीय दीप की अपेक्षा रखे । इसी प्रकार दीप भी 
अपने द्वारा होने वाले घट व्यवहार के लिये अपने द्वारा होने वाली सहायता में सजातीय 
दूसरे किसी दीप की अपेक्षा नहीं रखता है। विषय, इन्द्रिय और दीप आदि में व्यवहार 
' हेतुत्वरूप हेतु है, तथा उपर्युक्त साध्य भी है।इस प्रकार इन दृश्टान्तों से व्यास गीत 
होती है। इसी प्रकार ज्ञान भी व्यवहार का प्रधान हेत माना जाता है। व्यप, 
सम्पन्न होने में ज्ञान के द्वारा विषयप्रकाशरूपी सहाप्रता होती है। ज्ञान से विषय % 
प्रकाशित होने पर ही व्यवहार होता है। जब ज्ञान के द्वारा ज्ञान के विषय में 

होता है, वहाँ ज्ञान के द्वारा जो प्रकाशरूपी सहायता संपन्न दोती है, उसमें शान सजाती - 
दूसरे ज्ञान की अपेक्षा न रखे, यही उचित है। ज्ञान में हेतु के होने से साप्य मी ही 

चाहिये । ज्ञान में साध्य होने पर यही फलित होगा कि ज्ञान के विषय में होने व 

व्यवहार के लिये ज्ञान के द्वारा जो प्रकाशरूपी सहायता पहुँचायी जाती है; हि 
ज्ञान यदि सजातीय दूसरे ज्ञान की अपेज्ञा नहीं रखता, तो यही सिद्ध होता है हि र 
स्वयं ही ग्रपने को प्रकाशित कर अपने व्यवहार को संपन्न करता है। इससे शर 


. ख्वयंप्रकाशत्व सिद्ध होता है। प्रइन-इट्टान्त रूप से वर्णित चक्षु कें विषय se 
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पेक्षा व्यनहाहेतुस्वात्‌  अर्थेन्द्रियदीपादिवत्‌ । न च चज्नुषः सजातीयतेजोऽ- 
ेक्षयाऽनेकान्त्यम्‌ ; तस्मेन्द्रियस्बेनाहङ्का रिकत्वेन वाऽऽलोका ङ्किन्नजातीयत्वात्‌। 
अन्यच्च, ज्ञानसंस्कारः स्मैकार्थसमवायिज्ञानाचुभवानपेचषः, संस्कारत्वादन्य- 
कहा गया है कि चश्षुरिन्द्रिय अपने द्वारा होने वाले व्यवहार के लिये अपने द्वारा मिलने 
वाली सहायता में सजातीय दूसरे किसी की अपेक्षा नहीं रखती | यह कथन अनुपपन्न 
है, क्योंकि चक्षुरिर्द्रिय से होने वाले व्यवहार में चक्षुरिन्द्रिय ज्ञानोतत्ति के 
द्वारा सहायता पहुँचाती है, उस सहायता में चक्षुरिन्द्रिय सजातीय दूसरे दीप 
इत्यादि की अपेक्षा रखती ही है, क्योंकि आलोक के न होने पर 
भी चक्षुरिन्द्रिय से ज्ञान उस्पन्न हो सकता है, पर इसका व्यवहार असम्भव 
है। तथा च यह भी मानना होगा कि चक्षुरिन्द्रिय में उपयुक्त रीति से सजातीयापेक्ष 
होने के कारण उपर्युक्त साध्य नहीं है, व्यवहारहेत॒त्वरूप हेतु विद्यमान है । अतः 
व्यभिचार अवश्य होगा | उसका परिहार कैसे हो! उत्तर--परिहार यह है कि चच्नु- 
रिन्द्रिय और दीप इत्यादि आलोक सजातीय नहीं हैं। मले ही ये दोनों नेयायिकों के 
मतानुसार तेजोद्रव्य होने से सजातीय हों, परन्तु हमारे मत में सजातीय नहीं हैं, क्योंकि 
हमारे मत में चक्षुरिन्द्रिय इन्द्रिय होने के कारण तथा आहंकारिक अर्थात्‌ अहंकारजन्य 
होने के कारण आलोक से विज्ञातीय हैं। अतः व्यभिचार नहीं है | ज्ञान को स्वयंप्रकाश 
सिद्ध करने वाले दूसरे अनुमान भी विद्यमान हैं। वे ये हैं-( १) 
ज्ञान के विषय में स्मृति को उत्पन्न करने वाला जो ज्ञान के विषय में संस्कार 
होता है, उसके विषय में यह साध्य सिद्ध किया जाता है कि बद शान- 
संस्कार अपने आधार आत्मा में होने वाले ज्ञानविषयक अनुभव की अपेक्षा नहीं 
रखता है, क्योंकि वह संस्कार है। जो जो संस्कार, वे अपने आधार आत्मा में होने 
वाले ज्ञानविषयक अनुभव की अपेक्षा नहीं रखते हैं। उदाइरण- घटादि पदार्थों के 
विषय में अनुभव से जो संस्कार उत्पन्न होता है, जिससे उत्तर काल में घटादि के विषय 
में स्मृति होती है, वह विषय संस्कार कहलाता है, यह विषय संस्कार जिस आत्मा में 
होता है, भत्ते ही वह उस आत्मा में होने वाले विषयानुभव की अपेक्षा रखे, क्योंकि 


.विषयानुभव से ही विषय उत्पन्न होते हैं । परन्तु वह विषय संस्कार उस आत्मा में होने वाले 


शानविषयक अनुभव की अपेक्षा नहीं रखता है | उसी प्रकार उत्तर काल में शान के विषय में 
स्मृति को उत्पन्न करने वाला ज्ञानसंस्कार भी एक संस्कार ही है, उसमें भी यहद साध्य होना 
चाहिये कि यह ज्ञानसंस्कार जिस आत्मा में उसन्न होता हो उस आत्मा मे विद्यमान 
शानविषयक “अनुभव की अपेक्षा नहीं रखता । ज्ञानविषयक अनुभव कें न होने पर 
भी जो ज्ञानसंस्कार उत्पन्न होगा, उसका कारण ज्ञान ही होगा। इससे यह सिद्ध 
होता है कि ज्ञान अपने विषय में दूसरा अनुभव न होने पर भी स्वयं दी अपने विषय 
में संस्कार को उत्पन्न करता है। इससे यह फलित होता है कि ज्ञान स्वयंप्रकाश होने 

स्वानुभवस्वरूप है । अत एव वह स्वविषयक दूसरे अनुभव की अपेक्षा न रखकर 


स्वयं ही अपने विषय में संस्कार को उत्पन्न करता है। इससे ज्ञान का स्वयंप्रकाशत्व 
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ंस्कारवत्‌ । विपयसंस्कारो ज्ञानसंस्कारेण सद्दोत्पद्चते, विपयसंस्कारखार 
इदमहं जानामीति ज्ञानग्रभवसंस्कारवत्‌ । न चोभयतिपयज्ञानपू्ककस 


AA NN छह 0७५ ७. 
प्रयोजकम्‌ ; ज्ञानपूर्वकत्वेन व्यासिसिद्धव्ययविशपणस्बाद्‌ इस्यस्यानन्तरं 
“नश्च? इत्युक्त्वा “संविदनन्याधीनस्वधसव्यवहारा” इत्यादिभाष्यो- 
पात्तमेवानुमानशुक्तम्‌ । अत्र“ प्रयोगनिष्कर्ष: स्वयभेव भाव्यः । 


सिद्ध होता है। (२) ज्ञान के स्वयंप्रकाशत्व को सिद्ध करने वाला दूसरा अनुमान 
यह है कि विषयसंस्कार--जिससे विषय के विषय में उत्तर काल में स्मृति होती 
दै- ज्ञानसंस्कार फे--जिससे उत्तर काल में ज्ञान के विषय में स्मृति उत्पन्न होती दै-साथ 
उत्पन्न होता दै, शर्थात्‌ विषयसंस्कार ओर ज्ञानसंस्कार दोनों साथ उत्पन्न होते हैं, क्योंकि 
वह विषयसंस्कार है। जो जो विषयसंस्कार हैं, वे ज्ञानसंस्कार से उत्पन्न होते दै 
उदाहरण--“मैं इस वस्तु को जानता हूँ? ऐसे ज्ञान से उत्पन्न होने वाला संखा! 
यहाँ इषटान्त है । “मैं इस वस्तु को जानता हूँ” इस ज्ञान से वस्तु के विषय में होने बाहा 
विषयसंस्कार तथा ज्ञा घात्वर्थ ज्ञान के विषय में होने वाला शानसंस्कार य 
दोनों संस्कार साथ उत्पन्न होते हैं । इस प्रकार विषयसंस्कार होने के 
कारण अन्यान्य विषय संस्कारों को भी ज्ञानसंस्कार के साथ दी उतब्न होता 
चाहिये। यदि विषयसंस्कार और ज्ञानसंस्क्रार साथ उत्पन्न होते हैं, तो यह मानना 
' पड़ेगा कि घटज्ञान इत्यादि सविषयक. शान घटादि के विषय में तथा अपने विषय में साथ 
हो संस्कारों को उत्पन्न करता है। इससे यह फलित होता है कि जिस प्रकार रात वि 
को प्रकाशित करते हुए विषय के विषय में संस्कार को उत्पन्न करते है, क क 
अपने को अर्थात्‌ ज्ञानहपी स्वस्वरूप को प्रकाशित करते हुए अपने विषय | 
संस्कार को भी उत्तन्न करते हैं। इससे ज्ञान में स्वयंप्रकाशत्व सद होता 2] 
प्रवन- ज्ञानसंस्कार और विषयसंस्कार एक साथ तभी उत्पन्न हो सकते हैं, प 
कारण बनने वाला ज्ञान उभयविषयक हो । स्वयंप्रकाश शानवादि के मत मे है। 
घटादि पदार्थ विषयक ही माना जाता है, वह ज्ञान विषयक नहीं माना जाता न्मा 
स्थिति में घटादि ज्ञान उभयविषयक न दोने से उससे उभयसंस्कार कैसे उ हट 
सकते हैं! उत्तर-ज्ञान से उभय संस्कार र्यात्‌ विषयसंस्कार और सान यु 
उत्न्न होते हैं, ज्ञान इन दोनों का उत्पादक है। ऐसा मानने में ही बा गौख है। 
विषयक ज्ञान से ये दोनों संस्कार उत्पन्न होते हैं । इस प्रकार मानने ग संस्र 
अतः ज्ञान के प्रति उभयविषयकस्व विशेषण व्यर्थं होगा । सामान्य ज्ञान से दो हर श्र 
की उत्पत्ति मानना उचित है | इस प्रकार प्रतिपादन करके भट्टपरागरमाद जद स 
ऐसा प्रारम्भ करके “संविदनन्याधीनस्वधमंव्यवहारा” इत्यादि श्रीमा , नुत कै 
। प्रकाशत्व के साधक अनुमान का प्रतिपादन किया है । भाष्यवर्णित उपथुक्त । चाहे 
 पयोगके निष्कर्ष को भ्रुतप्रकाशिका इत्यादि व्याख्याओं के अनुसार समझ लेन रिकं 
. ३, “सुविदुनन्याधीनस्वधमग्यवहारा” इस भाण्यवर्णित अबुमान रयोग ॐ 
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“व्यतिरिकि चास्ति लिङ्गम्‌'' इत्यभिधायाजडत्वज्ञानस्यादीनि प्रयुज्य 

Le ० ~ ~ श्च (४ 
समर्थितानि । प्रत्यक्षत्वानुपपच्िव्यवहारविशेषकरत्वासुपपत्तिथ्ार्था पत्ती 
समर्थिते । ज्ञानं न परग्रकारयस्‌ ; घटादिवदथाग्रकाशकतमग्रसङ्गात्‌- 


“व्यतिरेकि? इत्यादि। आगे भट्वपराशरपाद्‌ ने यह कह कर कि ज्ञान के स्वयं 
प्रकाशत्व को सिद्ध करने वाले केवल व्यतिरेकन्यासिसंपन्न हेतु भी विद्यमान हैं-- 
अजडत्व और ज्ञानत्व इत्यादि हेतुओं से ज्ञान स्वयंप्रकाशत्व को सिद्ध करता है। ज्ञान 
खयंग्रकाश है, क्योंकि वह अजड है, तया शान है । जो पदार्थ स्वयंप्रकाश नहों, 
वे भ्रजड नहीं, तथा ज्ञान नहीं। उदाहरण--घटादि पदाथ स्वयंप्रकाश नहीं दै, तथा 
वे अजड एवं ज्ञान भी नहीं हैं ! इस प्रकार व्यतिरेकव्याति है। शान अजड एवं ज्ञानस्वरूप 
है, अत एव ज्ञान स्वएंप्रकाश है। इस प्रकार कहकर उन्होंने इन हेतुओं का समर्थन 
किया है। इन दोनों अर्थापत्तप्रमाणों का भो उन्होंने समर्थन किया है । ( १ ) यदि 
ज्ञान स्वयंप्रकाश नहो तो वह प्रत्यक्ष नहीं हो सकेगा, क्योंकि यह सिद्ध किया गया 
है कि ज्ञान मानसप्रत्यक्ष से सिद्ध नही दो सकता । मानसम्रतयक्ष से सिद्ध नहीं होता हुआ 
ज्ञान जब प्रत्यज्ञ अनुभूत होता है, अतः उसे स्वयंप्रकाश मानना चाहिये | ( २ ) यदि 
शान स्वयंप्रकाश नहीं होता तो अपने सम्बन्ध से घटादि में “यह प्रकाशता है” इस 
प्रकार के व्यवहरविशेष का कारण नहीं बन सकता । ज्ञान अपने सम्बन्ध से घरादि मे 
प्रकाशव्यवहार का कारण होता है । अतः ज्ञान को स्वरयंप्रकाश मानना चाहिये। आगे 
इन तो का मी उन्होंने प्रतिपादन किया है कि ज्ञान दूसरे से प्रकाश्य होने वाला नहीं 
है, यदि वह घटादि की तरह दूसरे से प्रकाश्य होता तो जिस प्रकार दूसरे से प्रकाशित 
होने वाले घटादि पदार्थ दूसरे किसी अर्थ का प्रकाशक नहीं होते, उसी प्रकार परप्रकाइय 
होने पर ज्ञान भी दूसरों का अप्रकाशक हो जायगा । परन्तु ज्ञान दूसरी का अप्रकाशक नहीं, 


किन्तु प्रकाशक हे । अतः ज्ञान को परप्रकाश्य न मानकर स्वयंप्रकाश ही मानना चाहिये । 


शुतम्रकाशिका में इस मकार किया गया है कि “अनुभूतिः स्वजस्यपरगतधमात्यन्त- 
सजातीयघर्मभाक्े'स्वास्यन्तसजातीयापेक्षा नियमरहिता विजातीये स्वावश्यंभा विधर्म त्यन्त- 
सजातीयस्वसम्बन्धतुल्य॒कालधरमंहदतुस्वात्‌? | इसका आव यह हैं कि ज्ञान दिजातीय 
घट इत्यादि सँ उस प्रकाशरूपी धर्म को उत्पन्न करता हैं । वह तब तक ही बना 
रहता है, जब तक विपय के साथ शान का सम्बन्ध हो । उसी प्रकार का प्रकाशरूपी 
धर्म ज्ञान में भी अवश्य हुआ करता है । ज्ञान में होने वाले उस अवश्यंसावी 
प्रकाशरूपी धर्म का अत्यन्त सजातीय है, विषय में उत्पन्न होने चाळा प्रकाशरूपी धे 
उस धर्म को ज्ञान उत्पन्न करता हैं। यदद अथं हेतु है। इस अथ से अनुभूति में ' 
अर्थात्‌ ज्ञान सें जिस साध्य की सिद्धि की जाती है, वह यह है कि अनुभूति दूसरी 
चस्तुओं में जिस प्रकाशरूपी धर्म को उत्पन्न करती दै, उसके अत्यन्त सजातीय 
प्रकाशरूपी धर्म को स्वयं भी प्राप्त करती है। वैसे धमे को प्राप्त करने में अर्थात 
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१०८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [इदि 


“वचनानि च” इत्युक्त्वा “अत्रायं पुरुपः स्वयंज्यो तिरति 
आत्मेवास्य ज्योतिः, स्वेन ज्योतिपाऽऽर्ते, आस्मसंवेध तज्ञानं. 
्रमसंजञितम्‌” इत्यादीनि ज्ञानपदवाच्य जीवस्य स्वयंज्योतिष्ठपराणि ज्ञानपदा- 


'बचनानि च' इत्यादि। आगे उन्होंने यह कह कर कि ज्ञान के स्वयंप्रकाशल 
में ये वचन मी प्रमाण है-इन वचनों का उद्धरण दिया है कि “अत्रायं पुरुषः 
सवयंज्योतिर्भवति?, “आस्मैवास्य ज्योतिः”, “स्वेन ज्योतिषा आस्ते”, “अःत्मसंतेद् 
तज्शानं ब्रह्मसम्मितम्‌?इत्यादि । । अर्थ--यहाँ पर यह पुरुष स्वयं चमकने वाला होता है, 
आत्मा का आत्मा ही प्रकाशक है, आत्मा अपने प्रकाश के साथ रहता है। अपने 
द्वारा प्रकाशित होने वाला ज्ञान ब्रह्मशब्द बोध्य है; यद्यपि ये प्रमाण ज्ञान शब्द- 
वाच्य जीव को स्वयंप्रकाश सिद्ध करते हैं, तथापि धर्मभूतज्ञान भी ज्ञान होने 
से इन वचनों के अनुसार स्वयंप्रकाश सिद्ध हो रुकता है | स्वयंप्रकाश न होने पर ज्ञानविपयक 
व्यवहार को सम्पन्न करने के लिये ज्ञानविघयक ज्ञानान्तर की कल्पना करनी होगी । उसमें 
गौरव है । उसकी अपेक्षा ज्ञान को स्वयंप्रकाश मानने में लाघव है। अतः सम्भव शर 


प्रकाशवान्‌ बनने में स्वयं को अत्यन्त सजातीय दूसरे की अपेक्षा नियम से रखती हो, 

ऐसी वात नहीं है । अनुभूति ग्रकाशरूपी धमं को प्राप्त करने में अपने अत्यन्त 
- सजातीय ज्ञानान्तर को अपेक्षा नियम से जो नहीं रखती है, यही अनुभूति का 

स्वयंप्रकाशत्व है, क्योंकि अनुभूति नियम से दूसरे ज्ञान की अपेक्षा रखे बिना ही 

स्वयं अ्रकाशधमे को प्राप्त कर छेती है। इसमें इष्टास्त है रूप इत्यादि। हैं 

रूपवान्‌ दूसरे वस्तु में चा्ुषस्व अर्थात्‌ चक्षुरिरिद्रियवेद्यत्व को उत्पन्न करता है। 

स्पश स्पशेवान्‌ दूसरे पदार्थों में स्पशत्व अर्थात्‌ त्वगिन्द्रियवेद्यत्व को उत्पन्न हन: 
है। ये धर्म जब तक विषय में इृन्द्रियसम्बन्ध बना रहता है, तभी तक विषयों 
रहते हैं, तथा ऐसे धर्म रूप और स्पश में भी अवश्य हुआ करते हैं, क्योकि सबा 
द्रव्य जब चक्षुरिन्द्रिय से गृदीत होता है, तब रूप सी अवश्य चक्चरिन्दरिय ले ह 
होता है, तथा स्पशं भी अवश्य व्वगिन्द्रिय से ग्रह्दीत होता है। अत एव वि 
होने वाले चाक्षुषत्व और स्पर्शत्व ऐसे धर्म, रूप और स्पशे में द्वोने व 
चाक्षुपततत और स्परशंत्व धर्म अत्यन्त सजातीय हैं । विषयों में होने वाले है है 
के कारण हैं रूप और स्पर्श । इस प्रकार हेतु, रूप और स्पशं में राव 
साध्यभूत उनमें इस प्रकार रहता है कि रूप और स्पश अपने द्वारा विष धन 
होने वाले चाक्षुपत्व और स्पशेत्व धर्म के सजातीय चाक्षुषत्व आर सा री 
को प्राप्त करने में अपने अत्यन्त सजातीय दूसरे रूप और दूसरे स्पशे की pete 
नहीं रखते हैं। अत पुव रूप स्वयं चाक्षुष तथा स्पर्श स्वयं स्पर्शन अर्थात कल 
बन जाता है । वहाँ दूसरे रूप और स्पश की अपेक्षा नहीं रहती । ईन विश 
में विशेषण पदों का प्रयोजन श्रुतप्रकाशिका में विस्तार से वर्णित है । 


- जिशासुओं को वहीं देखना चाहिये । 
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पञ्चमः ] भाषानुवादसहितम्‌ ५०६. 


मिधेयायां संविद्यपि सम्भेवलाघवाभ्यां सवरकाशतवं सस्भावयन्तीति, 
-प्णितरणिदीपतस्रभासाध्येण जीवतज्ज्ञानसमर्थनानि च 

यथा प्रकाशयत्येकः कृत्स्नं सोकम्निसं रविः | 

क्षेत्र चेत्री तथा कृत्स्नं प्रकाशयति भारत ॥ 
त्मेवंविधानि ज्ञानात्मनोः स्वयंप्रभावत्वेन सजातीयत्वं ज्ञापयन्ति, 
न च किशखिदनिश्मापद्यत इत्युक्तम्‌ । वेघत्मादिसाधकानि व्यवहादस्व- 
वरतुत्सप्रसे यस्व क्रियास्वाद्यचुघानानि योग्यादुपलम्भसिद्धसाघनासिद्वयादिभि- 
लाघव के अनुसार इन वचनों से यह सम्भावना होती है कि ज्ञान स्वयंप्रकाश वन_सकता 
है। किञ्च, कई वचन इस अर्थ का समर्थन करते हैं कि जीवात्मा रक्त सूर्य और दीप के 
समान है, जीवात्मा का धर्मभूतज्ञान रत्न इत्यादि की प्रभा के समान है। उनमें यह 
“था प्रकाशयत्येकः? इत्यादि गीतावचन एक है । अर्थ- जिस प्रकार एक सूर्य इस 
सम्पूर्ण लोक को प्रभा के द्वारा प्रकाशित करता है, उसी प्रकार हे भारत! जीवात्मा 
सम्पूर्ण शरीर को ज्ञानप्रभा के द्वारा प्रकाशित करता है। इस दृष्टान्त से यह स्पष्ट होता 
है कि जिस प्रकार सुर्य और उसकी प्रभा स्वयं प्रकाशने वाला पदार्थ है, उसी प्रकार 
आत्मा और उसका धर्मभूतज्ञान स्वयं प्रकाशने वाला पदार्थ है। इस प्रकार ज्ञान और 
आत्मा को स्वयंप्रकाश मानने में कोई अनिष्ट नहीं है। आगे उन्होंने उन अनुमानों पर 
दोष दिया है, जो ज्ञान को ज्ञानविषय सिद्ध करने के लिये कहे गये हैं। वे अनुमान ये 
हैं कि ज्ञान ज्ञान से प्रकाशित होने वाला पदार्थ है, क्योंकि वह व्यवायं होता है, वस्तु है, 
प्रमेय है, तथा क्रिया है; जो जो पदार्थ व्यवहाय, वस्तु, प्रमेय एवं क्रिया हैं, वे सब 
शानान्तर के विषय हैं। उदाइरण--घरादि पदार्थ व्यवहाय वस्तु एवं प्रमेय है, तथा 
गमनादि व्यवहार्य वस्तु प्रमेय एवं क्रिया है, ये सत्र ज्ञान के विषय हैं। ज्ञान भी 
व्यवहार्य वस्तु प्रमेय एवं क्रियारूप है, अतः वह मौ ज्ञान का विषय है | इन अनुमानों 
से ज्ञान को ज्ञानविषय सिद्ध किया जाता है। इन अनुमानौं में निम्नलिखित दोष हैं--- 
यहाँ पर यह विकल्प उठता है कि क्या इन अनुमानों से ज्ञान में ज्ञानान्तर विषय सिद्ध 
किया जाता है? अथवा सामान्यरूप से ज्ञानविषयत्व सिद्ध किया जाता है? दोनों ही पक्षों 
में दोष है। प्रथम पक्ष में योग्यानुपलम्म दोष है । सभी शान ज्ञानान्तर का विषय होकर 
प्रतीत होते हों, ऐसा अनुभव नहीं होता है। द्वितीय पक्ष में सिद्धसाधन दोष है, क्योंकि 
हम यह मानते ही हैं कि ज्ञान स्वयंप्रकाश होने से स्वस्वरूप से स्वयं विदित होता है। 
किञ्च, क्रियात्वरूप हेतु ज्ञान में असिद्ध है, क्‍योंकि शान आत्मा का गुण है, वह परि- 
स्पन्दात्मक क्रिया नहीं है। इस प्रकार उन अनुमानों में दोष दिया गया है । यहाँ पर यह 
शङ्का होती है कि उन्हीं पदार्थों की ही सिद्धि होती है, जो ज्ञान के विषय होते है | स्वयं- 
प्रकाशत्व पक्ष के अनुसार ज्ञान ज्ञान का विषय नहीं होता । ऐसी स्थिति में ज्ञान की 
सिद्धि कैसे मानी जा सकती है। इस शंका का परिहार इस प्रकार है कि घटादि पदार्थ 
कभी कमी ज्ञान के विषय नहीं होते हैं, उस समय घटादि की सिद्धि मानी जाती है । 
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५१० न्यायसद्धाञ्जनम्‌ [ दिप 
Ce गा ~ eC सत्र थ्‌ ज्लावघ गह TST ees 
दृपतान हट अधीकमंणः सि बिर पयज्ञात बहसका , कदा चढ कमेत्वस्य 
ज्ञानेऽपि विद्ययानत्यात्‌, अङ्गल्यप्रचाधरय कने स्याद्यनस्युपनभेन 


समर्थिता । स्वयंप्रकाशत्दे सदोपलस्थनिययादभेदृभयञपि िसदवरयच्ानः 
¢ प्र ho पस परी = उलाञटप एए! Malet 
रुद्धसाध्यस्बिरुद्रताप्रयोजकत्वप्रसुविगिरबुसानद्पणाजिःशेबित्‌ । 


उसी प्रकार शान का विषय होने पर मी ज्ञान की सिद्धि मानी जा सकती है । प्रशन-- 
घटादि कमी कभी ज्ञान का विषय न दने पर भी किसी किसी समय वे ज्ञान के विषय 
होते ही हैं, अतः उनकी रिड मानी जा समती है। परन्तु ज्ञान कमी ज्ञान का विपय 
नहीं होता, ज्ञान की सिद्धि कैसे हो सकती है; उत्तर--सिद्धान्त सें यह माना जाता है 
कि ज्ञान भी समयविशेप में ज्ञानान्तर का विषय होता दै । अतीत ज्ञान स्मरण का विषय 
होता है, भविष्यत्‌ ज्ञान अनुमिति का विषय होता है, तथा एक पुरुष का ज्ञान दूसरे पुरुष 
के ज्ञान का विषय होता है। इस प्रकार शान में जञानान्तरविषयत्व भी सिद्धान्त में माना 
जाता है। विषय को प्रकाशित करते समय ही ज्ञान को श्रास्मा के प्रति स्वयंप्रकाश 
माना जाता है। अत, कालविशेष में ज्ञान मै जञानविषयत्व मान्य होने से ज्ञान की सिद्धि 
में कोई बाधा नहीं | प्रश्‍न -जिस प्रकार-उसी अंगुलि का अग्र भाग उसी अग्र मागका 
स्पशं करे, यह अर्थ असम्भव है, उसी प्रकार उसी ज्ञान से उसी ज्ञान को प्रकाशत होना 
मी असम्भव है.। ऐसी स्थिति में ज्ञान को स्वथंप्रकाश कैसे माना जा सकता है! 
उत्तर -जिस प्रकार एक अंगुल्यग्रभाग में स्पर्शनक्रियाकतृत्व और स्पशनक्रियाकर्मत्र 
बिरुद्ध है, उसी प्रकार प्रकृत में एक ही ज्ञान में प्रकाशनक्रियाकतृंत्व और प्रकाशनः 
क्रियाकर्मत्व माने जायैँ तो अवश्य विरोध उपस्थित होगा, परन्तु ज्ञान में वैसा नहीं 
माना जाता | ज्ञान क्रो स्वयंप्रकाश मानने का तात्यय इतना ही है कि विषय्रप्रकाशन 
कें समय ज्ञान ज्ञानान्तर की अपेक्षा न रखकर प्रकाशता है । स्वयं ही प्रकाशन क्रिया 
कर्ता एवं प्रकाशन क्रिया कर्म होती हो, ऐसी बात नहीं है । इस प्रकार ज्ञान के विषय 
न बनने पर भी ज्ञान की सिद्धि होती है, इस अर्थ का समर्थन किया गया है | प्रग 
ज्ञान के स्वयंप्रकाश होने पर यह फलित होता है कि विषय के साथ ही साथ शान 

प्रकाशता है, तब दोनों का साथ ही साथ प्रकाश होने से दोनों अभिन्न हों, ऐसा प्रस्न 
उठता है, इसका निवारण कैसे हो सकता है ! उत्तर--इसका निवारण करने में कोई कठिनाई 
नहीं है, क्योंकि प्रत्यक्ष से ज्ञान और विषय में भेद सिद्ध होता है। शान प्रकाशला 
है, घटादि विषय दूसरे आकार के हैं, इस प्रकार सबको प्रत्यक्ष होता दै, दसल 
इस प्रक्ष से ज्ञान र विषय में भेद सिद्ध होता है। भेदग्राइक इस प्रत्यक्ष से सदी 


| र डे ता 
नियम से विषय और ज्ञान में अभेद को सिद्ध करने वाला अनुमान बाधित बा होगा, 
माः 


कक 


किदन, शान और विषय में साथ साथ प्रकाश मानने पर उनमें भेद म 


ट ८ हे झे सहोपलम्भनियम दे 
क्योंकि भिन्न पदार्थों में साहित्य होता है। ऐसी स्थिति में ज्ञान और 


र्ने बाला बोरी | 
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ानसग्रत्यचषभङ्गे चैदश्क्तम्‌ 
योग्यानवश्रहात्‌ स्वेन सम्भवादनवस्थिते | 
इति वाधकहेतुभ्ययः साधनह्वितयस्य च॥ 
असिद्विण्यसिचाराभ्यां वैकस्यात्‌ साष्यसाधने । 
इस्यसाधनपाघास्यां न धीर्मानसगोचरः ॥ 
इति स्वतः सिडिरेव संबिस्सिद्धी च पद्धतिः ॥ इति | 
अखुण्डनाक्वाथसण्डनानः्तरं थ प्राक्व्यमानसप्रत्यक्षभङ्गपूदकमेता 
एच सुरूय। एनः ग्रतिपादिताः । तत्र क_षणिकात्मविशेषशुणत्वादि साधन- 


| 


i 
|) 


अनुकूल तर्क नहीं है, अत एवं वह हेतु श्रप्रयोजक दै । वह अभेद साध्य को सिद्ध नहीं 
कर सकता । इन सब दोपों से वह छानुम!न खण्डित हो जाता है | अतः जान और विषय में 
अभेद होने का भय सर्वथा दूर हो जाता है, अर्थात्‌ पूर्णरूप से नष्ट हो जाता है। 

भानसप्रत्यक्ष' इत्यादि । भरीमद्रपराशरपाद ने “योग्यानवग्रद्दात्‌” इत्यादि श्लोकों 
से ज्ञान के विपय में मानसप्रत्यचग्राह्मत्वबाद का खण्डन करते हुए यह कहा है कि 
यदि मानसप्रस्यक्ष ज्ञान का ग्राहक होता तो अवश्य वह अनुभूत होता, परन्तु मानस- 
[ प्रत्यक्ष अनुभूत नहीं होता है, इस योग्यानुपलन्धि से सिद्ध होता है कि वैसा मानसप्त्यक्ष 
है ही नहीं। ज्ञान के प्रकाश के लिये मानसम्रत्यक्ष की कल्पना करना भी उचित नहीं, 
क्योंकि ज्ञान स्वयं ही अपने को प्रकाशित कर सकता है, तदर्थ मानसप्रत्यक्ष की आवश्यकता 
नहीं । किंच, ज्ञानग्राहक मानसप्रत्यज्ञ की कल्पना करने पर अनवस्थादोष इस प्रकार 
प्राप्त होगा कि प्रथम घरादिज्ञान मानसप्रस्थक्ष से रद्दीय दोगा, वह मानसप्रत्यक्ष भी ज्ञान 
होने से दूसरे मानसप्रत्यक्ष से ग्रहीत.होगा, दूसरा भी तीसरे से ग्दीत होगा, तोसरा भी 
चौथे से, इस प्रकार अनवस्था प्राप्त होगी । इन बाधक हेतुओं से यह मानना पड़ता 
है कि ज्ञान मानसप्रत्यक्ष का ग्राम नहीं है |: किंच, ज्ञान को मानसप्रत्यब्‌ आह्य सिद्ध 
करने के लिये जो दो हेतु कहे जाते हैं, उनमें असिद्धि और व्यमिचार ऐसे दोष हैं ।. 
अतः वे साध्य को सिद्ध नहीं कर सकते । इस प्रकार साथकप्रमाण न होने तथा. 
_बाघकप्रमाण होने से यही सिद्ध होता है कि ज्ञान माल नहीं है, किन्तु 
ज्ञान स्वतः सिद्ध है, अर्थात्‌ स्वयंप्रकाश है । संवित्सिद्धि में यही पद्धति वणित है। 

“अखण्ड? इत्यादि । आगे महपराशरपाद ने अद्वेतिसम्मत अखण्डवाक्यार्थ- 
वाद का खण्डन करके ज्ञान के विषय में प्राकव्यानुमेयवाद एवं मानसप्रत्यक्षवाद का 
खण्डन करते समय पुनः इन्दी युक्तियों का प्रतिपादन किया है । वहाँ ज्ञान को मानस- 
्त्यचग्रा्म सिद्ध करने के लिये नैयायिको द्वारा वर्णित दो देतुओ का उल्लेख किया 
गया है। वे दो हेतु ये हँ--( १ ! क्षणिक होते हुए आत्मविशेष गुण होना और ( २) 
योग्य होते हुए आत्मविशेषगुण होना । इन दोनों देतुओं से नैयायिक ज्ञान के मानस- 
्ष्रा्मत्व को इस प्रकार सिद्ध करते हैं कि ज्ञान मानसप्रस्यक्षग्ाह्या है, क्योंकि वह 
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५१२ स्यायसिद्वाञ्जनम्‌ [ बुदिपरिच्देद 
द्वितयम्‌ | तत्र चणिकत्वादेरसिद्विः प्रायबिचधरमेरनैकान्तिकत्वमप्युक्तम । 
एवं परामिसतजीबनपूवकप्रयत्नेनापि द्रष्टव्यम्‌ । 
( चःदविष्णुमिश्रव चनतात्पयेनिरूएणम ) 
यत्त वरदविष्णुसिश्रे! “सुखदुःखे ज्ञानस्वरूपे एव” इत्युकत्वा “इच्छा 

प्रयत्ना सानसप्रत्यच्षाः इति; रञ्ूनमिच्छादिशुभान्तरसङ्कावाभिमानसूसं 
चा परमतशूलं वा । सुखदुःख योज्ञानरूपत्वे चेच्छादिए को विशेष) १ 

सिथः संश्रमधीचाधसध्यावस्थोपलम्भने; । 

न स्यात्‌ परस्पराभावमात्ता सुखदुःखयो। ॥ 


क्षणिक होता हुआ आत्मा का विशेष गुण है, तथा योग्य होता हुआ आत्मा का विशेषशुण 
है। परन्तु ये देतु देत्वाभास हैं, क्योंकि हमारे मत में ज्ञान क्षणिक नहीं है, तथा मन से 
गरहीत होने योग्य भी नहीं दै; अतः क्षणिकत्व और योग्यत्व रूप विशेषण ज्ञान मे असिद्ध हैं, 
तथा प्रायश्चित्तानष्ठान से होने वाले धर्म को लेकर व्यभिचार भी होता है, क्योंकि वह 
घर्ग उसन्न होते दौ पापको नष्ट कर के नन्तर क्षण में नष्ट हो जाता है । अत एव 
वह चुणिक है, तथा आत्मा का विशेष गुण है। इस प्रकार उसमें प्रथम हेतु विद्यमान 
है, परन्तु मानसप्रत्यक्षग्राह्मत्वरूप साध्य उसमें नहीं है, अतः व्यभिचार होता है। 
नैयायिक लोग निद्रा में श्वास-प्रश्वास चलाने के लिये जीबनपूर्वक प्रयत्न को मानते ह। 
वह प्रत्यक्ष होने योग्य है तथा आत्मा का विशेषगुण है, परन्तु मानसप्रच्यक्ष से शहत 
नहीं होता । उसको लेकर द्वितीय देतु में व्यभिचार दोष उपस्थित होता है । अतः 
ज्ञान को मानसप्रत्यक्षग्राह्म मानना उचित नहीं । 
( बरद विष्णुमिश्र के कथन का तार्प्ये वर्णन ) 
ध्यत्त' इत्यादि | वरदविष्णुमिभ ने “सुख और दुःख ज्ञान स्वरूप हैं” ऐसा कई 
कर नन्तर यह जो कहा है कि इच्छा, द्वेष और प्रयत्न मानसप्रत्यक्ष का गरा ५ 
इसका तार्यं यदृ मानना चाहिये कि वे यह मानकर कि ज्ञान से व्यतिरिक्त का 
इत्यादि गुण होते हैं -उन्हें मानसप्रत्यक्षग्राह्म कहते हैं, अथवा नेयायिक इत्यादि के 
के मत के अनुसार वैसा क्षते हैं। वास्तव में हमारे मत में सुख आर ढुःख बि. 
इच्छा, ढेष और प्रयत्न मी अवस्थान्तरापन्न ज्ञान ही हैं। सुख और दुःख वरदवि रा 
मतानुसार यदि ज्ञानरूप हैं, तब इच्छादि में क्या विशेषता है, जिससे वे शान न्‌ 
चैसी कोई विशेषता नहीं है; अतः वे भी ज्ञान ही हैं। न 
'मियः संश्रय इत्यादि । सुख और दुःख भाव पदार्थ हैं । कई विद्वान रद गा 

द हैं कि दुःखाभाव ही सुख है, तथा सुखामाव ही दुःख है। उनका यह मत समीचीन १९५ 
. क्योकि अभावज्ञान के लिये प्रतियोगी ज्ञान आवश्यक होता है, सुख यदि ढुःखाभात रूप ७ 
त॒त्र ढुःखरूप प्रतियोगी को जाने बिना दुःखाभावरूप सुख जाना नहीं जा 
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पञ्चमः ] भाषानुवादसहितम्‌ ५४३१३ 
_ ( ज्ञानसङ्कोचविकासयो निरूपणम्‌ ) | 
इयं च अतिपुरुपनियता सबैगोचरस्वमावापि संसारायस्थायां कर्मणा 
सङ्कुचिता तत्त्कर्माचुशुणतारतम्यवती इन्द्रियाधीनग्रसरणा । तत एव 
तत्तस्रतिनियतविषया प्रसरणभेदाधीनग्रसयोदयभेदूव्यपदेशवती च। तथा 
चोक्तं भाष्ये--“तभिममिन्द्रियद्वारा ज्ञानप्रसरमपेक्ष्योदयास्तम यव्यपदेशः 
प्रवर्तते” इति । एतेन निस्यत्वेन कथमिन्द्रियाध्ेक्षेति चोय दत्तोत्तरम्‌ । 


इस प्रकार सुखशान के लिये दुःखशान आवश्यक होता है, तथा दुःख सुखाभावरूप 
होतो दुःख को समझने के लिये सुख को समझना होगा । तथा च, सुख को समने 
के लिये दुःखशान आवश्यक है, तथा दुःखजशान के लिये सुखशान आवश्यक है; इस 
प्रकार अन्योन्याअय दोष प्राप्त होता है। किञ्च, सुख और दुःख भावपदा्थ के रूप में 
प्रतीत होते हैं। इनको अमावरूप मानना इस भावप्रतीति से बाधित है । किञ्च, सुख न 
हो तथा दुःल भी न हो, ऐसी मध्यमावस्था सुपु्ति इत्यादि अनुभव में आती है। यदि सुख 
और दुःख परस्पर के अभाव होते तो यह मध्यमावस्था न हौ सकेगी, क्योंकि उसमें सुख 
न होने से सुखामावरूप दुःख होना चाहिये, तथा दुःख के न होने से दुःलाभावरूप 
सुख होना चाहिये | इस प्रकार दोष आता है। इससे सिद्ध होता है कि सुख-दुःख परस्परा- 
भावरूप नहीं हैं, किन्तु परस्पर विरोधी भावपदार्थ हैं । 
(ज्ञान के संकोच ओर विकास का निरूपण ) 


“इयं च' इत्यादि । यह बुद्धि अर्थात्‌ धर्मभूतशान प्रत्येक पुरुषों में रहता है, तथा 
प्रति पुरुष भिन्न भिन्न है, प्रत्येक पुरुष के धर्मभूतज्ञान का यह स्वमाव है कि बह सभी 
पदार्थों का ग्रहण करे | इस प्रकार स्वभाव होने पर भी बुद्धि संसारावस्था में कम से संकुचित 
हो जाती है, अत एव सब पदार्थों का ग्रहण नहीं कर पाती । उन उन कर्मो के अनुसार 
बुद्धि किसी पुरुष में अधिक मात्रा में रहती है, तथा किसी पुरुष म अल्प मात्रा में रहती 
है। इस प्रकार विभिन्न पुरुषों में तारतम्य से रहती है, तथा इसका प्रसरण अर्थात्‌ 
विकास इन्द्रियों के अधीन है। इन्द्रियौ के अधीन होकर फैलने के कारण ही बुद्धि 
तत्तत्‌ इन्द्रियग्राह्म व्यवस्थित विषयों का ग्रहण करती है। भिन्न भिन्न प्रसरणों 
के अनुसार बुद्धि भी भिन्न भिन्न कहलाती है, प्रसरण उत्पन्न होने प्र 
बुद्धि उस्पन्न- कही जाती है, प्रसरण नष्ट होने पर तथा संकोच होने पर “बुद्धि 
नष्ट हो गयी” ऐसा कहा जाता है। सार यह है किं प्रसरणमेद के कारण दी इदि 
उत्पन्न, नष्ट तथा भिन्न कही जाती है। अत एव श्रीमाष्य में “तमिममिर्द्रियद्वारा” इस 


. पंक्ति के द्वारा यह कहा गया है कि इन्द्रिय द्वारा दोने. वाले इस शान प्रसरण को लेकर ज्ञान 


में उत्पत्ति एवं बिनाश का व्यवहार होता है । चमेभूतज्ञान हु स्वरूपतः नित्य होने पर 
भी उसके प्रसरण के लिये इन्द्रिय की अपेक्षा होती है । इससे ' नित्य धर्मभूतशान इन्द्रियों 
की अपेक्षा क्यों रखता है? इस प्रश्न का मी उत्तर प्रास हो जाता है। 
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५१४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ उदिपरिस्ेद 
( धाराबाहिकज्ञानविषये सतभेदनिरूपणम्‌ ) 
अत्र धारावाहिकविज्ञान नीर्भ्रनिर्यातयुमणिमयूखवदेकरुप वा स्नेह 
दशादिसमवायसम्तन्यपामदीपवत्‌ सन्ततिरू्प वेति चिन्तनीयम्‌ । तत्र 
` व्रदनारायणमड्ारकेः ्रथसपक्ष उक्तः । तथाहि अज्ञापरित्राणे स्मृत्य- 
्राघाण्यप्रसङ्गेनोक्तस्‌- 
घारावाहिकधीपङ्क्तिः स्यकारीनार्थभासिका । 
सेघातिरेकसल्लाबाद नेरपेक्ष्यादपि प्रमा ॥ 
स्तम्भः स्तम्भः स्तस्थ इति धीर्थारावाहिका मता । 
घाराबाहिकविज्ञानमेक ज्ञानं भत हि न;॥ 
( धारावाहिक ज्ञान के विषय में सतभेद का निरूपण ) 
त्र धारावाहिक” इत्यादि । एक पदार्थ के विषय में घारारूप से जो ज्ञान होता 
रहता है, वह धारावाहिक ज्ञान कहलाता ति । उदाहरण- स्तम्भ के विषय में स्तम्भ स्तम्भ 
और स्तम्भ इस प्रकार धाराखूप से लगातार होने वाला ज्ञान धारावाहिक ज्ञान है। 


इसके विषय में यह विचार करना है कि विना छिद्र के लगातार फैलने वाला दीष एक . 


९ 


सूर्यकिरण की तरह एक ही ज्ञान धारारूप से लगातार बना रहता है १ अथवा तेल और 
बत्ती इत्यादि कारण के प्रतिक्षण प्रात होते रहने से प्रतिक्षण उत्पन्न एवं नष्ट होने वाले 
दीपसन्तान को तरह प्रतिक्षण उत्पन्न एवं नष्ट होने वाला ज्ञानसन्तान ह 
धारावाहिक विज्ञान है | इस प्रकार धारावाहिक विज्ञान के विषय में दो पक्ष हो सकते है| 
इनमें वरदनारायणभट्टारक ने प्रथम पक्ष का प्रतिपादन किया है। उन्होंने प्रज्ञापरित्राण 
ग्रन्थ सें स्मृति के अप्रामाण्य कें निरूपणप्रसक्ष में “धारावाहिकधीपंक्तिः” इत्यादि श्लोको 
से यह कहा है कि कतिपय वादी यह मानते हैं कि धारारूप से होने वाले ज्ञानों में प्रथम 
ज्ञान को छोड़कर आगे होने वाले सभी ज्ञान प्रथम ज्ञान से गीत अर्थ का ही ग्राहक 
होने से स्मरणरूप हैं। उनका यह मत भी समीचीन नहीं है, क्योंकि धारावाहिक ज्ञान" 
पंक्ति में अन्तर्गत प्रत्येक ज्ञान अनुभूति है, प्रमा है; वह स्मरण नहीं है, क्योंकि प्रत्येक 
ज्ञान “यह घट है, यह घट है” इस प्रकार एक पदार्थ का ग्रहण करता है। यह रद 
का अर्थ इस काल एवं इस देश में होने वाला? होता है। इसमें इस काल शन 
वह क्षण बोधित होता है निसमें ज्ञान उत्पन्न होता है। प्रत्येक धारावाहिक शान खोले 
क्षण में विद्यमान रूप में अर्थ का' अदण करता है । प्रत्येक ज्ञान का उत्सत्तिक्षण उसी दी 
ज्ञान से दी रीत होता है, पूर्व झञनों से नहीं। प्रत्येक ज्ञान पूर्व पूर्व चानों दारा म 
अपने अपने उसत्तिक्षण को विशेषरूप में लेकर ही “इस क्षण में घट हैं” इत्यादि छ 
घटादि अर्थ का आहक होने से अज्ञातार्थ का ग्राहक होता है | अत एव प्रमा है) सर 
`= किक, स्ति बिस प्रकार दूसरे मूलत अनुभव की अपेक्षा रखती है, उसी प्रकार शा 
जान पूव ज्ञान की अपेक्षा नहीं रखते हैं। इससे भी सिद्ध होता है कि धारावाहिक 
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पञ्चमः ] भांधानुवादसहितम्‌ १२५ 


' प्रतिबन्धांशमोचाधैनित्यै ज्ञानं हि जायते। 
चिरमग्रतिबन्धेन चिरं तिष्ठति भासकम्‌॥ ` 
चिरस्थितार्थधीरेव न पारावाहिका तु सा। 
नहीश्वरादिविज्ञानमागमादिकमिष्यते ॥ 
नित्यं हि तदतो नित्यं स्पा ज्ञानमागमात्‌ ॥ इत्यादि । 
उक्तं हि सन्मत्रग्राह्प्रत्यक्षभङ्ञे मइपराशरपादैः--“सङ्कोचेञ्पि करण- 
संप्रयोगावधिकस्थैयाम्युपगमात्‌” इति । अस्मिन्नपि पक्षे यदा लिन्द्रिय- 


भै द्वितीयादि ज्ञान स्मरण नहीं है। परवादी गण एक वस्तु के विषय में धारारूप से 
निरन्तर होने वाले ज्ञानो के सन्तान को धारावाहिक ज्ञान कहते है; उदाहरण--यह 
स्तम्म है, यह स्तम्भ है? इस. प्रकार धाराल्प से होने वाले ज्ञानों का सन्तान धारावाहिक 
शान है। परन्तु हमारा मत यह है कि धारावाहिक ज्ञान एक ज्ञानव्यक्ति है। बह धारा 
रूप से होने वाले अनेक ज्ञानों का सन्तान नहीं है, किन्तु एक हो शानव्यक्ति उतने 
समय तक बना रहता है। सिद्धान्त में यह माना जाता है कि आत्मा का ज्ञान नित्य है। 
वह कर्म से जब संकुचित ददोता है, तत्र विषय का ग्रहण नहीं करता है। इन्द्रिय इत्यादि 
से जब वह प्रतिबन्ध दूर हो जाता है, तव विकसित होकर विषयों का रहण करता है। 
शानविकास के प्रतिबन्ध को दूर करने में ही इन्द्रियों का उपयोग है, ज्ञान को उत्पन्न 
करने में इन्द्रियो का उपयोग नहीं है। ऐसी स्थिति में विषयेन्द्रियसंयोग से ज्ञानविकास 
का प्रतिबन्ध दूर होने पर विकास को प्रास होकर विषयों के समीप पहुँचा हुआ ज्ञान 
तब तक स्थिर होकर विषयों का ग्रहण करता रहता है, जत्र तक बिषयेन्द्रियसंयाग बना 
रहता है। प्रतिक्षण ज्ञान उत्पन्न होता हो, ऐसी वात नहीं है। जो ज्ञान विकसित होकर 
चिरकाल तक विद्यमान रहकर विषयों का ग्रहण करता रहता है, वही धारावाहिक ज्ञान कहलाता 
है, वास्तव में धारारूप से प्रतिक्षण उत्पन्न होने वाले अनेक ज्ञानों का सन्तान वहाँ 
नहीं होता। ईश्वर का ज्ञान नित्य है, क्योंकि आगम अर्थात्‌ शब्द इत्यादि प्रमाणों से 
उत्पन्न नहीं होता । “आगमातिगम!ः इस पाठ का यह अथ है कि आगम अर्थात्‌ वेद से 
शवर का ज्ञान नित्य सिद्ध होता है। इश्वर का ज्ञान अनित्य है, यह पक्ष शाज्वविदद्ध है; 
अत एव मान्य नहीं हो सकता । ईश्वर का शान जिस प्रकार वेदप्रमाण से नित्य सिद्ध होता है 
उसी प्रकार जीव का ज्ञान भी आगमप्रमाण से नित्य सिद्ध होता है। यह नित्यञ्चान कम 
द्वारा प्रतिबन्ध होने से विकसित नहीं होता, श्रत एव विषयों का ग्रहण नहा करता | 
इन्द्रिय इत्यादि से प्रतिबन्ध के दूर होने पर विकसित होकर तब तक स्थिर रहकर विषय का 
ग्रहण करता है, जब तक विषयेन्द्रियसंयोग विद्यमान है। एक स्थिर ज्ञान ही धारावाहिक 
शान कहलाता है। 

“उक्तं हि? इत्यादि । भट्पराशरपाद ने अदवैतिसम्मत सन्मात्रग्राही प्रतयक्षयाद का 
खण्डन करते समय यह कहा है कि संसारावस्था म शान का संकोच 
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५१६ न्यायसिद्धाञ्जनमू [इद्र 


संयोगाः चणिकाः, तदा ज्ञानस्यापि क्षणिकत्वग्रेष्टग्यश्ेत् | अन्ये तु ज्ञानस्य 
चणिकत्वे ध्यानस्य सन्ततिरूपत्चै च स्मृतिभाष्यादिद्शनाद्‌ दवितीयः पक्त इति। 
( बुद्ध; पर्यन्ता दिविमागस्यो पाधि करवनिरूपणम्‌ ) 
अस्याः स्वतः प्रत्यबस्त्रमावाया एम प्रत्यच्चाचुसिस्यादिष्टिभ्रति- 
मत्यादिविभागोऽपि करणभेदोपाधिकः । सवग्रसरणेष्यपि स्वात्मनि प्रत्य 
प्रकाशात्मिकिध । निरतिशयवेशित्वान्मिरतिशयद्चच््मस्वा्च सहभ 
विग्रतिकृष्टसम्बन्धोऽप्रतिघातश्च । संयोगलक्षणश्चास्याः सम्बन्धः । तथोक्त 
भाष्यादिष--“'सम्बन्धश्च संयोगसक्षणः, जानं च द्रव्यमेव” इत्यादिः 
कण्ठोक्त्या । 
होने पर भी यह माना जाता है कि जब तक विषयों के साथ इन्द्रियसम्बन्ध है, 
तब तक ज्ञान स्थिर रहता है। इस पक्ष में भी इन्द्रियसंयोग यदि क्षणिक माने जायें तो 
शान को मी क्षणक मानना होगा-। दूसरे वादी यह मानते हैं कि धारावाहिक शान- 
स्थल में णिक ज्ञानां की परम्परा होती है, यह द्वितीय पक्ष ही समीचीन है, क्योंकि 
“तद्गुपप्रत्यये चेका सन्ततिश्चाच्यनिःस्पृदह्” ( भगवस्वरूपविषय में होने वाले ज्ञान की सन्तति 
ध्यान कहलाती है, जो फलान्तर ओर विषयान्तर के सम्बन्ध से शज्य है ) इस विष्णुपुराण 
रूपी स्मृति तथा “क्षणमङ्गिन्याः संविद्‌? ( ज्ञान क्षणिक है ) इस श्रीमाष्यग्रम्थ से भी 
यह स्पष्ट होता है कि ज्ञान क्षणिक है, तथा स्मरणों का सन्तान ही ध्यान है। 
( बुद्धि का अत्यक्ष इत्यादि विभाग औएाधिक है ) 

“अस्याः वतः? इत्यादि । प्रत्यक्ष होकर रहना यही बुद्धि का स्वभाव है, क्योंकि 
सब तरह की उपाधि से निदवत्त होने पर मुक्तों का ज्ञान सदा के लिये प्रत्यक्ष बनकर रहता 
है | स्वतः प्रत्यक्ष होकर रहना ही जिस बुद्धि का स्वभाव है, वह बुद्धि संसारावस्था र 
कमं से संकुचित होकर जब इन्द्रिय और व्यातिज्चान इत्यादि कारणों से फैलती दै, त 
बुद्धि में प्रत्यक्ष अनुमिति देखना और सुनना इत्यादि विभाग होता है।यह विभाग 
औपाधिक है, क्योंकि करणमेद इसमें प्रयोजक है। सब तरह के प्रसरणों में भी र 
विकासों में मी ज्ञान अपने विषय में प्रत्यक्ष प्रकाशरूप में ही बना रहता है। अत एव 2 
होते समय किसी को यह संशय नहीं है कि इस समय हमको ज्ञान होता है, या नहीं | भ 
शान विषय के विषय में कभी प्रत्यक्षररूप को धारण करे और कमी परोक्षरूप को धारण . ' 
परन्तु अपने विषय में ज्ञान सदा प्रत्यक्षरूप को ही धारण करता है। यह ज्ञान 
वाला होने से दूरस्थ पदार्थों के साथ अनन्तर क्षण में ही सम्बन्ध स्थापित कर लेता ६ दा 
अत्यन्त सूहम होने से किसी से भी प्रतिहत नहीं होता है। द्रव्य के साथ ज्ञान के 
संयोग है । यह अर्थ भाष्यादि में उल्लिखित “सम्बन्धश्च संयोगलक्षणः, शान च॑ 
` इत्यादि स्पष्टाथंक वाक्यो से सिद्ध होता है। इस वाक्य का यह अर्थ है किं शान की 


` के साथ संयोग है, शान द्रव्य है, द्रव्य का द्रव्य के साथ सम्बन्ध संयोग होता दै । 
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'पञ्चमः ] भाषानुवाद्सहितम्‌ ५१७, 
( बुद्धिविषये द्वादशप्रइनीतत्समाधानानां निरूपणम्‌ ). 
नु बुद्धेनित्यत्वे किं ग्रमाणस्‌ ! तथात्वे कथं जागरसुपुप्त्यादिभेद- 
सिद्धि! ? किञ्च प्रमाणं ग्रसरणे १ कथं चात्मशुणभूताया द्रव्यत्वम्‌ १ 
किश्व द्रव्यत्वे ग्रमाणश्न्‌ ? कथं चात्मथमभ्ूतायास्तस्याः स्पाश्रयादन्यत्र 
गमनम्‌ ? कर्थं चोपचयविरलभावाभावे परिमाणान्तरयोगः ? कर्थं चातीता- 
नागतैः सम्बन्धः संयोगः ? कथं च गुणादिभिः १ कथं वा मध्यस्थितानां 
सम्बद्धानामप्रकाशत्वम्‌ ? कथं च सुक्तबुद्धयुगपत्‌ क्रमेण वाऽनन्तदेश- 
संयोगः ? कथं च व्याप्तायां स्वघुद्धिचन्द्रिकायां प्लवमानस्य स्वलाला- 
तन्तुबिताने खगन्त्या लूतिकाया इव सश्चाराधीनतत्तद्बुद्विप्रदेशसंयोगस्य 
स्वचुदूचा सह बुद्धचन्तरव्यावृत्त; स्वाभाविकः सम्बन्धः ? इति । 
( बुद्धि के विषय में बारह प्रश्‍न एवं उनके उत्तरों का निरूपण ) 

“ननु बुद्धः? इत्यादि । यहाँ बुद्धि के विषय में ये बारह प्रश्‍न उठते हैं--( १ ) बुद्धि 
नित्य है, इसमें क्या प्रमाण १ (२) यदि बुद्धि नित्य है तो जागरण और सुषुप्त 
इत्यादि विभिन्न अवस्थाय कैसे उपपन्न होंगी! (३ ) बुद्धि फैलतो है, इसमें क्या प्रमाण 
है? (४) आत्मा का गुण बनने वाली बुद्धि कैसे द्रव्य हो सकती है! (५ : बुद्धि द्रव्य 
है, इसमें क्या प्रमाण है? (६ ) आत्मा का धर्म बनी हुई बुद्धि स्वाश्रय आत्मा को 
. छोड़कर अन्यत्र केसे फैल सकती है, जहाँ आत्मा की पहुँच नहीं है! (७) संकोचावस्था 
में अल्प परिमाण वाली बुद्धि विकासावस्था में महापरिमाण वाली बन जाती है, इस प्रकार 
बुद्धि में जो विभिन्न परिमाण माने जाते हैं ये कैसे संगत होंगे १ बुद्धि में नये अवयवो के 
मिलने से वह पुष्ट दोती हो, मोटी होती हो, तथा बुद्धि के अवयव विरल होते हों, यह 
अर्थ तो सिद्धान्त में मान्य नहीं है । ऐसी स्थिति में बुद्धि में उपचय और विरलभाव के न होने 
पर परिमाणान्तर कैसे हो सकते हैं? ( ८ ) अतीत और भावी पदार्थों के साथ बुद्धि का 
संयोगसम्बन्ध केसे हो सकता है! क्योंकि विमिन्न कालिक पदार्थों में संयोग नहीं हो 
सकता । (६) गुण इत्यादि के साथ बुद्धि का संयोग सम्बन्ध कैसे हो सकता है ! 
(१०) इन्द्रिय और विषय के मध्य में रहने वाले उन पदार्थों का- जो बुद्धि से सम्बद्ध 
हैं प्रकाश क्‍यों नहीं होता! (११) मुक्त पुरुष की बुद्धि का--चाहे एकदम से हो, 
अथवा क्रम से हो--अनन्त देशों के साथ संयोग कैसे होगा ! ( १२ ) जिस प्रकार चन्द्रमा 
अपने चर्द्रिकाप्रदेश में चलता रहता है, तथा स्वयं चलकर अपनी चन्द्रिका के विभिन्न 
प्रदेशों से सम्बद्ध होता है, तथा जिस प्रकार मकड़ी अपने लार से उत्पन्न तन्तुओं के 
जाल में लगी रहती है, तथा अपने संचार के द्वारा जाल के विभिन्न प्रदेशों से सम्बन्ध 
पाती है, उसी प्रकार अणुपरिमाणसम्मन्न मुक्त जीवात्मा चारों तरफ व्यास अपनी 
बुद्धिरूपी चन्द्रिका में संचार करता हुआ उस संचार के कारण अपनी बुद्धि के विभिन्न प्रदेशों 
से सम्बन्ध स्थापित करता है। यह नहीं कि संचार करते समय मुक्त जीवात्मा अपनी बुद्धिरुपी 
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७२८ न्यायसिद्धाञ्जेनम्‌ [इतदि 


तत्र पूर्वस्मिन्नागम उरम्‌ । -यथा--“न बिज्ञातुर्विज्ञातेबिपरिलोपो 
बिद्यते, नहि द्ष्टेविरिलोणो विधते; अविनाशिस्वात्‌” इत्यादि | 
व्याख्यातं चैतदात्मसिद्धौ--“्ञातुरविनाशित्वादेच ज्ञानस्याप्यविनाशिल- 
ग्रुपपादयन्ती श्रुतिरियं ज्ञातृस्वरुपग्रयुक्तं ज्ञानमिति दर्शयति’ इति। 
अत्र स्पृतिरपि-- 
यथा न क्रियते ज्योत्स्ना मलम्रक्षालनान्मणेः | 
दोषप्रहाणान्न ज्ञानमात्मनः क्रियते तथा ॥ 
यदोद्पानकरणात्‌ फ्रियते न जलाम्परम | 
सदेव नोयते व्यक्तिमसतः सम्भवः छुतः ॥ 


चन्द्रिका को भी अपने साथ खींचकर चलता हो, क्योंकि मुक्तात्मा की बुद्धि विभु बन 
जाती है, खींची नहीं जा सकती । सभी सुक्तात्माओं की बुद्धि भी इसी प्रकार विशु 
है । ऐसी स्थिति में यह कैसे समझा जा सकता है कि सुक जीवात्मा का 
अमुक बुद्धि के साथ ही स्वाभाविक सम्बन्ध है, इतर बुद्धियों के साथ नहीं। 
यदि जीवात्मा अपनी बुद्धि को खींच कर चलता तो यह समझा जा सकेता 
कि जो जीवात्मा जिस बुद्धि को साथ लेकर चलता है, उस जीवात्मा का उस बुद्धि के 
साथ स्वाभाविक संबन्ध दै । परन्तु जीवात्मा अपनी बुद्धि को खींच कर चलता नहीँ । ऐसी 
स्थिति में यह केसे समझा जा सकता है कि अमुक जीवात्मा का अमुक बुद्धि के साथ 
स्वाभाविक संबन्ध दै | 

तरः इत्यादि | इन बारह प्रइनों का क्रम से उत्तर दिया जाता है । जीवात्मा की बुद्ध 


मेँ ०. प ६६ ¢ 

नित्य है, इसमें क्या प्रमाण है ! इस प्रथम प्रश्न का उत्तर भ्रति से मिलता है। कि 

विज्ञातेविपरिललोपो विद्यते” इत्यादि श्रतिबचन यह बतलाता .है- कि ज्ञाता के कट 
रक 


नाश नहीं होता, द्रश की दृष्टि का नाश नहीं होता, क्योकि ज्ञाता ओर द्रष्ट के 
अविनाशी है। आत्मसिद्धि में इस वचन की व्याख्या इस प्रकार की गई है कि bs 
अविनाशी होने से ज्ञान भी अविनाशी होता है। इस प्रकार उपपादन करने वाली थै 

' स्पष्ट सिद्ध करती है कि ज्ञान ज्ञातृस्वरूपप्रयुक्त दै, ज्ञाता नित्य होने से सदा रहता ४ 
ज्ञातृस्वरूपप्रयुक्त ज्ञान मी सदा रहता है। तथा “यथा न क्रियते” इत्यादि गि के 
मी ज्ञान के नित्यत्व में प्रमाण हैं। इन बचनों का यह अर्थ है कि जिस प्रा 

मल का प्रक्षालन करने से मणि में नूतन प्रकाश उत्पन्न नहीं किया जाता) जती 
प्रकार आत्मा के दोषों को नष्ट करने पर नूतन ज्ञान आत्मा में उत्पन्न नहीं किया ५ 
किन्तु पूं सिद्ध ज्ञान ही प्रकाश में उसी प्रकार लाया जाता है, जिस प्रकार स के 
सिद्ध प्रकाश मल के प्रक्षालन द्वारा बाहर लाया जाता है। जिस 7 17 
(निर्माण से नूतन जल और आकाश उसन्न नहीं किये जाते, किन्तु पइले से | 
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पञ्चमः ] भाषानुवादसहितम्‌ ५१६. 


तथा दहवेयशुणध्वंसादचबोधादयो गुणाः | 
प्रकाश्यन्ते न जन्यन्ते नित्या एवात्मनो हि ते ॥ इत्यादि । 

सूत्रै च “ज्ञोऽत `एव” इति, “यावदात्मभावित्वाच्च न दोषः 

Q 11 ~£ 
स्तइशेनात्‌” इति च। | 

द्वितीये तु ग्रतिबनन्धक॑तमः । यथा दाहकस्य वह मंण्यादि- 
सन्निधावदाइकस्वस्‌, तदपगसे च हेत्वन्तरनिरपेक्षदाहकलम्‌, तद्वत्‌ 
तमोविशेषसन्निधानासन्निधानाभ्यां स्म्रापादिसिद्धिः । उक्त च-- 
“पु्त्वादिवस्वस्य सतोऽभिव्यक्तियोगात्‌? इति । अतो जागरादि- 
दशानियतप्रसरणा विषयग्रकाशवेलायामेव बुद्धिः प्रकाशते, नान्यदेति 
जल और आकाश ही प्रकाश में लाये जाते हैं, क्योंकि असत्‌ पदार्थ की उत्पत्ति केसे 
हो सकती है, उसी प्रकार जीवों के दुगुणों को नष्ट करने पर ज्ञान इत्यादि सद्गुण 
प्रकाश में लाये जाते हैं। वे उत्पन्न नहीं किये जाते, क्योंकि वे आत्मा के नित्य 
सिद्ध गुण हैं। इसमें “ज्ञोऽत एव, यावदात्ममावित्वाच्च न दोषस्तद्दशनःत्‌?-ये दोनों 
ब्रह्मसूत्र भी प्रमाण हैं। इनसे आत्मा का ज्ञान नित्य सिद्ध होता है। अर्थ-इस 
भ्रुति प्रमाण से ही आत्मा ज्ञान वाला सिद्ध होता है। ज्ञान आत्मा का याबदात्ममावी 
धर्म है, अर्थात्‌ जब तक आत्मा बना रहता है, तत्र तक ज्ञान भी उसमें बने रहने वाले 
हैं। आत्मा नित्य है, उसका ज्ञान मी नित्य है। इस प्रकार ज्ञान यावदात्मभावी धम 
होने से ही उसी प्रकार आत्मा ज्ञान कहलाता है, जिस प्रकार गौ का गोत्व यावदात्म- 
भावी धर्म होने से गोत्ववाचक गवादि शब्द से गौ अभिहित होती है । 


द्वितीये दः इत्यादि | दूसरा प्रशन यह है कि यदि जीवात्मा का ञान नित्य है तो 
जागरण और निद्रा इत्यादि विभिन्न अवस्थाओं की सिद्धि कैसे हो ! इस प्रश्‍न का उत्तर 
यह है कि ज्ञानविकास का कारण सत्तगुण है, तथा उसका प्रतिबन्धक तमोगुण है। 
सत्तगुण के बढ्ने पर ज्ञान का विकास होता है, यही जागरणावस्था है, तमोगुण के बढ़ने पर 
निद्रा होती है, तब ज्ञान का विकास एकदम प्रतित्रद्ध हो जाता है। जिस प्रकार दाहक 
स्वभाव वाले अग्नि का दाइकत्व मणि इत्यादि प्रतिबन्धक के उपस्थित होने पर प्रतिबद्ध हो 
जाता है, अग्नि अदाहक हो जाता है और मणि इत्यादि प्रतिबन्धक के इटते ही किसी दूसरे 
कारण की अपेक्षा किये विना ही अग्नि दाइक बन जाता है, उसी प्रकार प्रकृत में तमोगुण 
बिशेषरूपी प्रतिबन्धक के उपस्थित होने पर ज्ञान का विकास प्रतिबद्ध होता है, यही निद्रादशा 
है। तमोशुणरूपी प्रतिबन्धक के हटने पर ज्ञान स्वभावतः विकसित होकर पदार्थों का 
अहण करता है। यही जागरण दशा है। इस प्रकार ये दशायं सिद्ध होती हैं। यह अर्थ 
पुंस्वादिवत्त्तस्य सतोऽभिव्यक्तियोगात्‌? इस ब्रहासूत्र में प्रतिपादित है । अर्थं सुषु 
दशा में बिद्यमान अनभिव्यक्त ज्ञान की जागरादि दशा में अभिव्यक्ति हो सकती है । जिस 
भकार बाल्यावस्या में अनभिव्यक्त पुंसत्ब की यौवनदशा में अभिव्यक्ति होती दै । इस विवेचन 
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५२० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ ॥ 


सुस्थम्‌ । यत्त पड्थसक्षेपे श्रीराममिश्रैरुक्तमु-“सत्यं स्वत; सिढि; | 
सा सुषुप्तावपि नास्फूर्तिः । स्वाश्रयायेव हि सा भाति। स एवं विशेष 
इति स्वावसरे वक्ष्यामः । अव्यवहारनियमस्तु करणोपरतिनियमात्‌? 
इति । एवंप्रकारमेव विवरणेऽप्युक्त्‌ । तदेतद्वेभववाद इति मन्तव्यम्‌, 
अन्यथा “पुंस््ादिवस्वस्य सतोऽभिव्यक्तियोगात्‌” इति सत्रेण तद्भाष्येण 
च विरोधात्‌ । सर्वविषयग्रकाशनशीलायाः संविदो यथा समस्तवाह्म- 
विपयतैमुर्यं तथाऽऽन्तरविषयविश्युखत्वमापि अवतीति किमत्र चित्रम्‌ ! 
यत्त भाष्ये--“एवं हि सुप्ोत्थितस्य परामशः सुखमहमस्वाप्समिति । अनेन 


से यह सिद्ध होता है कि बुद्धि जागरण आदि दशा में ही प्रखत होकर विषयों को प्रकाशित 
कराती हुई आत्मा के लिये स्वयं प्रकाशती है, इतर सुपुति आदि दशा में न फैलती, 
न विषय का ग्रहण करती, न प्रकाशती । षडर्थसंक्षेप में श्रीराममिश्र ने यह जो कहा है 
कि ज्ञान स्वयं प्रकाशने वाला पदाथ है, अत एव वह सुषु्ति अवस्था में भी विना प्रकाश 
के नहीं रहता है, किन्तु प्रकाशता ही रहता है। सुपुसि में वह ज्ञान स्वाय आसा के 
लिये प्रकाशता रहता है, उस समय वह आत्माश्रित होकर ही प्रकाशता है। सुषु 
में ज्ञाननिर्विशिष होकर नहीं भासता है, किन्तु आत्मसम्बन्ध रूप विशेष से युक्त होकर 
हो प्रकाशता है। इस अर्थ को हम उचित अवसर पर कहुँगे। जो ज्ञान सुपुति मे 
प्रकाशता है, वह जागरण दशा में क्यों ब्यवद्दत नहीं होता है! उस ज्ञान का जागर 
में व्यवहार सर्वथा नहीं होता है, इसका कारण यही है कि इन्द्रियाँ सुपुसि में नियम 
उपरत हो नाती हैं, अत एव उस ज्ञान का जागरण में नियम से अव्यवहार ह 
है। यह षडथसंक्षेप में भीराममिश्र का कथन है। इसी प्रकार विवरणग्रन्थ में * 
कहा गया है, परन्तु इन दोनों कथनों को वैभववाद अर्थात्‌ प्रोढिबाद ही समन 
चाहिये | अन्यथा सुधुसि में ज्ञान की अनभिव्यक्ति तथा जागरण में ज्ञान की 
का प्रतिपादक “पुंस्तवादिवत््वस्थ सतोऽभिव्यक्तियोगात्‌”^ इस ब्रझसूत् तथा उसके म 
से विरोध उपस्थित होगा । सुषु्ति में ज्ञान स्वाय आत्मा को नहीं प्रकाशित करता प 
न आत्मसम्बन्ध को लेकर प्रकाशित होता है, किन्तु बिना प्रकाश के ही पड़ी सा 
यही मानना चाहिये, क्योंकि जिस प्रकार जागरण दशा में समी विषयों को कम 
करने में सामर्थ्य रखने वाला शान सुपुतति दशा में सभी बाह्य विषयों से बि 
रहता है, उसो प्रकार आत्मा इत्यादि आन्तर विषयों से मी विमुख होकर रहे, ई 
आश्रय है । श्रीमाष्य में यह जो कहा गया है कि सोकर उठने वाले मनु हे कि रा 
ताल 


होता है कि मैं रब तक सुख से सोया । इस परामश से यह अवगत होता माता 

सम्रय में अहमर्थ आत्मा सुली एवं ता होकर रहा। इस भाष्य का है बहप 
कि सुपुति समय में केवल अहमर्थ आत्मा अनुकूल रूप में स्वयं प्रकाश दा गगा 
दुस्य को लेकर झात्मा का प्रकाश होने से आत्मा को ठुपुति मै 35 [ 
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'प्रत्यवमशेंम तदानीमेचाहसर्थस्यैवात्मनः सुखित्वं ज्ञातत्वं च ज्ञायते” - 
इत्युक्तम्‌, तत्तु स्वरूपालुङूरयविवक्षया प्रत्यकत्वविवत्ञया चेति न विरोधः | 
ठतीथे तु भगवद्यायुनमुनिभिरेषमेवोक्तम्‌ , यथा--“अत इन्द्रियेण सह 
च्चैतन्यमपि निःसृत्य तेन तेनार्थेन सन्निकृष्यते हस्तादिनेव त्वगिन्द्रियम्‌” 
' इत्याथ्भिधाय “व्योसवदसूर्तस्य न क्रियावस्वमिति चेत्‌' इत्याशङ्कय 
क्षय मूर्ति्नाम १ यद्विरहिणः क्रियायोगः” इत्यादिना परिहृत्य व्यव- 
हितविभ्रकृष्टसम्बन्धप्रकारं च प्रसाध्य यथाह भगवान्‌ “तदस्य हरात 
प्रज्ञां वायु्नावसिवाध्मसि  इति । सबुथ-- 
| इन्द्रियाणां हि चरतां यद्येकं क्षरतीन्द्रियम्‌ | 
तेनास्य क्षरति प्रज्ञा इतेः पादादिवोदकस्‌ ॥ इति । 
है, उस समय धर्मभूतज्ञान के अवस्थाविशेषरूप सुख नहीं होता । उसको लेकर आत्मा 
को सुखी नहीं कहा गया है । तथा सपुप्ति में आत्मा प्रत्यक्त्व अर्थात्‌ अहंत्व को लेकर 
प्रकाशता है, यह प्रत्यवत्व ही ज्ञातृत्व है। इस माध्य से सुषुति में धर्मभूतज्ञान का प्रकाश 
सिद्ध नहीं होता, अतः कोई विरोध नहीं है । 

“तृतीये तु' इत्यादि | तीसरा यह जो प्रश्न है कि ज्ञान बाहर फैलता है, इसमें 
क्या प्रमाण है १ इस प्रन का यह उत्तर है कि भगवान्‌ यामुनमुनि ने ही इसके सम्बन्ध 
में इस प्रकार कहा हैं कि इन्द्रिय के साथ ज्ञान भी बाहर निकल कर उन उन विषयों 
से उसी प्रकार सम्बन्ध स्थापित करता है, जिस प्रकार हाथ के साथ फैलकर त्वगिन्द्रिय - 
विषयों से सम्बन्ध स्थापित करती दै । इस प्रकार आगे उन्होंने यह शंका उठाकर-कि 
आकाश के समान अमत बना हुआ ज्ञान कैसे क्रिया वाला हो सकता है--यह मूर्ति 
क्या पदार्थ है?! जिसके न होने से ज्ञान में क्रिया की अयुक्तता कही जाती है “इत्यादि 
कहद कर उस शंका का परिहार करके यह सिद्ध किया है कि ज्ञान का व्यवहित एवं दूरस्थ 
पदार्थों के साथ कैसा सम्बन्ध होता है । इस प्रकार ज्ञान का पदार्थों के साथ सम्बन्ध 
को सिद्ध करके आगे उन्होंने यह कहा है कि श्रीमगबान्‌ ने गीता में ज्ञान के प्रसरण का 

` 4तुदस्य हरति प्रज्ञां वायु्नावमिवाम्मसि” इस श्लोकाध से प्रतिपादन किया है। अरथ- 
इन्द्रियों के साथ चलने वाला मन उसी प्रकार ज्ञान को हर ले जाता है जिस प्रकार 
जल में नौका को वायु हर ले जाता है। मनु ने भी “इन्द्रियाणां हि 
इस इलोक से यही कहा है कि विषयों में संचार करने वाली इन्द्रियों में यदि एक भी 
इन्द्रिय बाहर निकल जाती तो उसके द्वारा ज्ञान इस तरह निकल जाता है, जिस महा 
चमड़े के छिद्र से जल निकल जाता. है। इस विषय में “प्रज्ञा च तस्मात्‌ प्रस्ता पुराणी 
यह श्रतिवचन भी प्रमाण है। अर्थ--पहले ही जीव में बिद्यमान अनादि ज्ञान उस 
परमात्मा से बाहर प्रसत होता है। इन प्रमाणों से ज्ञान का बाहर प्रसरण सिद्ध होता है । 
अर्थ--परमात्मा जीव के ज्ञान को उत्पन्न करता है, इन्द्रियौं को नः जीतने वाले जीवों 
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अस्ति चात्र श्रुति“ प्रज्ञा च तस्मात्‌ शसुता पुराणी” इति | अन्यपरत्वं 
श्रुतिस्म॒त्योरिति चेत्‌ , स्वरसम्तीतेर्वाधकाभावात्‌ । बाधितांशे हि तत्‌ । 
चतुथं निदशन प्रभादि । यथोक्तं भाष्ये-“प्रभाद्रव्यस्य दीपुणशूसव 
ज्ञानस्याप्यात्मशुणभ्ूतस्य ॒द्रव्यत्वमविरुद्धमू” इति । ग्रभायां च यक्तव्य॑ 
प्रागेवोक्तम्‌ , प्रपश्चितं चै भाष्ये | कचिदाश्रितस्येव दरव्यस्यान्याश्रयित्वः 
मवयविवादिनां त्ववजनीयम्‌ । किञ्च, न तावदस्माकमद्रव्यमेचच गुण 
fae [a 0.० 0) ॥ १० द 
इति वैशेपिकादिवन्निषन्धो विशेषणादिवत्‌। यो यदाश्रितस्तरभावः स 
तस्य गुण इति हि गुणलक्षणम्‌, न तु पारिभाषिकम्‌ ; सर्वव्यवहए- 
विरोधात्‌ । एवं च शुणेषु कश्चिद्विशेषो द्रव्यात्मकशुणाः केब्रलयुणाश्चेति । 
का ज्ञान नष्ट हो जाता है। ऐसे अर्थों में ही इन थुति, स्मृति वचनों का तात्पय क्यों न 
माना जाय ! ज्ञान प्रसरण में ही तात्पय क्यों मानना चाहिये १ उत्तर--इन वचनों का 
अर्थान्तर में तात्पर्य मानना उचित नहीं, क्योंकि ये वचन स्वरसतः ज्ञान के प्रसरण क 
ही प्रतिपादन करते हैं, इस अर्थ में कोई बाधक प्रमाण नहीं है । एक अर्थ के नाधित 
होने पर ही तो अर्थान्तर में तातपयं माना जा सकता है। 
4 “चतुर्थे? इत्यादि । यह जो चतुर्थ प्रश्न है कि आत्मा का गुण बनी हुई बुद्धि र्म 
कैसे हो सकती है ! इस प्ररन का यह उत्तर है कि जिस प्रकार दीप आदि का धर्म बनी 
हुई पमा द्रव्य मानी जाती है, उसी प्रकार आत्मा का धर्म बनी हुई बुद्धि भी द्रव्य मागी 
जा सकती है। श्रीमाष्य में यह कहा गया है कि जिस प्रकार दीप का गुण बनी हुई परमा 
द्रव्य है, उसी प्रकार आत्मा का गुण बना हुआ ज्ञान भी द्रव्य बन सकता है, इसमें 
विरोध नहीं है। प्रमा के विषय में जो कुछ वक्तव्य है, वह पहले ही जडद्रव्यपरिच्छेद 
कहा गया है। भाष्य में भी विस्तार से कहा गया है । प्रश्न-णह का आश्रय 
रहने वाली प्रभा कैसे दोपाश्रित हो सकती है ! ज्ञानद्रव्य का आशय लेने वाला भ 
इत्यादि कैसे आत्माश्रित हो सकता है ! उत्तर--एक का आश्रय लेने वाला क्प दूसरे 
का भी आश्रय ले सकता है। यह अर्थ अवयविवादियों को अवश्य मानना हट 
क्योंकि वे यह मानते हैं कि भूतल का आश्रय लेकर रहने वाला घटरूपी बि 
अवयवों का मी आश्रय लेकर रहता है। उसी प्रकार यहाथित प्रमा द्रव्य दीप ४ | वि 
हो सकता है, तथा ज्ञान द्रव्यात दो सकते हैं। इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं ६। ' 
जिस प्रकार वैशेषिक इत्यादि दार्शनिक इस निर्बन्ध को मानते हैं कि अ 
होता है, द्रव्य गुण नहीं होता, वैसा निर्बन्ध हमें मान्य नहीं। हम यह मानते ud 
प्रकार द्रव्य और अद्रव्य दूसरे के प्रति विशेषण बनते हैं, उसी प्रकार 5“ है 
दोनों ही दूसरे के आश्रित होने पर गुण बनते हैं। हमारे मत में गुणका वा यह बो 
"ग कि जो स्वमावतः जिसका आश्रय लेकर रहे, वह उसका गुण है। ह ही गुण 
 परिमाषिक लक्षण है कि जो पदार्थ सामान्य बाला हो, कर्म से भिन्न हो, सा 
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पूर्वे ज्ञानादयः, उत्तरे सस्वरजस्तमःप्रशृतयो बच्यन्ते | तत्र गुणेकः 
रुपत्वमात्रादेव सर्वादिषु गुणशब्दस्य दुख्यत्वम्‌, ज्ञानादिषु गौणत्वम्‌ । 
“अस्याइच? इति भाष्यस्य विवरणेऽप्युक्तम्‌--“नित्यपारन्ब्याह्नोणो 
गुणव्यपदेशः” इति । अस्मिस्तु पचे शुणत्वानभ्युपगमान्न चोद्यावकाशः। 
अन्ये तु तस्यैव प्रब्वत्तिनिमित्तत्वेन झुख्यत्वोपपत्तेगोणस्वकल्पनं नाचु- 
मन्यन्ते | “अस्याश्च” इत्यादिभाष्यं तु साधारणम्‌ । “ग्रभाद्रव्यस्य'' 
इत्यादि भाष्यम्‌ , “यद्यपि प्रभा अभावदूद्रव्यशुणभूता; तथापि शोक्स्यादि- 
वन्न गुणः” इत्यादि भाष्यं च सुख्यपक्षस्वरसम्‌ | यच सस्वादीनां द्रव्यत्व- 
प्रतिक्षेपेण “गुणा इत्येव च सच्वादीनां प्रसिद्धिः” इति भाष्यम्‌ , तदप्य- 
शून्य हो, वह गुण है। यह लक्षण समीचीन नहीं, क्योंकि सब के व्यवहार से यह 
लक्षण विरोध रखता है, सब लोग जिन जिन में गुण व्यवहार करते हैं, उन सब का संग्रह 
इस लक्षण में नहीं होता दै । लोग दातृत्व इत्यादि को भी गुण मानते हैं, उनमें यह 
लक्षण समन्वय नहीं पाता है। अतः यह पारिभाषिक लक्षण ठीक नहों। गुणका यही 
लक्षण समीचीन है जो स्वभावतः जिसका आश्रय लेकर रहता है, वह उसका गुण 
है। गुणों में दो भेद हैं-( १) कई गुण द्रव्यात्मक हैं, (२) और कई गुण केवल 
गुण ही हैं, द्रव्य नहीं हैं। प्रथम कोटि में ज्ञान इत्यादि आते हैं, जो द्रव्य होते हुए 
आत्मा इत्यादि के गुण होते हैं । दूसरे कोटि में सस्व, रज और तम इत्यादि आते हैं, 
जो केवल गुण ही हैं, द्रव्य नहीं। उनके विषय में कुछ विद्वान्‌ यह मानते हैं कि 
केवल गुण वनने के कारण सस्वादि में होने वाला शुणव्यवद्दार मुख्य है । ज्ञान इत्यादि 
द्रव्यों के विषय में होने वाला गुणव्यवहार गौण है, क्योकि शानादि केवल गुण नहीं 
हैं। “अस्याश्च गुणतव्यहारो नित्यतदाश्रयत्वतच्छेषत्वनिबन्धनः” (प्रभा सदा दीप का 
आश्रय लेकर रहती है, तथा दीप का शेष है, इसलिये प्रमा में गुणत्र व्यवहार होता है ) 
इस भाष्य के विवरण में यह कहा गया है कि प्रभा दीप का नित्य परतन्त्र है, अतः 
प्रभा में गुणत्व का व्यवहार गौण है । इस पक्ष के अनुसार ज्ञान और प्रभा इत्यादि में 
वास्तव में गुणत्व है ही नहीं। अतः इस प्रश्‍न का--कि आत्मा का गुण बनी हुईं 
बुद्धि द्रव्य कैसे हो -- अवकाश नहीं है। दूसरे विद्वान्‌ यह मानते हैं कि जब तक बने 
रहे तब तक जो पदार्थ दूसरे का आश्रय लेकर रहता है वह गुण है, इस लक्षण के 
अनुसार नित्याभ्रितत्व ही गुण शब्द का प्रइ्ृत्तिनिमित्त है, यह प्रवृत्तिनिमित्त जिन जिन में 
हो उन उन में गुणव्यवहार मुख्य है, यही मानना उचित है। ऐसी स्थिति में सदा 
आत्मा का आश्रय लेकर रहने वाली बुद्धि तथा सदा दीप का आश्रय लेकर रहने बाली 
प्रभा इत्यादि में गुणत्वव्यवहार को गौण मानना उचित नहीं है। यह दूसरे विद्वानों का 
मत है। “अस्याश्च इत्यादि पूर्व उद्धृत माध्य, प्रभा के गुणत्वव्यवहार के बिषय में 
गौण पक्ष और मुख्यत्व पक्ष इन दोनों पक्तों का साधारण है, यह भाष्य दोनों पक्षों 
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... ब्ञाता है। यही जाति है । अन्तरङ्ग ध्म को लेकर प्रतीत होने वाले धर्मी मै ह स 


५२४ न्यायंसिद्धाञ्जनम्‌ [ दि 


वघारणस्वारस्याद्‌ द्रव्यत्वाम्नसिद्धेः । एवं नरदनारायणभङारकङ्चेऽि 
न चोद्यावकाशः; ज्ञाने द्रव्यशब्दस्योपचारिकत्वात्‌ । अयमेव गुण; केपा- 
श्विद्विव्ान्तरेण जातिणुणक्रियाद्रव्यरूपेणापि हि विकरप्यते। यथा 
अनेकेपां ध्मिणामन्तरङ्गो धर्मविशेषो जातिः । यन्निरूपिते वस्तुनि प्रायशो 
विशेषाकाङ्काशान्तिः सोऽन्तरङ्गः | तद्लुग्राणितस्य तस्य विशेषकः सिद्धो 
गुण; । तथाविधं साध्यं क्रिया । एतैिशिष्टं द्रव्यसिति । एवभेव हि 
जातिगुणक्रियाद्रव्यवाचित्वं शब्दानाम्‌ । अपान्तरगुणशब्दः कथासामान्यः 
विशेषयोवादशब्दवत्‌ । अत्र चैकमेत्र कस्तु डिधा त्रिधा चतुर्धा वा 


में उपपन्न है। “नामाव उपलब्धेः? इस सूत्र में यह भाष्य है कि “प्रभाद्रव्यस्य प्रदीप- 
गुणभूतस्येव ज्ञानस्याप्यात्मगुणभूतस्य द्रव्यत्वमविरुद्धमित्युक्तम” । अर्थ--जिस प्रकार 
प्रदीप का गुण बनी हुईं प्रमा द्रव्य है, उसी प्रकार आत्मा का गुण बना हुआ ज्ञान मी 
रव्य है, इसमें कोई विरोध नहीं। “अस्याश्च? इत्यादि पूर्वोदाह्मत भाष्य के पूवे यह 
भाष्य वाक्य है कि “यद्यपि प्रमा प्रभावदूद्रव्यशुणमूता, तथापि शोकल्यादिवन्न गुणः| 
अर्थ यद्यपि प्रभा प्रमावाले द्रव्य दीपादि का गुण है, तथापि शोक्ल्य इत्यादि को 
तरह गुण नहीं है। ये दोनों भाष्य इस मुख्य पक्ष में - कि प्रभा और ज्ञान में गुणे 
व्यवहार मुख्य ही है, गौण नहीं--स्वारस्य रखते हैं। मुख्यत्व पक्ष इन भाष्यों से समर्थित 
होता है । “रचनानुपपत्तेश्च” इस सूत्र में सत्व आदि शुणों में द्वव्यत्थ का प्रतित्तेष 
करने वाला यह भाष्य है कि “गुणा इत्येव च सस्वादीना प्रसिद्धिः” । अर्थ-सत्वादि गुण है 
हैं, द्रव्य नहीं । ऐसी ही सत्त्वादि के विषय में प्रसिद्धि है। इस भाष्य का द्रव्यत्व और गुणत 
के विरोध में तायं नहीं है, किन्तु यही तासर्य है कि सत्त्वादि में द्रव्यत्व के प्रसिद्धि न हेन 
से सत्त्वादि द्रव्य नहीं हैं। अत एव उस माष्य में. “गुणा इत्येव च सच्वादीनां प्रसिद्धि 
(गुण ऐसी हो सच्चादि के विषय में प्रसिद्धि है) इस प्रकार अवधारण का 
उपपन्न होता है। इस प्रकार ज्ञान को केवल गुण मानने वाले शरीवरद्नारायणमद्ध । 
के पक्ष में मी इस चतुर्थ प्रश्‍न का अवकाश नहीं है, क्योंकि उनके मत में शान 

शब्द औपचारिक माना जाता है। जो जिसका आश्रय लेकर रदे, वह उसका उ 
इस लक्षण से लक्षित गुण उन उन वक्ताओं की विवज्ञा के अनुसार जाति, गुण, ता 
द्रव्य ऐसा समझा जाता है। विवरण--अ्रनेक धर्मियों में जो अन्तरङ्ग चर्वी र 
दै, वही जाति दै । अनेक धर्मी अर्थात्‌ अनेक गोव्यक्तियों में अन्तरङ्ग धर्मविशेष 7 करके 
बह जाति कहलाता है। जिस धर्म को लेकर घर्मी को समझ लेने पर 20. ३ 
'विशेषाकांक्षा शान्त हो, वह घम उस धर्मी का अन्तरङ्ग घर्म है। “यह पदा. कै 
इस प्रकार पदार्थ के विषय में उठने वाली विशेषाकांक्षा “यह पदार्थ गौ हैं” ६ माता 
विशेष धरम को लेकर समझ लेने पर शान्त होती है। अतः गोत्व शरन दी 
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पञ्चम; ] भाषानुवादसहितम्‌ ५२५, 


विकस्पयितु शक्यम्‌ । यथा ज्ञानमेव च संयोगादिमत्तया द्वयम्‌ । 
तदेवातमनः प्रत्यक्तया निरूपितस्रूपस्य बिशेपकतया गुण: | जानात्यादिः 
निर्देशे क्रिया | एवसन्यत्रापि चिन्त्यम्‌ । सतत्वं द्रव्यम्‌ , असच्चसद्रव्यसिति, 
बद्तां तु सर्वेपा शुणानां द्रव्यत्वं विवक्षितमित्यल प्रसक्तासुप्रसक्त्या | र 
पञ्चसे तु जूम/--बुडिह्रव्यम्‌ ; ्रसरणादिमचचात्‌ सम्मतिपन्नवत्‌। अत्रैव 
साध्ये ज्ञानर्वादास्सवदित्यादि । वरदविष्णुभिश्ररसवतशुक्तम्‌ “जञानं द्रव्य 
संयोगाहष्टान्यत्वे सति भावनाकारणस्वादात्मवत्‌' इति । 
सिद्ध करने वाला जो सिद्ध घम है. वह गुण है। उसी प्रकार का जो साध्य धर्म है, वह 
क्रिया है । पहले से ही विद्यमान घर्म सिद्ध घर्म है। उत्तरकाल में प्रयरनसाध्य होने वाला 
धर्म साध्यधर्म है । अन्तरङ्ग सिद्ध और साध्य इन धमो से युक्त धर्म द्रव्य है। उपयुक्त 
लक्षण सम्पन्न अथो का वाचक होने से ही शाब्द जातिशब्द, गुणशब्द्‌, क्रियाशब्द कहे 
जाते हैं। वह शब्द उस अर्थ का वाचक दोता है; आश्रित स्वभाव वाले शुणशब्दा- 
भिषेय पदार्थ इस प्रकार से चार प्रकार के हैं। इनमें एकतर में गुण आता है । गुण- 
शब्द दो अथों का वाचक द्दोता है । सामान्यतः उन निमितस्वरूप प्रव्नत्तिनिमित्त को 
लेकर चारों झा वाचक होता है, तथा विशेषक सिद्ध निमितत्वरूप प्रव्नत्तिनिमित्त को 
लेकर चार बगा में अन्तर्गत गुणवर्गहूप विशेष का बाह्यकर्मक होता है, एक ही 
गुणशब्द 'सामान्यवाचक एवं विशेषवाचक बनता दै। यह ह्टन्तवाद्‌ शब्द है। वह 
कथा सामान्य अर्थात्‌ विद्वानों में होने वाले सब तरह के शाख्राथ विचारों का--चाहे 
वे जय में इच्छा न रखकर केवल तत्वनिर्णय की इच्छा से प्रेरित होकर किये जायें, अथवा 
जयेच्छा से प्रेरित होकर किये जायें--वाचक होता है, तथा उस कथाविशेष अर्थात्‌ 
शास्रार्थ विचारविशेष का-जो जय में इच्छा न रखकर केवल तस्वनिण्येच्छा से 
प्रेरित होकर ही किया जाता है--भी वाचक होता है। उसी प्रकार प्रकृत में शुणशब्द 
सामान्य एवं विशेष का वाचक होता है। यहाँ पर एक ही पदाथ दो रूप, तीन रूप 
और चार रूपों को लेकर समझा जा सकता है। उदाहरण--ज्ञान नामक एक पदार्थ 
संयोगादि गुणों से युक्त होने से द्रव्य बनता है, तथा गुण भी बनता है, क्योंकि जो 
आत्मा प्रथमतः प्रत्यक्त्वरूपेण ज्ञात है, उस आत्मा में इतरव्याइत्ति साधक घमज्ञान 
है। 'जानता है! इत्यादि भातु से बोध्य होने से ज्ञान क्रिया भी बनता है। इसी प्रकार 
इतर पदार्थों में इन रूपों को समझना चाहिये । जो वैयाकरण यह मानते हैं कि सत्त्व लिङ्ग, 
संख्या और कारक से सम्बन्ध रखने वाला पदार्थ द्रव्य है, सत्व अर्थात्‌ लिङ्ग, संख्या 
और कारक से सम्बन्ध न रखने वाला पदार्थ अद्रव्य है। उनके मत में सभी गुणों का 


रव्यस्व विवक्षित है--ऐसा समझना चाहिये। इस प्रकार गुणप्रसज्ञ को लेकर जो 
प्रसक्तानुप्रसक्ति से अधिक बिचार किया गया, उसे यहीँ समास किया जाता है । 


“पञ्चमे तु' इत्यादि । यह जो पञ्चम प्रश्न है कि बुद्धि के द्रव्यत्व में क्या प्रमाण है १ 
उसका उत्तर यह कइते हैं कि बुद्धि के द्रव्यत्व में अनुमान प्रमाण हैं। वे अनुमान ये 
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५२६ र न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ इद्र 


पस्य तु चतुथ एवं दससुचरम्‌ | यदि तु सवाश्रयत्यायोऽभिमतः, 
स नेष्यते । उक्त ह्यत्रेव चाद्य भगवद्ागुनञ्खुनिभि;--आत्मप्रद्वाणानस्युप- 
गमादविहायेवात्मानमितस्ततःचेतना इन्द्रियद्वारा निस्सरति, विच्छिन्ना- 
याश्च तस्याः सन्धानाभावः शास्न एवोक्त)” इति । 
सप्मस्याहिङुण्डलुरष्टान्तेन निरास । न च तावता बहलबिरह- 
त्यादिप्रसज्ञग, मिदुरमागवत्स्वेत तथा व्याप्ते:। अस्तु वा बहलुत्वादि, 
तथापि न तथा द्रष्डुं स्प्रष्डु वा शक्ष्यम्‌ ; अतीन्द्रियस्बात्‌ स्पर्शाद्रहित- 


हैं कि ( १ ) बुद्धि द्रव्य है, क्योंकि वह प्रसरण इत्यादि क्रियाओं से सम्पन्न है । जिस प्रकार 
चलनादि क्रिया वाले अन्यान्य पदार्थ द्रव्य हैं, उसी प्रकार प्रसरणादि क्रिया सम्पन्न 
होने से बुद्धि भी द्रव्य है। (२) बुद्धि द्रव्य है, क्योंकि वह ज्ञान दै । बिस प्रकार ज्ञान 
माना जाने वाला आत्मा द्रव्य है, उसी प्रकार बुद्धि भी ज्ञान होने से द्रव्य है । भीवरदविष्णु- 
मिश्र ने यह अनुमान कहा है कि ज्ञान अर्थात्‌ बुद्धि द्रव्य है, क्‍योंकि वह संयोग एवं 
अदृष्ट से भिन्न है, साथ ही भावनाउ्य संस्कार का कारण है। जिस प्रकार संयोग एवं 
अहृष्ट से भिन्न एवं भावनासंस्कार का कारण बनने वाला आत्मा द्रव्य है, उसी प्रकार 
बुद्धि भी भावनाख्यसंस्कार का कारण बनने वाले संयोग एवं अदृष्ट से भिन्न है, साय ही 
भावनासंस्कार का कारण है, अतः द्रव्य है । 

“ष्टस्य तु? इत्यादि । यह जो छुठवाँ प्रश्न है कि अण्ड जीवात्मा का धर्म बनी 
हुई बुद्धि अपना आश्रय आत्मा को छोड़कर अन्यत्र कैसे पहुँच सकती है | इस प्रश्न का 
उत्तर चतुर्थ प्रशन के उत्तर में ही दिया गया है। उस उत्तर के अनुसार यह सिद्ध हो गया 
' कि बुद्धि बाहर फैल सकती है | यदि यह पूछा जाता है कि स्वाश्रय आत्मा को छोड़कर बुद्दि 
कैसे जा सकती है ! इसका उत्तर यह है कि अनुभूतिं के द्वारा श्रात्मा का त्याग हमारे मत म 
माना नहीं जाता, आत्मा को न छोड़ती हुई बुद्धि बाहर फैलती है। यही श्रथ हम 
मत में मान्य है । इस प्रश्‍न के उत्तर में भागवान्‌. -श्रीयासुनसुनि ने यही कहा 
बुद्धि आत्मा को छोड़कर बाहर फैलती है, यह अर्थ सिद्धान्त में मान्य नहीं है आल 
को न छोड़ करके ही बुद्धि इधर-उप्रर इन्द्रिय आदि के द्वारा निकलती है । यदि 
आत्मा से विच्छित्त हो जाय तो पुनः उसका आत्मा के साथ सम्बन्ध नहीं हो स्क 
यह अथ ज््यायतत्त शास्र में ही कहा गया है। 

सिसमस्य” इत्यादि | यह जो सातवाँ प्रश्न है कि बुद्धि में उपचय- अर्थात्‌ 5 
अबयवों के मिल जाने के कारण होने वाली घुष्टता तथा विरल भाव अर्थात्‌ छट. 
का शिथिल्न संयोग न होने पर दूसरा परिमाण कैसे हो सकता दै! इस प्रश्न की . 
अहिकृण्डल दृष्टान्त से मिल्न जाता है। जिस प्रकार सर्प में उपचय और विरल माव छ 


क दु ड रहने पर भी विभिन्न परिमाण होते हैं, क्योंकि सप॑ चलते समय दीर्घाकार द्द ब 
5 में पहुँचने पर कुण्डलाकार बन जाता है, उसी प्रकार ज्ञान में भी 
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त्वाच। न च विरठस्वे सरन्ध्रखनियमः; सर्वदेशनिरन्तरसंयोगयोग्य- 
स्वरूपत्वात्‌ । कथं तदस्पदेशे पुण्‌ ? इति चेत्‌; स्प्शशञल्यत्वेनाप्रतिघातात्‌ । 
उक्तं हि निरतिशयद्नच्मत्वं न्यायतन्वे। एतेन एकस्य द्रव्यस्य काल- 
भेदेऽपि नानापरिसाणत्वं नास्तीति वदन्तः प्रत्युक्ता; कालभेदस्येव 
विरोषशामकल्रादवयव्यभावा्च । वं तर््ात्मनस्तचददेहानुरूपविविथ- 
सम्बन्ध संगत होता है। प्रश्‍न--जिस प्रकार तूलपिण्ड में सव अवयव घनीभूत हैं, 
अत एव उसका परिमाण अल्प होता है, तूलपिण्ड के अवयवों का विश्लेषण करने पर तूलपिण्ड 
फूल जाता दै, अत एव उसमें स्थूल परिमाण होता है, साथ ही अवयव विरल बन जाते हैं। 
उसी प्रकार धर्मभूतज्ञान हृदय में जव रहता है, बाहर फैलता नहीं, तव उसके अवयत प्रनीभूत 
होकर रहते हैं । अत एव उस समय उसमें अल्प परिमाण रहता है, बहर फैलते समय 
धर्मभूत ज्ञान के ग्रवयव विरल बन जाते हैं, तब उसमें महत्‌ परिमाण होता है। इस 
प्रकार यदि माना जाय तो घर्मभूतज्ञान में बहलत्व और बिरलत्व इत्यादि प्राप्त होंगे 
क्या ये मान्य हैं १ उत्तर--जिन पदाथों के अवयव शिथिल बनाये जा सकते हैं, उन्हीं 
पदार्थों में बहुलस्य और विरलत्व इप्यादि हुआ करते हैं । ऐसी व्याति है। 
धर्मभूतज्ञान के अवयव शिथिल नहीं किये जा सकते । अत एव घर्मभूत- 
ज्ञान में बहलत्व और विरलल्व इत्यादि नहीं होते हैं। अथवा धर्मंभूतज्ञान में बहलस्त 
और विरलस्व इत्यादि भले हों, तथापि वह प्रत्यक से जाने नहीं जा सकते; क्योंकि 
देखने ब छूने से उनका पता नहीं चल सकता है, क्योंकि धमभूतज्ञान का अवयव 
चक्षुरादि इन्द्रियों का विषय नहीं हो सकते, क्योकि वे अतीन्द्रिय हैं, तथा स्पर्शादि से 
शुन्य हैं । प्रश्न--बर्ममूतज्ञान के बाहर फैलते समय यदि उसके अवयव विरल होते हैं तो 
उनमें छिद्र होना चाहिये । ऐसा क्यों नहीं होता ! उत्तर-ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि 
धर्मभूतज्ञान के अवयो का यह स्वभाव है कि वे फैलते समय एक दूसरे से निरन्तर 
संयोग रखते ही वहाँ तक फैलते हैं, जहाँ तक इनको पैलना होता है । प्रश्‍न -धममूतज्ञान 
के वे सभी श्रवयव अल्प मशक शरीर में बिना पारस्परिक प्रतिघात के कैसे भर जाते हैं? 
उत्तर--धरभतज्ञान का अवयव स्पशशज़्य है, अत एवं आपस में प्रतिइत न होकर 
अतिक्षुद्र शरीर में भी पूर्ण रूपसे भरे रह सकते हैं । न्यायत में यह कहा गया है कि 
घमभूतञ्चान और उसका अवयव अत्यन्त सूक्ष्म हैं, अत एव उनमें प्रतिघ्रात नहीं होता है । 
इस प्रकार मानने पर परबादियों का यह मत भी-कि एक ही द्रव्य कालभेद से मी-अनेक 
परिमाण वाला नहीं होता--खण्डित हो जाता है, क्योंकि एक द्रव्य में विभिन्न कालों में विभिन्न 
परिमाण हो सकते हैं, इसमें कोई विरोध नहीं है, क्योंकि कालमेद से ही विरोध की शान्ति हो 
जाती है। किश्च, सिद्धान्त भें अवयवी नामक नूतन द्रव्य माना नहीं जाता है। अतः अवयव 
द्रव्यों में ही अलग अलग रहते समय अल्प परिमाण तथा मिलकर रहते समय महापरिमाण 
मानना न्याय प्रास है। इससे सिद्ध होता है कि एक ही द्रव्य में कलमेद से विभिन्न 
परिमाण हो सकते हैं। इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं | प्रश्न-ऐसी स्थिति में आत्मा में 
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. वे पदार्थ ज्चानकाल में विद्यमान हैं । मले ही वे ज्ञानकाल में वतमान रूप 


५२८ त्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ वदपर 


परिसाणवादिनो दिगस्वरान्‌ प्रति “अन्त्यावस्थितेथोभयनित्यत्यादबिशेप;" 
इति सौत्रं चोद्यमत्रापि स्यादिति चेन्न; तत्र केन्रठयुक्स्यादिम्रलारध 
प्रतिक्षेपे तात्पर्यात्‌ । 
न गे दा? रि ct A i २ 
अष्टमस्योत्तरमात्मसिद्धौ । तथाहि--“कथसतीतानागतयोरसतोश्चैत- 
न्येन सम्प्रयोगः” इत्याशङ्कय विपयविषयिभावप्रकाशसानत्वसंख्यादि- 
योगदवीयोदेशवतिज्ञानशीधसंयोगग्रतिबन्दीमिः परिहृतम | तथा “अतीताः 


विविध देहों के अनुरूप विविध परिमाण मानने वाले जैनों के प्रति “अन्त्यावस्थितेश्चोमव- 
नित्यत्वादविशेषः' इस ब्रह्मसूत्र से जो दोष कदा गया है, वह दोष धर्मभूतत्ञान में 
कालमेद से विविध परिमाण मानने वाले विशिष्टाद्वेतियों के विषय में भी संगत होगा। 
उस सूत्र से जनों के प्रति यह दोघ दिया गया है कि जैनों के सत में सुक्तिकाल में आत्मा 
में जो परिमाण माना जाता है, वही स्वाभाविक होगा । स्वाभाविक होने से वह परिमाण 
सदा रहेगा, यहाँ तक कि संसार दशा में भी रहेगा। देइमेद से आत्मा में परिमाण भेर 
नहीं हो सकता । यह दोष विशिप्ाद्वैत। मत में भी धमंभूतज्ञान के बिषय में अवश्य 
प्रवृत्त होगा | उत्त--उस सूत्र से उसी्रर्थ का खण्डन किया गया है जो केवल युक्ति 
इत्यादि से सिद्ध किया जाता है । जैन केवल युक्ति से ही देह के समान परिमाण आता 


में सिद्ध करते हैं, उसका खण्डन उस सुत्र में किया गया है। हम शाख के आधारपर 
खण्डनं 


~ 


धर्मभूतज्ञान में कालभेद से विभिन्न परिमाण मानते हैं। शाल्नसिद्ध अर्थ का 
करने में उस सूत्र का तात्पर्य नहीं है, किन्तु युक्तिसिद्ध अर्थ के खण्डन में ही उस स 
तात्पर्यं है । द 

“अष्टमस्य? इत्यादि | यह जो अष्टम प्रन है कि अतीत और भावी पदार्थों के साथ 
ज्ञान का संयोगसम्बन्ध कैसे हो सकता है? इस प्रश्‍न का उत्तर आत्मसिद्धि में दिया गया 
है। तथाहि-अतीत और भावी पदार्थ ज्ञान के समय अविद्यमान हैं, उनके है. 
ज्ञान का संयोग कैसे हो सकता है? इस प्रकार आशङ्का करके आत्मत्तिद्धि में यह स 
वणित दै कि जिस प्रकार नैयायिक आदि के मत के अनुसार अतीतानागत 
ज्ञाननिरूपितविषयता रहती दै, जिस प्रकार माइमीमांसकों के मत मे अप 
पदार्थों में ज्ञानजन्य प्राकव्य अर्थात्‌ प्रकाश उत्पन्न होता है, जिस प्रकार नत 
पदार्थों में भी अपे बुद्धि से संख्या की उत्पत्ति मानी जाती है, जिस प्रकार हैं दा 
यह माना जाता है कि अधिक दूर देशस्थ होने पर भी एक ब्रह्माण्ड ग 
का दूसरे व्क्ाण्ड में विद्यमान पुरुष के ज्ञान से शीघ्र संयोग होता है, उसी | वि, 
विप्रकर्ष होने पर मी अतीतानागत पदार्थों के साथ ज्ञान का संयोग हो सकता हप पै 
` अतीत एनं अनागत पदार्थ अतीतरूप एवं भाविरूप में ज्ञान में प्रकाशता र नह 


प्रकार क्लि 


` परन्तु अतीत और भावी रूप में उनको शञानकाल में बने रहने में 
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नागततया तावप्यद्यापि विद्येते इति तेन रूपेण वोधसन्निकर्षे नालुपपत्तिः | 
() ¢ 

इति च तदूद्रव्यसत्तया संयोगोपपत्तिरुपपादिता । तत्रेवमाशयः- यथा 
ककेनिचदसतोरेव ्ूतमबिष्यतोः सामान्यात्मना अद्यापि वृत्तः प्राकब्या- 
शरयस्वश्ुपपादितम्‌ , तथा तदूद्रव्यात्मनापि बृत्त; संयोगोऽप्युपयन्न एव | 
बिशिष्टेनासंयोगश्चेत्‌ , विशेषाकारेण न ग्राकव्यमिति तुस्यमिति । 

नवमस्य त्वनभ्युपगम एवोत्तरम्‌। नहि शुणादिभिरपि सम्बन्धः 
संयोग एवं, किन्तु संयोगिनिष्ठता | यथा परेषां संयुक्तसमवायादि | 
उस रूप में उनका ज्ञान के साथ संयोगसम्बन्ध होने में कोई अनुपपत्ति नहीं है । सिद्धान्त 
में यह माना जाता है कि द्रव्य नित्य है, उसमें अवस्था उत्पन्न एवं नष्ट होती रहती हैं । 
भले ही ज्ञानकाल में अतीत एवं भावी अवस्थायें न हों, परन्तु वह द्रव्य तो बना रहता 
है, जो तत्तत्काल में उन उन अवस्थाओं का आश्रय होता है। अतः उस द्रव्य के साथ 
ज्ञान का संयोग हो सकता है। इस प्रकार आत्मसिद्धि में अतीतानागतों के साथ ज्ञान 
के संयोग का उपपादन किया गया है। वहाँ पर ऐसा अभिप्राय है कि जिस प्रकार बा 
ने यह माना है कि मले दी ज्ञानकाल में अतीतानागत पदार्थ तत्तद्‌ व्यक्ति न 
विद्यमान न हों, परन्तु जाति के रूप में तो विद्यमान हैं ही । अतः जाति के रूप में मान 
अतीतानागत पदार्थ प्राकव्य का आश्रय हो सकते हैं, उसी प्रकार सिद्धान्त में यह माना 
जा सकता है कि भले ही ज्ञानकाल में अतीतानागत पदार्थ अतीतीनागतावस्थाविशिष्ठ रूप 
में न हों, परन्तु द्रव्यरूप में तो विद्यमान रहते ही हैं । अतः द्रव्यरूप में विद्यमान उन अतीता- 
नागत पदार्थों के साथ ज्ञानका संयोग हो सकता है । प्रश्‍न जञानकाल में अतीता- 
नागतावस्थाविशिष्ट के साथ ज्ञान का संयोग नहीं होता है, यदि ज्ञानकाल म अतीतानागत 
पदार्थ अतीतानागतावस्थाविशिष्ट होकर रहँ, तभी उनके साथ शान का संयोग हो सकता 
है। यदि इस प्रकार मीमांसक प्रश्न करें तो उनसे यह भी पूछा जा सकता है कि स 
में भले ही अतीतानागत व्यक्ति जाति रूप में रहें, व्यक्ति रूप में नहीं र 5 
स्थिति में उनमें प्राकट्य कैसे उत्पन्न होगा ! इस र का घे जैसा उत्तर देंगे, 
प्रकार का उत्तर पूर्व प्रस्न के विषय में भी दिया जा सकता दै | 

“नवमस्य' इत्यादि । यह जो नवम प्रश्न है कि गुण इत्यादि के साथ शान का 
"योगसम्बन्ध कैसे हो सकता है! इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि विशिष्टाद्वेती नियत 
शान का गुणादि के साथ संयोग सम्बन्ध नहीं मानते, वे द्रव्य के साथ a का संय म 
मानते हैं। गुणादि के साथ ज्ञान का सम्बन्ध संयोगिनिष्ठता हे । ज्ञान 2 कप ग 
वे गुणादि रहते हैं। अतः उनके साथ संयोगिनिष्ठता सम्बन्ध होता हे । ne ॥ 
नैयायिक इत्यादि वादिगण गुणादि के साथ इन्द्रिय का सन्नकष ne 
तथा गुणादि में विद्यमान जाति के साथ इन्द्रिय का सन्निकघ संयुक्तसम र 
मानते हैं, उसी प्रकार इम ज्ञान का गुणादि के साथ संयोगिनिषठता सम्बन्ध मान था 
` इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं है। भ्रीमाष्य में “नामाव उपलब्धेः इस खुन की व्याख्या 
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५३० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ दपर 
1] 
(11 = ७ १) इर न न्‌ टाल: 
सम्बन्धश्च संयोगलक्षणः” इत्यादिवचनानां संयोगावश्यब्यादे पर्द 


उक्त च षड्थसंग्रहे श्रीराम मिश्रे!--“संयोगस्तद्ेंपु विषयत्वाकार।, अहे 

। -संयोगाईवस्तुनि वर्तमानल्तादिविशिए- 
द्रव्यप्रकाशन संयोग: । संयोगानहाणा तु रपादीनां प्रकाशन तदन्तः 
ध्वाश्रयेष्‌ कारणेषु कार्येषु च यथासम्भवं संयोग इति । यत्त “भैरनत- 
यांपरपर्यायमत्यम्तसामीप्यमात्रं च संयोगः । स एवं परतत्त्राभितः 
समवायपदपरिभापाभूभिवे शेपिकाणामपीति नार्थान्तरस््रहुररीक्कत्य बिक; 
सम्भवति” इत्यात्मसिद्धाबुक्तम्‌ , तदपि पर।स्युपगतसमबायानभ्युपगमात्‌ 
स्वमते समवायस्य स्वरूपविशेषानतिरेकादतिश्क्तिसस्बन्धाभावपरस्‌ , न तु 
यहः जो कहा गया है कि “सम्बन्धश्च संयोगलक्षणः” अर्थात्‌ ज्ञान का विषय के साथ 


सम्बन्ध संयोग है। इस वचन का संयोगिनिष्ठता सम्बन्ध के निराकरण में तात्पय नहीं है, 


किन्तु संयोग अवश्य करिसी न किरी प्रकार से हो, इसी अर्थ में तातस्य है। द्रव्य के 

साथ ज्ञान का संयोग होने पर ही द्रव्याश्रित गुणादि के साथ ज्ञान का संयोगिनिष्ठता 

छै / सम्बन्ध हो सकता है। साक्षात्‌ अथवा रूपान्तर से संयोग की आवश्यकता सर्वत्र है- 

यह वतल्लाने में ही उस वचन का तात्पर्यं है। पडर्थसंग्रह में श्रीराममिश्र ने यह कहा है 

कि ज्ञान के साथ संयोगसम्बन्ध रखने योग्य वस्तु में जो ज्ञाननिरूपितविषयता होती है अर 

ज्ञान से संयोग पाने योग्य वर्तमानत्वादिविशिष्ट द्रव्य का जो प्रकाश होता है, वह संयोग 

है जोज्ञान एवं द्रव्य में हुआ करता है, जो रूप इत्यादि ज्ञान का संयोग पाने के 

अयोग्य हैं, उनका जो ज्ञान से प्रकाश होता है, वह संयोग है, जो रूपादि के आशय 

कारण और कार्यों के साथ ज्ञान का किसी न किसी प्रकार से होता है। प्रश्न--श्रात्मसिदि 

में यह कहा गया है कि पदार्थों का जो अत्यन्त सामीप्य है, वही संयोग है जो पदप 

निरन्तर रहते हैं, अर्थात्‌ जिन पदार्थों के मध्य में अन्तराल नहीं है, उन पदार्था ग 

नैरन्तय है | यह नैरन्तय ही अत्यन्त सामीप्य है, वही संयोग है। यह अत्यन्त सामी 

संयोग जब दो स्वतन्त्र पदार्थों में होता है, तत्र समी लोग उसे संयोग कहते हैं। जब 48 

अत्यन्त सामीप्यरूप संयोग स्वतन्त्र और परतन्त्र वस्तु में होता है, तत्र वैशेषिक 3 

समवाय नाम से पुकारते हैं। है तो वह अत्यन्त सामीप्य एक ही पदार्थ, परन्तु खत 

ः वस्तुओं में होने पर उसे संयोग तथा स्वतस्त्र-परतन्त्र वस्तुओं में होने टु 

टु उसे समवाय कहा जाता है। ऐसी स्थिति में संयोग और समवाय * १! 

2३ पदार्थ मानकर यह विकल्प--कि ज्ञान और विषय का सम्बन्ध क्या. स 

; अथवा समवाय है ! तथा यह खण्डन--कि यदि ज्ञान और विषय का सन फग 

होता तो गुणों में ज्ञान का सम्बन्ध नहीं हो सकता, क्योंकि गुणों के साथ शान oo 

नहीं हो सकता; कारण द्रव्यो में ही संयोग होता है। यदि ज्ञान और विषय गा 
समवा होता तो द्रव्यों के साथ ज्ञानन्का सम्बन्ध न हो सकेगा, क्योंकि शान 
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पञ्चमः | भाषानुवादसहितमं ५३१ 


गुणशुणिनोः संयोगलक्षणसम्बन्धपरम्‌ । गुणगुणिनौ संयुक्ताविति यदि 
क्षेजित प्रयुञ्जीरत्‌ , तदानीमौपचारिकोऽयं व्यवहार इति ज्ञापयितुं “नेरन्तर्या- . 
पर्यायम्‌” इत्युक्तस्‌ । निरन्तरतमात्रात्‌ संयुक्तलब्यवहारः । तावति 
वैशेषिका युकत्याभासरर्थान्तरत्वं पयमापन्तेत्युक्त भवति । अन्यथा गुणस्य 
संयोगबस्वे तस्यापि द्रव्यत्वं स्यात्‌, द्रव्यलक्षणत्वातस्य । अवस्थायोगिस्वं 
दव्पलक्षणमस्स्विति वचनेऽपि गुणानां ज्ञानसंयोगलक्षणावस्थायोगित्वाद्‌ 
द्रव्य हुष्परिदरस्‌ । नच ठ्रव्याद्रव्यव्रिमागो . सा भूदिति वाच्यम्‌, 
EN 6 ~ ~ 0 

भाष्यकारैरेव सरजस्तमसामद्रव्यत्वसमथनात्‌ । अतो यथोक्त एवाथः । 
यद्वा नैरन्तर्यमात्रमङ्गीक्रस्य संयोगमपि केचिन्नेच्छन्ति, तन्मतेनोक्तमिति 
सन्तव्यस्‌ | 

के साथ समवायसम्बन्ध नहीं हो सकता, कारण दोनों स्वतन्त्र है--उठ नहीं सकता, 
क्योंकि संयोग और समवाय एक ही पदार्थ है। आत्मसिद्धि को इन पंक्तियों से यही सिद्ध 
होता है कि गुण और गुणी में अत्यन्त सामीप्यरूपी संयोग सम्बन्ध है, क्योंकि यहाँ प्र्‌ 
यह स्पष्ट कहा गया है कि अत्यन्त सामीप्य ही संयोग है, गुण और गुणी में अत्यन्त 
सामीप्य को छोड़कर दूसरों कोई सम्बन्ध नहीं है। यह अर्थ सिद्धान्त में मान्य है! 
उत्तर-इस ग्रन्थ से यह स्पष्ट होता है कि ग्रन्थकार वैशेषिकों दवारा स्वीकृत समवाय- 
सम्बन्ध को नहीं मानते, इनके मत में तथा सिद्धान्त में स्वरूपसम्बन्ध विशेष ही समवाय 
पद्वाच्य माना गया है, स्वरूपसम्बन्धातिरिक्त समवाय सम्बन्ध भले ही वैशेषिक को मान्य 
दो, परन्तु आत्मसिद्धिकार के मत तथा सिद्धान्त में स्वरूपसम्बन्धातिरिक्त समवाय सम्त्रन्ध 
नहों माना जाता है। इस प्रकार स्वरूपसम्बन्धातिरिक्त समवाय सम्तरन्ध. के अमाव मे 
ही इस ग्रन्थ का तार्य हे। इस ग्रन्थ का यह तार्थ नहीं है कि गुण और युणी में 
संयोग सम्बन्ध होता है, क्योंकि द्रव्याँ में ही संयोग सम्बन्ध हो सकता है, गुण और गुणी 
में स्वरूप सम्बन्ध ही होता है । ऐसी स्थिति में यदि कोई यह प्रयोग करे कि गुण ओर गुणी 
. संयुक्त हैं, उस प्रयोग को औपचारिक मानना चाहिये, क्योंकि गुण और _गुणी निरन्तर 
अर्थात्‌ विना अन्तराल के रहने वाले पदार्थ हैं। इस प्रकार उनमें नरन्तय . होने से ही 
वैसा प्रयोग होता है। इस अर्थ का ज्ञान कराने के लिये ही आत्मसिद्धि में नेरन्तर्या- 
परपर्यायम्‌? ऐसा कहा गया दै । “गुणगुणिनौ संयुक्तो” ऐसा गुण और गुणियो मैं 
संयुक्तस्व व्यवहार केवल निरन्तरत्व के कारण दोता है। इस प्रकार निरन्तर होकर रहना 
गुण और गुणी का स्वरूप है। इतन्ने में वैशेषिक दाशेनिक युक्त्याभासों से स्वरूपसम्बन्धा- 
तिरिक्त सन्बन्धविशेष की कल्पना करके उसका नाम समवाय रख दिया है। इस अर्थ के 
प्रतिपादन में ही उपर्युक्त ग्रन्थ का तात्पर्यं है। यदि इस ग्रन्थ का ताय इस प्रकार न 
मानकर यही माना जाय कि अत्यन्त सामीप्य ही संयोग है, वह संयोग गुण और गुणी 
ममी होता है, तब तो संयोग बाला होने से गुण द्रव्य हो जायगा । क्योंकि संयोग 
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५३२ न्यायसिद्धाञ्जनंम्‌ [ दि 


दशमस्य नायनं तेजो निदर्शनम्‌ । योग्यताऽत्र नियामिकेति चेन 
, अत्रापि तुस्यत्वात्‌। ज्ञानसंयोगे सति काञ्परायोग्यतेति चेत्‌ इन्द्रिय 
संयोगे सति काऽपरा ? इत्यपि सुबचत्वात्‌ । ज्ञानायोग्यस्वे तस्य तुन; 
केनचिदपि ज्ञानेनाग्रकाश्यत्वं स्यादिति चेन्न; ज्ञापकायोग्यत्वेजपि तुस्यस्वत्‌। 
स्वभावादेव किञ्चिद्‌ ज्ञापक क्वचिदेव शक्तमिति चेत्‌, तहि तचैत 
ज्ञानमिति । अस्तु तहि सामग्रीस्वभावादेव ज्ञानस्य प्रतिविषयं मतिनियमः, 


वाला होना ही द्रव्य का लक्षण है। यदि कहें कि अवस्था वाला होना ही द्रव्य झा 
लक्षण है, तो इस पक्ष में भी गुणों को द्रव्य मानना पड़ेगा, क्योंकि गुणों में ज्ञानसंयोगरुपी 
अवस्था होती है, अतः गुणों में संयोग मानने पर गुणों में द्रव्यत्व प्राप्त दोगा ही, उसका 
परिहार अशक्य है। यदि कहें कि तब तो द्रव्य और अद्रव्य ऐसा विभाग ही मत हो 
तो यह भी समीचीन नहीं, क्योंकि भाष्यकार ने ही सत्त्व, रज और तमोगुण में अद्रव्यत् 
का समर्थन किया है, उससे विरोध उपस्थित होगा । अतः उपयुक्त आत्मसिद्धि के वचन 
का उपर्युक्त अर्थ ही समीचीन है। अथवा इस आत्मसिद्विवचन की प्रवृत्ति उन पर- 
वादियों के मतानुसार है, जो यह मानते हैं कि पदार्थों में नेरन्तय ही होता है, इससे 
व्यतिरिक्त संयोगसम्बन्ध भी नहीं है। इस प्रकार परवादियों के मतानुसार यह स्थ 
प्रदत्त है । अतः उपयुक्त सिद्धान्त में कोई बाधा नहीं दै । 

“दशमस्य? इत्यादि । यह जो दशम प्रश्न है कि मध्यस्थित सम्बद्ध कतिपय पदायों 
का ज्ञान से प्रकाश क्मों नहीं होता ! इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि जिस प्रकार सूर्यमण्डल 
तक नेत्रकिरणें पहुँच कर सूर्यमण्डल आदि को जत्र प्रकाशित करती हैं, तब मध्यस्थित परमाणु 
इत्यादि से सम्बद्ध होने पर भी उनको प्रकाशित नहीं करती हैं, उसी प्रकार ज्ञान बहु 
दूर तक पहुँच कर वहाँ के पदार्थों का प्रकाशक होने पर भी मध्यस्थित सम्बद्ध पदाया 
को यदि प्रकाशित न करे, तो यह उचित है। इस विषय में नेत्रतेज को ज्ञान का इरी 
समझना चाहिये । प्रश्‍न-_नेत्ररस्मि से सम्बद्ध मध्यवर्ती पदार्थों का प्रकार 
इसलिये नहों होता है कि उनमें प्रकाशित होने की योग्यता नहीं है । 
प्रकाशित होने के लिये योग्यता भी आवश्यक है, योग्यता न होने . 
उन आन्तरालिक पदाथों का प्रकाश नहीं होता है। उत्तर--यह बात ज्ञान के विष ० 
भी कही जा सकती है। मध्यवर्ती पदार्थों का ज्ञान से संयोग होने पर भी उनम यो 
नहीं होने से उनका प्रकाश नहीं होता है। प्रश्न-मध्यवर्ता पदाथोँ से जान को प म 
है तो उनका प्रकाश होना चाहिये, ज्ञानसंयोग से अतिरिक्त ऐसी कौन सी दूसरी बो 
है, जिसके अभाव से मध्यवती पदार्थों का प्रकाशाभाव होता है! उत्तर मध्यवर्ती ह 
से जब इन्द्रियों का सम्बन्ध है, तब उनका प्रकाश भी होना चाहिये । इन्द्रियसंयोग से अ रत 
ऐसी कौन सी योग्यता है, जिसका अमाव होने से इन्द्रियसम्बन्ध होने पर भी म 
पदार्थों का अप्रकाश माना जाता है। प्रइन--यदि मध्यवती पदार्थों में शान कै 
होने पर भी उनमें योग्यता न होने से उनका प्रकाश नहीं होता है, 
किसी भी ज्ञान के द्वारा प्रकाशित न होना चाहिये। उत्तर--मध्यवर्ती पदार्थों 
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कि सम्बन्धेनाधिकेनेति चे्ञ, ईश्वरज्ञानस्य नित्यस्य तदभावात्‌, निर्विपय- 
त्वेनाज्ञानस्वप्रसज्ञादीश्वरामावप्रसज्ञात्‌ । अनिस्येषु ज्ञानेष्वयं नियम इति 
चेत्‌, सत्यम्‌; तथापि संयुक्तसमवायाद्यबिशेपेऽपि रसादिपरिहारेण 
रूपादो वतमानस्य चल्नुरादेः स्वमात्रनियभे सत्यपि संयुक्तसमवायादिः 
चक्तु से संयोग होने पर भो उनमें योग्यता न होने से यदि उनका प्रकाश नहीं होता तो 
किसी भी ज्ञापक प्रमाण के द्वारा उसका प्रकाश नहीं होना चाहिये, किन्तु ऐसा होता नहीं । 
यह क्यों १ प्रश्‍न-ज्ञापक इन्द्रिय आदि का यह स्वभाव है कि कोई ज्ञापक किसी अर्थ के 
विषय में ही ज्ञान को उत्पन्न कर सकता है। उत्तर--तत्र ज्ञान के बिषय में भी यह माना 
जा सकता है कि ज्ञान का स्वभाव है कि पदार्थ ज्ञान से संयुक्त होने पर भी ज्ञान 
किसी किसी योग्य संयुक्त पदार्थं को ही प्रकाशित कर सकता है, सबको नहीं । ज्ञान 
अनेक पदाथों से संयुक्त होने पर भी योग्य पदार्थ के विषय में उसका विषयविषयिभाव 
सम्बन्ध होता है । संयोग और विषयविषयिभाव भिन्न भिन्न होता है, क्योंकि 
सिद्धान्त में ऐसा माना. जाता है कि ज्ञान संयुक्त होकर पदार्थों का 
विपयीकरण करता है । प्रश्‍न-तब तो ज्ञान का पदार्थो के साथ संयोग मानने 
की कोई आवश्यकता नहीं, क्योंकि इस प्रकार व्यवस्था बन सकती है कि जिस 
पदां से सन्निकषं रखने वाली इन्द्रिय से जो ज्ञान उत्पन्न होगा, वह ज्ञान उस पदार्थ 
से संयोग रखे बिना भी उसी पदार्थ का ग्रहण करता है। इस प्रकार विषयव्यवस्था बन 
जाती है । इस प्रकार प्रत्येक ज्ञान का प्रत्येक विषय के साथ व्यवस्था जत्र सम्पन्न हो जाती है, 
तत्र इससे व्यतिरिक्त सम्बन्ध अर्थात्‌ ज्ञान का अर्थ के साथ संयोगसम्पन्ध मानने की क्या 
आवश्यकता है १ ज्ञान को बाहर निकाल कर विषय के साथ संयोग रखने की क्या आव- 
स्यकता है १ उत्तर--ईश्वर का ज्ञान नित्य है, वह सामग्री से जन्य नहीं है, वह उपयुक्त 
व्यवस्था के अनुसार निर्विषय हो जायगा, निर्विषय होने पर वह ज्ञान कहने योग्य नहीं 
रहेगा । तथा च ईइबर का अभाव सिद्ध होगा, क्योंकि सर्व दकवर ही होता दै । ईश्वर 
जब सवज्ञ नहीं होगा तो वह ईश्वर केसे माना जायगा ! प्रश्न--ईश्वर का ज्ञान नित्य है, 
सवंविधयक है, उसके लिये विषयनियम नहीं है, अतः विषयनियमार्थ सामग्रीस्वमाव 
की आवश्यकता नहीं, परन्तु जीवों का ज्ञान अनित्य है, उसमें ही इस नियम की आव- 
इयकता होती है कि सामग्रीस्वभाव के अनुसार ही विषयव्यवस्था है । अतः अनित्य 
शानों में विषयों के साथ संयोगसम्बन्ध की क्या आवश्यकता है! उत्तर-- नैयायिक यह 
मानते हैं कि चक्तुरादि इन्द्रियाँ संयुकसमवायसल्निक् से रूपादि का ग्रहण करतो है, 
वहाँ पर यह प्रन उठता है कि बिस प्रकार चक्षुरिस्ट्रिय का रूप के साथ संयुक्त- 
समवाय सन्निकर्षं है, उसी प्रकार रसादि के साथ भी संयुक्तसमवाय सन्निकर्ष है । ऐसी 
स्थिति में रूप के समान वह रसादि को भी क्यों ग्रहण नहीं करती है? इस प्रश्‍नका वे 
यही उत्तर देते हैं कि चक्षुरिन्द्रिय का स्वभाव यही है कि वह रूप का ग्रहण कर 
सकती है, रसादि का नहीं । ऐसी स्थिति में यह प्रश्‍न उठता है कि चक्षुरिन्द्रिय स्वभाव के 
अनुसार ही यदि रूप मात्र का अहण करती है, तो संयुक्तसमवाय सन्निकर्षं की आवः 
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परिग्रहवत्‌ क्षन्तव्यम्‌ । उक्तं च न्यायकुढिशे-- “संयोगस्तु प्रसरणबैमवादि- 
प्रतिपादकशास्रबलादाश्रितः” इति | योम्यतामात्रेण रुपान्तरादीनामपि 
ग्रहणसम्रज्ञात्‌ , तत्परिहाराय सम्बन्धविशेपाङ्गीकार इति येत्‌, तत्राप 
योग्यतामात्रेण सर्वदा प्रकाशः स्यादिति तत्परिहाराय सम्वन्धपरिग्रहः | 
सामग्रचेवात्रातिप्रसङ्गं निवारयेदिति चेन्न; तत्रापि तुस्यत्वात्‌ | सम्बन्धोऽपि 
तत्र सामग्रीनिविष्ट इति चेत्‌, अत्रापि तस्य निवेशः कि न स्यात्‌! 


श्यकता है! परन्तु नेयायिक चल्कुरादि इस्द्रियोँ के तत्तत्स्वभाव को मानते हुए सुयुक्तः 
समबाय सन्निकर्षं इत्यादि सन्निकर्षों को भी मानते हैं। उसी प्रकार अनित्य ज्ञान में 
सामग्रीस्वमाब के अनुसार विषयनियम होने पर भी विषयों के साथ ज्ञान का संयोग 
सम्बन्ध मी माना जा सकता है । अत एव न्यायकुलिश में यह कहा गया है कि 
ज्ञान का प्रसरण होता है, ज्ञान विभु होता दै। इन अर्थों के प्रतिपादक शास्त्रों के बल 
से यह मानना पड़ता है कि ज्ञान का विषय के साथ संयोग होता है। प्रश्न--चक्षुरादि 
इन्द्रियों का संयुक्तसमवाय इत्यादि सन्निकर्षं मानने का यह कारण है कि यदि इन 
सन्निकषों को ज्ञान का कारण न मानकर केवल योग्यता होने के कारण ही चकु 
रादि से रूपादि का ग्रहण माना जाय तो कुड्यादि से व्यवहित रूपादि भी योग्यता होने 
से चह्कुरादि इन्द्रियों से उनका ग्रहण होना चाहिये, परन्तु उनसे व्यवहित रूपादि के 0 
में ज्ञान नहीं होता है, अतः संयुक्तसमवाय सन्निकर्ष को भी कारण मानना चाहिये। 
उत्तर--यदि यहाँ पर यह माना जाय कि विषय योग्य होने से दी ज्ञान के हारा प्रकाशित 
होता है तो सदा क्यों प्रकशित नहीं होता अतः यह मानना चाहिये कि ज्ञान को विषय 

साथ संयोग होने प्र ही ज्ञान से विषय प्रकाशित होगा, अन्यथा नहीं। अतः ठ 
' प्रकाश में ज्ञानसंयोग को भी कारण मानना चाहिये | प्रश्‍न--योग्यतामात्र ४ प्रस 

सर्वदा प्रकाश का परिहार करने के लिये ज्ञानसंयोग को प्रकाश का कारण मान 
आवश्यकता नहीं, सामग्री से ही श्तिप्रसङ्ग का वारण हो जायेगा । बिस प 
प्रकाशित करने की सामग्री जब होगी, तश्र उस वस्तु का प्रकाश दोगा । प हि 
व्यवस्था मानने से सर्वदा प्रकाश का अतिप्रसंग वारित हो जाता है | जान र 
प्रकाश का कारण मानने की क्या आवश्यकता है ! उत्तर-व्यवहित वस्तु के विषय 
के श्रतिप्रसज्ञ का परिहार करने के लिये संयुक्तसमवाय स्रिकर्ष मानने छ र 
रयता नहीं, क्योंकि वहाँ पर यह समाधान दिया जा सकता है कि आहक सा. सबा 
होने से ही, व्यवहित वस्तु. का प्रकाश नहीं होता. है । ऐसी स्थिति में सय क 
इत्यादि को सन्निकर्ष मानने की क्या आवश्यकता है! प्रश्न - उस ग्राहक सा ना चाह | 


Eo a र न 
समवाय इत्यादि सन्निकर्ष कारणकोटि में अन्तर्भूत हैं, अतः उन्हें. कारण सा 
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तत्सम्बन्धसामग्रचेव तर्नियमस्याप्युपपत्तोः । तत्रैव सम्बन्ध इत्यपि हि 
सामग्रीस्वभावादेव । _ 

एकादशे वेगातिशयः, शक्तिविशेषः, ईश्वरसङ्कर्पो वा प्रतिवक्तारः | 
इष्टं च विचित्रपेणित्¥ं नायनतापनादिमहसाम्‌ । तंच्च काष्ठागरापं युगपत्‌ 
त्रिचतुरच्षणेन वा बिश्वमास्कन्दत इति विश्वसिहि । 

द्वादशे तु स्वाभाविकं तदीयत्वं तदाश्रितत्वं चेति संचारेऽपि न दोषः । 
यथा व्यापकास्मेवांदिनः शरीरेन्द्रियादीनाम्‌ , यथैवेवरमनुमन्यमानस्य 
तदीशितव्यानाप्‌, यथा वा सोके दासमृत्यादिद्वन्द्वानाम्‌, यथा च प्रभा- 


उत्तर--उसी प्रकार ज्ञानसंयोग भी प्रकाश सामग्री में श्रन्तमूत है, अतः ज्ञानसंयोग 
को प्रकाश का कारण मानना चाहिये। किञ्च, यह भी कहा जा सकता है कि संयुक्तः 
समवाय की जो समाग्री है, उसी से व्यवहित पदार्थ का प्रकाश न होना इत्यादि 
नियम--जो संथुक्तसमवाय का साध्य माना जाता है-सध जाता है, ऐसी स्थिति में 
“तद्धेतोरेव हेतुत्वे किं तेन” , उसका हेतु ही प्रकृत कार्य का हेतु हो, उसे देठ मानने की 
क्या आवश्यकता है )--इस न्याय से संयुक्तसमवाय को देतु मानने की क्या आवश्यकता 
है। उस सामग्री को अवश्य मानना होगा, क्योकि उस सामग्रीस्वभाव के अनुसार ही 
तो विषयविशेष के साथ संयुक्तसमवाय सन्निकर्ष माना जाता है। ऐसी स्थिति में उस 
सामग्री से उपर्युक्त नियम के सम्पन्न होने पर यदि संयुक्त समवाय सन्निकर्ष को भी 
कारण माना जाता है, तत्र ज्ञानसंयोग भी प्रकाश का कारण माना जा सकता है। 


'एकादेशे? इत्यादि । यह जो एकादश प्रश्न है कि मुक्त पुरुष की बुद्धि 
चाहे एक साथ हो अथवा क्रम से हो-अनन्त देशों से कैसे संयुक्त होती दै! इसका 
उत्तर अतिशयित वेग, शक्तिविशेष और ईश्वरसङ्कल्प से मिल जाता है। भाव यह है कि 
युक्त पुरुष के ज्ञान में ऐसी शक्ति दै । ऐसे श्रतिशयित वेग हैं, जिससे वह थोड़े ही समय में 
अनन्त पदार्थों से संयुक्त हो जाती है। ईश्वर का सङ्कल्प भी ऐसा ही है। सूय की किरण 
और नेत्र का तेज विचित्र वेग से युक्त है, अत एव वे बहुत दूर तक पहुंच नाते ह 
अर्थ सब को मान्य है | .इसी प्रकार यह भी मानना चाहिये कि विकासकाष्ठा में 
पहुँचा हुआ मुक्त पुरुष का ज्ञान भी एक साथ अथवा तीन चार क्षणो में सम्मूण विश्व में 
फैल जाता है । इस प्रकार इस अर्थ पर विश्वास रखना चाहिये । 

द्वादशे तु? इत्यादि । यह जो बारहवाँ प्रश्न है कि जिस प्रकार अपने लार से 
से उसन्न तस्तुओं से निर्मित जाल में लगी हुईं मकड़ी संचरण कर जाल के मरदेश- 
विशेष में पहुँच जाती है, उसी प्रकार समी अणु परिमाण बाले मुक्त जीव विश्व में सबत्र 
ली हुई अपनी बुद्धिहुपी चन्द्रिका में चलते हुए संचार के द्वारा बुद्धि के प्रदेशविशेष 
से सम्बन्ध रखते हैं। सब्र मुक्तों की सभी बुद्धिचन्द्रिकाये सर्वत्र फैली हैं। सभी मुक्त 
सबको बुद्धि से सम्बन्ध रखते हैं | ऐसी स्थिति में यह कैसे समझा जाय कि अमुक बुद्धि 
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। उतर मिल्न जाने से यह सिद्ध होता है कि वेदान्तियों का ज्ञानरूपी सूर्य कुतर 


१३६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ बुद्धिपरिच्छ्ेद; 


प्रभावदादे, यथा च वैशेषिकादीनां चराचलत्वेऽप्ययुतसिद्वयोरवयवा- 
वयविनोः; यथा चास्मत्प्े शरीरिणः पुरीतदादिसंचारेऽपि शरीराणा- 
मिति व्यपगतघनदुर्दिनो योधभाजुरौपनिषदानाम्‌ । 

अमुक जीवं की है और अमुक बुद्धि अमुक जीव की नहीं है- इत्यादि | इस प्रइन का उत्तर 
यह है कि बुद्धि का स्वभाव ही यह है कि कोई कोई बुद्धि क्रिसी किसी जीव की होती है, 
तथा किसी किसी जीब.का आश्रय लेकर रहती है, तथा जीवों का यह स्वभाव है कि 
कोई कोई जीव किसी किसी बुद्धि का ही आश्रय होता दै । जो जीव जिस बुद्धि का आश्रय हेता 
है वह बुद्धि उसी जीव की मानी जाती है | सवंश होने से मुक्त जीव उन बुद्धियों में यह पहचान 
लेते हैं कि उनकी बुद्धि कौन सी है। प्रत्येक मुक्त का प्रत्येक बुद्धि के साथ व्यवस्थित 
स्वाभाविक शेषशेषिमाव सम्बन्ध एवं आश्रयाश्रयिभाव सम्बन्ध होता है । मुक्त जीव अपनी बुद्धि 
को साथ खींचकर न चलने पर मी इस स्वाभाविक शेषशेषिभाव सम्बन्ध एवं आश्रयाश्रयिभाव 
सम्बन्ध के अनुसार अपनी अपनी बुद्धि को पहचान लेता है। उस उस सुक्त पुरुप का 
उस उस बुद्धि के साथ व्यवस्थित सम्बन्ध रहता है। इसमें कोई दोष नहीं । विभिन्न- 
वादियों को विभिन्न विषयों में इस प्रकार का सम्बन्ध मानना पड़ता दै । उदाहरण-- 
आत्मा को व्यापक मानने वाले नैयायिक इत्यादि वादियों के मत में सभी आत्माओं 
का सभी देह और इन्द्रिय इत्यादि के साथ संयोगसम्त्रन्ध रहने पर भी शरीरेन्द्रियादि 
के गमन के साथ आत्मा का गमन न होने पर भी स्वाभाविक तदीयत्व एवं तदाश्रितत्व 
के आधार पर ही यह व्यवस्था मानी जाती है कि अमुक देहेन्द्रियादि अमुक आत्मा का 
है, दूसरे आत्मा का नहीं । ईंइवर को मानने वालों के मत में स्वाभाविक तदीयत्व शौर 
तदाश्रितत्व के आधार पर ही ईइवर के साथ ईशितव्यों का शास्य-शासकभाव, धार्य-धारकमाव 
इत्यादि सम्बन्ध माना जाता है। लोक में स्वाभाविक तदीयत्व और तदाश्चितत्व के 
आधार पर ही दास दासी जनों का स्वामी के संचार के अधीन जिनका संचार नहीं 
होता है - स्वामी के साथ स्वस्वामिभाव इत्यादि सम्बन्ध होता है । स्वाभाविक तदीय 
और तदाश्रितत्व के आधार पर ही प्रभा और प्रभा वाले में सम्बन्ध माना जाता है। 
वैशेषिक आदि वादियों के मत में स्वाभाविक तदीयत्व और तदाथितत्व के आधार पर हौ 
चलने वाली शाखारूपी अवयव न चलने वाले बृक्षलपी अवयवी में-जिनमें अवयवी 
अवयवों का आश्रय लेकर हो रहता है। अत एव जो श्रयुतसिद्ध माने जाते है--समर्वाय" 
सम्बन्ध माना जाता है | जिस प्रकार बिशिष्ाद्वैती वेदान्तियों के मत में जीबात्मा फा 
पुरीतत्‌ इत्यादि नाडियों में संचार करते समय उसके साथ संचार न करने वाले शरीर 
इत्यादि का आत्मा के साथ सम्बन्ध स्वाभाविक तदीयत्व एवं तदाश्रितत्व के आर्धी 
पर माना जाता है, उसी प्रकार प्रकृत में भी मुक्तों की व्यापक बुद्धि का सुक्तो के सा 
संचार न होने पर भी स्वाभाविक तदीयत्व एबं तदाश्रितत्व के आधार पर तत्तन्मुक्तात्मा 


` का तत्तदुबुद्धि के साय सम्बन्ध सिद्ध होता है। इस प्रकार दसौं प्रश्नों का सवि 
रूपी मेधो 
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ह के आच्छादन से छूट गया है | 


पञ्चमः ] भाषानुवादसहितम्‌ ५३७ 
॒ ( सुखादीनां बुद्धिविशेषत्वनिरूपणम्‌ ) 

बुद्धिरेचोपाधिमेदात्‌ सुखदुःखेच्छाद्वेपप्रयत्नरूपा, सुखादिजनकतयाऽभ्यु- 
पगतज्ञानातिरेके प्रमाणाभावात्‌, इच्छामि ड्ष्मीत्यादिव्यवह्रस्य 
स्मरामीत्यादिवद्‌ ज्ञानविशेषेणेत्रोपपते! । वैषयिकसुखदुःखरूपत्व॑ ज्ञानस्य 
विपयाधीनमित्यचुकूलत्वम्रतिकूलत्वाविशेषाद्विषयस्यापि सुखदुःखशब्द- 
बाच्यत्वमस्त्येव । ग्रपञ्चितमिदं भूमाधिकरणे । तथा वेदार्थ संग्रहे--“विषया- 
यत्तत्वाद्‌ ज्ञानस्य सुखरूपतया ब्रह्मेव सुखम्‌” इत्युक्तम्‌ । सुषुप्त्याद्यवस्थासु 
प्रयत्नो नास्त्ये; अशुपलस्भात्‌ । अष्ट्टादिवशाच निश्वसितादिसिद्धिः । 

( सुख इत्यादि ज्ञानविदोप हैं--इस अर्थ का निरूपण ) 


“बुद्धिरेव? इत्यादि । बुद्धि ही कर्मरूपी उपाधियों के भेद से सुख, दुःख, इच्छा, 
द्वेष और प्रयत्न इत्यादि रूपों को धारण करती है। नैयायिक इत्यादि परवादियों के 
मत में जो अनुकूलविषयक ज्ञान सुख का तथा प्रतिकूलविषयक ज्ञान दुःख का कारण 
माना जाता है, वे ज्ञान ही सुख़ एवं दुःख हैं, उन ज्ञानों से व्यतिरिक्त सुख एबं दुःख को 
मानने में कोई प्रमाण नहीं है। जिस प्रकार स्मरण करता हूँ” यह व्यवहार ज्ञानविशेष 
को लेकर संगत होता है, उसी प्रकार इच्छा करता हूँ, द्रेष करता हूँ” यह व्यवहार भी 
ज्ञानविशेष को लेकर संगत होता है। सुख, दुःख, इच्छा और द्वेष को ज्ञानविशेष से 
अतिरिक्त मानने की आवश्यकता नहीं; अनुकूल एवं प्रतिकूल विषयों का अहण करने 
के कारण ही ज्ञान वैषयिक सुखरूप एवं वैषयिक दुःखरूप को प्राप्त होता है। आत्मा के 
प्रति विषयों का अनुकूल रूप में ग्रहण करने वाला वह ज्ञान वैसा ग्रहण करने से ही 
आत्मा के प्रत अनुकूलतया भासित होता हुआ सुख कहलाता है, तथा आत्मा के प्रति 
विषयों का प्रतिकूल रूप में ग्रहण करने वाला ज्ञान वैसा अहण करने से ही आत्मा के 
ति प्रतिकूल रूप में भासित होता हुआ दुःख कहलाता है। इससे यह सिद्ध होता है 
कि ज्ञान में जो वैषयिक सुखरूपत्व एवं वैषयिक दुःखरूपत्व है, वह उन विषयों के अधीन 
है, जो अनुकूल एवं प्रतिकूल रूप में गहीत होते हैं। जिस प्रकार ज्ञान में अनुकूलत्व एवं 
प्रतिकूलत्व है, जिससे ज्ञान सुख एवं दुःख कहलाता है, उसी प्रकार विषयों में भी अनुङूलत्व 
एवं प्रतिकूलत्व है, अतः विषय मी सुखशब्दवाच्य एवं दुःखशब्दवाब्य होते है । यह अर्थ 
भूमाधिकरण में विस्तार से कहा गया है, तथा वेदार्थसंग्रह में यह कहा गया है कि 
ब्रक्मविषयक ज्ञान की सुखरूपता विषयाघीन होने से मानना चाहिये कि ब्रह्म सुखरूप है। 
यदि प्रयत्न ज्ञान है, -तो ज्ञानोपरतिरूप सधु में जीवनयोनि प्रयत्न कैसे होगा ! उत्तर है-- 
“सुपुप्त्याद्यवष्थासु” इति | सुषुप्ति इत्यादि अवस्थाओं में आत्मा में प्रयत्न होता ही नहों, 
क्योंकि वैसे प्रयत्न का अनुभव किसी को भी नहीं होता। सुधुति इत्यादि अवस्थाओं में 
इवास इत्यादि अदृष्ट इत्यादि से ही सम्पन्न होंगे, तदर्थं प्रयत्न को आवश्यकता नहीं। 
सुषुत्ति इत्यादि में श्वास आदि के कारण रूप में जो नैयायिक इत्यादि वादिगण प्रयत्न 
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१३८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ बुडिपरिर्छेद: 


परैरपि तत्रैव प्रयत्नकारणतया5दृष्टादिकमभ्युपगतम्‌ । तत्निश्वासाधथमेव 
भवतु | अतो मध्ये प्रयत्नकल्पकग्रमाणं स्पन्दस्वादिहेतुरन्यथासिद्ध; । 
उक्तं च अन्तराभूतग्रामचत्‌' इत्याद्यधिकरणे भाष्ये--“प्रत्यगात्मनः सुपुपौ 
्रणनं प्रति कर्तृत्वाभावात्‌” इत्यादि, “तस्य सुघुसिमूच्छौदौ प्राणनादे- 
रकर्तखात्‌” इत्यादि च । कतृत्वाभाषेऽपि कृतिविजातीयकश्पनं प्रयरन- 
कृतिशब्दपर्यायत्वग्रसि द्विगौरवाभ्यां प्रतिहतम्‌ | 

नन्वात्मशुणाः सुखादयो मा भूवन्‌, भनोवृत्तिभेदास्तु भविष्यन्ति | 
तथा चात्मसिद्वाबुक्तम्‌- “यत्तु सुखादिनिदशनेनात्मविशेषशुणतया चिते- 
रागन्तुकत्वणुपपादितम्‌ , तदपि शुणवृत्तापरिज्ञानेन” इत्युपक्रम्य “सुख- 
दुःखे च नात्मधर्मापिन्द्रियसोष्ठचनाशयोरेव तङ्ायोपपादनात्‌ । व्याकरिष्यते 


को मानते हैं, वे भी अदृष्ट को प्रयत्न का कारण मानते ही हें। ऐसी स्थिति में यह 
मानने में ही लाघव है कि अदृष्ट से ही श्वाक्षादि हों, तदथ प्रयत्न की आवश्यकता नहीं । 
अतः अदृष्ट एवं श्वास के मध्य में प्रयत्न की कल्पना करना व्यर्थं है । जिस स्पन्दनत्व 
इत्यादि हेतु से प्राणस्पन्दन में प्रयत्नजन्यत्व सिद्ध किया जाता है, वह स्पन्दनत्व इत्यादि 
हेतु अन्यथासिद्ध हैं, क्योंकि बिना प्रयत्न के ही अदृष्ट से प्राणस्पन्द उत्पन्न हो सकता है। 
“अन्तराभूतग्रामवत्‌? इस अधिकरण में भाष्य में यह कहा गया है कि सुपुति में होने 
वाले इवासप्रश्‍्वासरूपी जीवन के प्रति भीवात्मा कर्ता नहीं है। सुषुस और मूर्च्छा इत्यादि 
अवस्थाओं में होने वाले प्राणसंचार इत्यादि के प्रति जीवात्मा कर्ता नहीं है। परवादी 
यह कल्पना करते हैं कि मले ही जीवात्मा सुषुप्ति आदि में प्राणक्रिया का कर्ता न हो, 
तथापि कृति से विजातीय प्रयत्न जीव में रहता है, जिससे प्राणक्रिया सम्पन्न होती है। 
उनकी कल्पना समीचीन नहीं, क्योंकि कृति एवं प्रयत्न ये दोनों शब्द पर्याय हैं, ऐसी 
ही प्रसिद्धि है । कृति से विजातीय प्रयत्न फी कल्पना करने में गौरव दोष मौ दोगा । 
इन दोनों कारणों से कृति विजातीय प्रयत्न की कल्पना खण्डित हो जाती है। 
` निन्वात्मगुणा? इत्यादि । प्रशन--भले ही सुख इत्यादि आत्मा के गुण न हों, 
मन के वृत्तिविशेष हो सकते हैं। आत्मसिद्धि में यही कहा गया है। वहाँ आरम मै 
यह कहा गया है कि यह जो उपपादन किया गया है कि ज्ञान आत्मा का आगन्तुक ष 
है, क्योंकि ज्ञान आत्मा का विशेष गुण है। जिस प्रकार आत्मा का विशेष गुण डर 
इत्यादि आत्मा के आगन्तुक अर्थात्‌ कालविशेष में उत्पन्न एवं नष्ट होने बाले कि 
उसी प्रकार शान भी आत्मविशेष गुण होने से आगन्तुक है, अर्थात्‌ कालविशेष में 3९ लव 
नष्ट होने वाला धमं है--यह उपपादन समीचीन नहीं है, क्योंकि गुणों के स्वभाव और ता 
बन को जाने ब्रिना ही यह उपपादन किया गया है। “यह इसका गुण होता है” स 

ओ। गुण तथा खमाव को बिना जाने ही वैसा कहा गया है। इस प्रकार प्रारम्भ 91 क 

'आत्ससिद्धि में यह कहा गया है कि सुख और दुःख आत्मा के धर्म नही ५ 


(0-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


पञ्चमः ] भाषानुवादसहितम, ५३६ 


चेतदन्तिमपादार्थसमर्थनावसर इति साधनविकलता च निदर्शनस्य । 
रागद्वेपादयोऽपि मनोऽवस्थाबिशेषाः, न सात्षादात्मणुणाः | विज्ञायते हि 
“काम; सङ्कर्पो विचिकित्सा श्रद्धाऽश्रद्धा पतिरषतिहीरधीर्मीरित्येतत्‌ सवं 
मन एव” इति । गीयते च-- ईच्छा द्वेषः सुखं दुःखं सङ्घातश्चेतनाष्टतिः” 
इति क्षेत्रलक्षणम्‌ । “एतत्‌ क्षेत्र समासेन” इति गीतां चोदांहत्य तदर्थं शरीरः 
लक्षण चोपपाच्च, पुनः “किमिदं धीः” इति धीशब्दसहपाठमाशङ्कच, उत्पेच्षाऽ- 
भिग्रायं तत्‌, न ज्ञप्तिविषयभ्‌ ; तस्याः स्वाभाविकस्रस्य तस्यामेव श्रुतौ 
श्रूयमाणत्वात्‌ । भूयते हि “न बि्ञातु्िज्ञातेिपरिलोपो विद्यते इति’, 
इत्याद्युक्तम्‌ । तथा “पश्चचृत्तिमनोव॒द्‌ व्यपदिश्यते” इति सुत्ने “यथा 
न कामादिकं सनसस्तच्तान्तरम्‌ , कामः सङ्कस्पो विचिकित्सा श्रद्धाऽश्रद्धा 
शृतिरश्जतिहीधींभीरिस्येतत्‌ सवं मन एव” इति वचनात्‌ | एवम्‌ “प्राणोऽपानो 


इन्द्रिय अर्थात्‌ अन्तःकरणसौडव अर्थात्‌ प्रसन्नता ही सुख है, तथा अन्तःकरण का नाश 
अर्थात्‌ अवसाद कमजोरी ही दुःख है। यह अर्थं “आत्माभिन्नः स्वतः सुखी” इस चतुर्थ 
पाद की व्याख्या में स्पष्ट कहा जायगा। तथा च आत्मबिशेष गुणत्व हेतु सुख-दुःखरूपी 
दृष्टान्त में नहीं है। तथाः च दृष्टान्त साधनविकल हो जाता है। राग और द्वेष इत्यादि 
मन के अवस्थाविशेष ही हैं, वे भी साक्षात्‌ गुण नहीं हैं। यह अर्थ “कामः सङ्कल्पो 
विचिकित्सा श्रद्धाऽश्रद्धा घृतिरघृतिहींधोंभीरितत्‌, सवै मन एव” इस उपनिषद्वचन से विदित 
होता है । अर्थ--काम, सङ्कल्प, संशय, श्रद्धा, अभ्रद्धा, धृति, अश्वति, लज्जा, भय और ची 
अर्यात्‌ उप्प्रेक्षा ये सब मन ही हैं। गीता में यह अर्थ कहा गया है, इस प्रकार कह कर 
“इच्छा द्वेषः सुखं दुखं सङ्घातक्चेतनाधृतिः | एतत्‌ क्षेत्रं समासेन? इस गीता के श्लोक का 
उद्धरण देकर उसका अर्थ एवं शरीर के लक्षण का उपपादन करके आगे इस उपनिषद्दचन 
में 'घी? इस शब्द से कौन सा अर्थ कहा जाता है ! उसका अर्थ ज्ञान हो नहीं सकता, 
क्योंकि सिद्धान्त में ज्ञान आत्मा का गुण माना जाता है, अन्तःकरण का उत्तिविशेष 
नहीं है, इस प्रकार आशंका करके समाधान में यह कहा गया है कि “धी? शब्द उस़ेक्ष 
का वाचक है, उत्ेक्षारूप अर्थ को बताने में उसका तात्य है, ज्ञान को बतलाने में 
उसका तात्प नहीं है, क्योकि ज्ञान आत्मा का स्वाभाविक धर्म है। यह अर्थ श्रुति में 
वर्णित है। “न विज्ञातुविज्ञातेनिपरिलोपो विद्यते” यह शुतिबचन यह बतलाता है 
कि शाता के ज्ञान का नाश नहीं होता है। इससे ज्ञान आत्मा का स्वाभाविक धर्म सिद्ध 
होता है। ये सब अर्थ आत्मसिद्धि में वर्णित हैं। “पश्चइततिमंनोबद्‌ व्यपदिश्यते” इस सज 
के भाष्य में यह कहा गया है कि काम इत्यादि मन से भिन्न तत्त्व नहीं हैं, यह अथं 
“कामः सङ्कल्पः? इत्यादि भुतिवचन से सिद्ध होता है। इसी प्रकार “प्राणोऽपानो भ्यान 
उदानः समान इत्येतत्‌ सर्व॑ प्राण एव” इस भ्रुतिबचन से यह भी सिद्ध होता है कि 
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qs न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ बुद्धिपरच्छैद्‌; 
व्यान उदानः समान इत्येतत्‌ सवं प्राण एव” इति वचनादपानाद्योऽपि 


प्राणस्यैव वृत्तिविशेषाः, न तत्तान्तरमित्यवणश्यते” इति भाष्यम्‌ । त्‌ 
कथं सुखादीनामात्मशुणत्वम्‌ ९ 

अत्रोच्यते--शरश्रृततिद्धान्तस्य पुस्तकनिरीच्तणादयं दोपः । तथा ह्यत्म- 
सिद्धौ ताबत्‌ “यच सुखादिनिदशनेन” इत्यस्यानन्तरम्‌ 

स्वरूपोपाथयो धा यावदाश्रयभाविनः। 
नैवं सुखादियोधस्तु स्वरूपोपाधिरात्मनः ॥ 

यथा च वोधोपाधिरात्मभावस्तथोपपादितस्‌ इति स्पाभा- 
बिकत्वास्वाभाबिकत्वाभ्यां बोधमात्रस्य सुखादेश्च भेदमभिधाय “सुखदुःखे 
च नात्मधमो” इत्यादि तु वैभववादेन मतान्तरेण वाऽभिहितस्‌ । अन्यथा 
अपान इत्यादि प्राण के ही अवस्थाविशेष हैं, वे अलग तत्त्व नहीं हैं। इस प्रकार भाष्य में 
वर्णित है। ऐसी स्थिति में सुखादि आत्मा का गुण कैसे हो सकते हैं? इस प्रकार का 
प्रश्न यहाँ पर उपस्थित होता है । इसका उत्तर आगे कहा जायेगा । 

“अत्रोच्यते? इत्यादि । जिसने शुरु से सिद्धान्त का अध्ययन न कर स्वतः पुस्तक 
देखकर सिद्धान्त को समझने की चेष्टा की हो, ऐसे ही व्यक्ति का यह प्रश्न है | 
पुस्तक के द्वारा सिद्धान्त को समभने में जो दोष होता है, वह दोष इस प्रवन में भी 
प्रतिफलित है । तथाहि-आस्मसिद्धि में "त्तु सुखादिनिदर्शनेन? इत्यादि 
वाक्य के अनस्त “स्वरूपोपाधयो धर्माः? इत्यादि ग्रन्थ से यह कहाँ 
गया है कि जो धम वस्तुस्वरूप प्रयुक्त होते हैं, वे घर्म तब तक रहते हैं जब तक वह 
आश्रय वस्तु रहती है | सुख इत्यादि आत्मा के स्वरूपप्रयुक्त धर्म नहीं हैं, क्योंकि जब तक 
आत्मा रहता है, तब तक सुखादि मी रहते हों, ऐसी बात नहीं है, सुखादि नष्ट होते रहते हैं । 
किन्तु आत्मा सदा एक रस रहता है । ज्ञान आत्मा का स्वरूप प्रयुक्त धर्म है, ज्ञान आत्मत 
में प्रयोजक है, जो ज्ञान वाला हो वही आत्मा होता है । प्रयोज्य आत्मत्व जब तक 
रहेगा, तब तक प्रयोजक ज्ञान को भी रहना ही चाहिये। इस अर्थ का पहले हो 
उपपादन किया गया है । इस प्रकार आत्मसिद्धि ग्रन्थ में उपर्युक्त वाक्यों से यह 
सिद्ध किया गया है कि ज्ञान आत्मा का स्वाभाविक धम है, सुखादि स्वाभाविक घर 
नहीं हैं। अत एवं ज्ञान और सुखादि में महान्‌ अन्तर है। ज्ञान आत्मा का स्वाभाविक 
घम होने के कारण आत्मा का नित्य धम है, किन्तु सुलःदुःलादि आत्मा का असाम 
घम होने से अनित्य धम हैं। इस कथन से यही स्पष्ट होता है कि सुखः ढु/खादि न) 
आत्मा के घम ही हैं, परन्तु अनित्य हैं। ऐसी स्थिति में “सुखडुःखे चना 
इत्यादि अन्य से यह जो कहा गया है कि सुखढुःखादि आत्मा के धर्म नहीं है, किन्छ 
अन्तःकरण के धर्म हैं। अन्तःकरण की प्रसन्नता ही सुख है, तथा अन्तःकरण है 
अवसन्नता ही दुःख इत्यादि है। यह कथन बैभववाद अर्थात्‌ प्रोढिवाद के अव॒सार मद 
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कथमेवशुपसंहारारम्मे ब्रूयात्‌ “तदेवमार्मस्वभावभूतस्य चैतन्यस्य विषय- 
संबलेषविशेपणोचर एव निश्चयसंशयादिव्यवहारमेदः, तद्विशेषभाजि 
चैतन्ये वा” इति । आगन्तुकत्वे इन्द्रियोपाधिकत्वाद्विशेषात्‌ | न च 
तथोक्तम्‌ , अन्यथा चोक्तम्‌ । 
नन्वधुतसिद्धान्तस्पेति सवत एवं दोपः, न स्यात्‌ । न्यायतख- 
शास्नप्रकरण झ्ात्मसिद्विः | तत्र च शाख्ने ज्ञाननिरूपणास्मकप्रथमपादपष्ठा- 
धिकरणे सवं स्पष्टम्‌ | सन्रभाष्ययोश्चायं भावः--“तत्तदवस्थज्ञानजनकतस्वा- 


अथवा मतान्तर के अनुसार प्रबृत्त है-ऐसा मानना चाहिये। यदि आत्मसिद्धि ग्रन्थकार 
को सुखदुःखादि अन्तःकरण धर्म ही अभिमतं हैं, तो उपसंहार के आरम्भ में इस प्रकार 
कैसे कहेंगे कि इस प्रकार जो ज्ञान आत्मा का स्वाभाविक धर्म सिद्ध होता है, उस 
सान का विषयों के साथ नाना प्रकार का सम्बन्ध होता है | उन सम्बन्धविशेषों के 
विषय में निश्चय, संशय इत्यादि व्यवहार होते हैं, अथवा उन सम्बन्धविशेषों से युक्त 
शान संशय इत्यादि शब्दों से कहा जाता है। ज्ञानका विषय के साथ इढ संयोग होना 
निश्चय कहलाता है, अथवा इढ संयोग वाला ज्ञान निश्चय कहलाता है। ज्ञान का 
अनेक विरुद्ध विषयों के साथ एक ही काल में ्रदृढसंयोग दोना संशय कहलाता है, 
अथवा ताइश ग्रहढसंयोग वाला ज्ञान संशय कहलाता है । ज्ञान का संस्कार के अनुसार 
विषयों के साय सम्बन्ध स्मरण कहलाता है, अथवा ताइश सम्बन्ध वाला ज्ञान स्मरण 
कहलाता है। इस प्रकार उपसंहार के आरम्भ में आत्मसिद्धि ग्रन्थ में जो कट्टा गया है, 
उससे सुखदुःखों का आत्मधर्मत्व ही अभिमत प्रतीत होता है, क्योंकि जिस प्रकार निश्चय 
इत्यादि आगन्तुक एवं इन्द्रियजन्य हैं, उसी प्रकार सुखदुःखादि भी आगन्तुक एवं 
इन्द्रियजन्य हें। जिस प्रकार निश्चय इत्यादि आत्मधम माने जाते हैं, उसी प्रकार 
सुख-दुःख इत्यादि को भी आत्मा का धर्म ही मानना चाहिये । किञ्च, इस ग्रन्थ में 
निश्चय इत्यादि को औपाधिक नहीं कहा गया है, किन्तु आत्मधर्म ज्ञान का रुपान्तर ही कहा 
गया है। 'निश्चयसंशयादिव्प्रबहारमेदः” इसमें आदिशब्द से सुखदुःखादि को लेकर 
उनको ज्ञान का रूपान्तर तथा आत्मधर्म मानना ही उचित है | 
नन्वश्रुत' इत्यादि । प्रश्न--सुखदुश्खादि को अन्तःकरण का धर्म मानने वालों के 
विषय में यह जो दोष दिया गया है कि वे गुरु से सिद्वान्त सुने मिना ही केवल पुस्तक 
कर कुछ का कुछ समझकर वैसा मानते हैं, यह दोष सुखदुःखादि को आत्मधम 
मानने वाले आपके ऊपर भी लगता है, क्योंकि आत्मसिद्धि में “सुखदुःखे च नास्मधमां?” 
इस वाक्य से यह स्पष्ट कहा गया है कि सुख और दुःख आत्मा के थम नहीं हैं । ऐसी 
स्थिति में “निश्चयसंशयादिव्यवद्ारमेदः” इस पद में आदिशब्द से सुखदुःख इत्यादि 
को लेकर उनको स्मधमं मानना सर्वथा अनुचित है। उत्तर- उपर्युक्त दोष सुल- 
` इगखादि को श्रात्मघमै मानने वाले के ऊपर नहीं लग सकता, क्योंकि आत्मसिद्धि 
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न न्यायसिद्धाञ्जनमूँ [ बुद्धिपरिच्छेद) 


वस्थामेदभिन्नं मनस्तैस्तैन्यपदिश्यते” इति । निव्यूढं च तुख्यन्यायमन्यत्‌ | 
“सप्त गतेः” इत्यधिकरणे “अध्यवसायाभिमानचिन्ताबृत्तिभेदाद्‌ मन एवं 
बुद्धचहङ्कारचिच्शब्दैव्यपदिश्यते” इति । उक्तं च वेदार्थसंग्रहे - “दुःखाज्ञान- 
मला धर्मा; प्रकृतेस्तेन चात्मनः” इत्यत्र प्रकृतिसंस्गक्नतक्म मूललान्नात्म- 
0 ८< कक 
स्त्रूपप्रयुक्तधर्मा इत्यथः । प्रापताप्रासविबेकेन ग्रकृतेरेव धर्मा इत्युक्तमिति । 
तथा तत्रेव “भक्तिशब्दश्च प्रीतिविशेषे वतते । प्रीतिश्च ज्ञानविशेष एच” 
इत्युक्त्वा “ननु च सुखं प्रीतिरिति नार्थान्तरम्‌ । सुखं च ज्ञानविशेपसाध्यं 
पदार्थान्तरमिति लौकिकाः” इति चोद्यं कृत्वा “नैवम्‌; थेन ज्ञानविशेषेण 
तत्‌ साध्यमित्युच्यते, स एव ज्ञानविशेपः सुखम्‌ । एतदुक्तं भवति-- 
विषयज्ञानानि सुखहुःखमध्यस्थसाधारणानि । तानि च घिषयाधीन- 
न्यायतच्व शाज्ज का प्रकरण ग्रन्थ है, वह न्यायतत्व शास्न में वणित अथो का प्रतिपादन 
करने के लिये पदगत्त है। न्यायतत््व शास्त्र में ज्ञान का निरूपण करने के लिये प्रदत्त 
प्रथम पाद्‌ के षऽ अधिकरण में सुखदुःखादि के आत्मधर्मत्व इत्यादि सभी अर्थ वर्णित हैं। 
आत्मसिद्धि में भी उन्हीं अथों का समर्थन न्यायप्रास है । “पञ्चवृत्तिमनोबदू व्यपदिश्यते” 
इस ब्रह्मसूत्र एवं उसके भाष्य का यही भाव है कि कामत्व और सङ्कल्प इत्यादि धम भूत- 
ज्ञान के ही श्रवस्थाविशेष हैं, एताइश अवस्थाविशेघों से विशिष्ट घर्म भूतज्ञान का कारण 
बिभिन्नावस्था बिशिष्ट मन है। मन की दृत्तिविशेषरुपी अवस्थाओं के अनुसार ही 
घमभूतज्ञान में कामत्व, सङ्कल्पत्व इत्यादि अवस्थायें होती हैं | इस प्रकार कामत्व इत्यादि 
अवस्थाविशेषों से विशिष्ट ज्ञान का उत्पादक अवस्थाविशेषों से युक्त मन काम इत्यादि 
शब्दों से कहा जाता है। यह बरतलाने में उस सूत्र एवं भाष्य का तात्पर्य है। इसी प्रकार 
“सप्त गतेः" इस अधिकरण में विद्यमान “अध्यवसायामिमानः? इत्यादि वाक्य का भी 
निर्वाह करना चाहिये। उस वाक्य का यह अर्थ है कि अध्यवसाय, अभिमान एवं 
चिन्तारुपी दृत्तियों के भेद से एक ही मन क्रमशः बुद्धि, अहंकार एवं चित्तशब्द से 
अभिहित होता है। इस वाक्य का भी यही भाव है कि अध्यवसाय, अभिमान एवं चिन्ता 
धमभूतज्ञान की अवस्थाविशेष हैं, इन. अवस्थाविशेषों का कारण मन की विभिन्न इति 
हैं, ताइश वृत्तियों से विशिष्ट मन बुद्धि इत्यादि शब्दों से कहद जाता है। वेदार्थसंग्रह में 
“बुःजाज्ञानमला धर्माः प्रकतेस्तेन चात्मनः? (दुःख, अज्ञान और मल ये सत्र प्रकृति ह 
भम हैं, आत्मा के नहीं ) इस वचन के विवरण में यह कहा गया है कि ये दुःख बट 
प्रकृति के संसग से होने वाले कर्मों से उत्पन्न होते हैं, वे केवल आत्मस्वरूप से उत्म 
नहीं होते ¦ आत्मस्वरूप उनका साधारण कारण है, प्रकृतिसंसगे से प्रयुक्त कम महा 
कारण है। उन कर्मों का भी असाधारण कारण प्रकृति संसर्ग ही है। इस * 
` साधारण कारण एवं असाधारण कारणों पर ध्यान देकर यह कहा गया है कि हि 


ह ५ म 
।। के धर्म हैं, आत्मधर्म नहीं | इस कथन का तात्य ढुःखादि के साधारण का. 
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पञ्चमः ] भाषानुवादसहितम्‌ ५४३ 


विशेपाणि तथा भत्रन्ति, येन बिपयबिशेषेण विशेषितं ज्ञानं सुखस्य 
जनकमित्यभिमतस्‌ । तद्विपयज्ञानमेत्र सुखम्‌ । तदतिरेकि पदार्थान्तरं 
नोपलभ्यते । तेनेव सुखिखव्यवहारोपपत्तेश्र” इत्याद्युक्तम्‌ । “इच्छा 
रेः” इत्यादिभगवद्गीतावचनं तु तत्रैत्र आष्यकारैनिव्यूहम्‌ “इच्छा द्वयः 
सुखं दुःखम्‌” इति धेत्रकार्याणि क्षेत्रविकारा उच्यन्ते । यद्यपीच्छाद्वेपसुख- 
दु;खान्यात्सधर्मभूतानि, तथाप्यात्मनः चेत्रसम्मन्धप्रयुक्तानीति 
क्षेत्रकायतया चेत्रविकारा उच्यन्ते । तेपां एरुषधर्मत्रम्‌ “पुरुषः सुखदुःखानां 
भोक्तत्वे हेतुरुच्यते” इति वक्यत इति | उखं च श्रीराममिश्रैः पडर्थसंच्चेपे- 
विद्यमेदधीमेदः सुखम्‌, अन्याइष्ट/” इत्यादि । उक्तं च श्रीवरदविष्णु- 


और असाधारण कारण की विवेचना में ही है, दुःखादि के आत्मधर्मत्व के खण्डन 
में तासर्य नहीं है। मले ही दुःखादि आत्मा में होने से आत्मध्म हों, परन्तु उनका 
असाधारण कारण आत्मा नहीं, किन्तु प्रकृति संसर्ग ही है। यही अर्थ वेदार्थसंग्रह के 
उपयुक्त वाक्य से स्पष्ट होता है। इसी प्रकार उसी वेदार्थसंग्रह में ही अन्यत्र यह कहा 
` गया है कि भक्तिशब्द प्रीतिविशेष का वाचक है। प्रीति भी एक ज्ञानविशेष ही है| 
यह कहकर आगे यह शंका उठाई गई है कि सुख और प्रीति एक ही पदार्थ हैं । अनुकूल 
ज्ञानविशेष से उत्पन्न होने वाला सुख एक गुण है। इस प्रकार लौकिकों का मत है। 
ऐसी स्थिति में सुख और ज्ञान में श्रमेद कैसे माना जा सकता है! इस प्रकार शंका का 
उल्लेख करके आगे समाधान में कहा गया है कि जिस अनुकूल शान से सुख की उपपत्ति 
मानी जाती है, वह अनुकूल ज्ञान ही सुख है। भाव यह है कि विषयज्ञान सुख, दुःख 
और मध्यस्थ ऐसे तीन प्रकार के होते हैं । ज्ञान की ये विशेषतायें विषयाधीन हैं। 
विषयाधीन विशेषताओं को पाने के कारण ज्ञान सुख, दुःख और मध्यस्थ बन जाते हैं। 
लोकिकों ने जिस अनुकूल विषयविशेष के ग्राहक ज्ञान को सुख का कारण माना है, 
उस अनुकूल विषयविशेष का ग्राहक ज्ञान ही सुख है। उस ज्ञान को छोड़कर दूसरा 
कोई सुख नामक पदार्थ अनुभव में नहीं आता है। वैसा ज्ञान होने पर जीव को सुखी 
कहा जाता है। इस प्रकार सुखित्व व्यवहार भी उपपन्न हो जाता है। “इच्छा द्वेष” 
इत्यादि जो भगवद्गीता के वचन हैं, जिनसे इच्छा, द्वेष और सुख-दुःख शरीर के विकार 
प्रतीत होते हैं, उन वचनों का भ्रीमाष्यकार ने इस प्रकार निर्वाह किया है कि इच्छा, द्वेष 
और सुख-दुःख शरीर होने के कारण उतपन्न होने वाले हैं, अतः वे क्षेत्र विकार कहे 
जाते हँ । यद्यपि इच्छा, द्वेष और . सुखःदुःख आत्मा के धर्म हैं, शरीर के घम नहीं हैं, 
तथापि आत्मा का शरीरसम्बन्ध होने पर ये हुआ करते हैं । अत एव ये शरीर के कार्य 
होने से शरीर के विकार कह्दे जातें हैं। ये जीव के धम हैं । यह अर्थ “पुरुषः सुखदुःखानां 
भोक्ते हेतुरुच्यते” इस इल्लोक में कहा जायगा । इस प्रकार भीमाष्यकार ने “इच्छा द्वेष?” 
इत्यादि गीता के वचन का निर्वाइ किया है। भीराममिश्र ने षडथसंक्षेप में यह कहा है कि 
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५४४ न्यायसिद्धाऽ्जनम्‌ if ददिपरिष्् 
मिश्रेरपि--“सुखदुःखे तावदचुङूलग्रतिकूलविषये ज्ञाने एवेति न गुणेष्वस्त- 
भाव एव” इत्यादि । उक्तं च सङ्गतिमालायां श्रीविष्णुचित्तै:- “एव 
परमात्मनः पावकप्रकाशोष्ण्यादिस्थानीयं जीवस्वरूपमपि सुपुसिसंहारयो; 
परमात्मनो मेद्कसंशयनिर्णयबिपर्ययायथाज्ञानग्रत्यच्षाचुमानागमरागटवेषः 
लोभभोइमदमास्स्ययैयविचिकितसाश्रद्वालज्ञाभयाधनन्तज्ञानप्रसरणरूप विकार 
मेदशून्यम्‌” इत्यादि । तत्सिद्धं सुखादयो बुद्धिविशेषा इति । 
( ३इवरज्ञानस्येच्छायाकारस्बनिरूपणम्‌ ) ९ 
तहि नित्यसवंविपसस्येश्वरञ्ञानस्य कथमिच्छाद्याकारत्वम्‌ ? इति चेत्‌; 
उपाधिविशेषाद्वा, अनित्यज्ञानान्तरसद्भावाद्वा, यथातथा वा भवतु । अभ्युपगतं 
हीन्द्रियजन्म नित्यमपि ज्ञानमीश्वरस्यास्तीति वरदविष्णुमिश्रादिभिः । 
यदुक्तम्‌--“ईश्वरज्ञानस्यानित्यस्य स्वविषय नित्यज्ञानशुद्दीतगराददित्वान्‌” 


विषयविशेषाधीन ज्ञानविशेष ही सुख है। इससे अतिरिक्त सुख हो, यह अनुभव में नहीं 
आता । भ्रीवरदविष्णु मिभ ने भी यह कहा है कि अनुकूल प्रतिकूल ज्ञान ही सुख-दुःख 
है, अत एव इनका गुणों में अन्तर्भाव है। संगतिमाला में औविष्णुचित्त ने यह कहा है कि 
परमात्मा अग्नि के समान है। अग्नि के धर्म प्रकाश एवं औष्ण्य इत्यादि के समान 
जीवात्मस्वरूप है, जो परमात्मा पर आधारित है। यहद जीवात्मस्वरूप सृष्टि एवं जागरण 
दृशा में परमात्मा और जीवात्मा में मेद को सिद्ध करने वाले संशय, निर्णय, विपरीतज्ान, 
` अन्यथाज्ञान, प्रत्यब्ज्ञान, अनुमितिज्ञान, शाब्दश्ञान, राग, देष, लोम, मद, मात्स थै 
विचिकित्सा, श्रद्धा, लज्जा और भय इत्यादि अनन्त विकारों से--जो धर्मभूतज्ञान का प्रसरण 
विशेष हैं - युक्त रहता है, परन्तु सुधुसि एवं संदार दशा में उपर्युक्त इन विशेषों से श हो 
नाता है, जो परमात्मा एवं जीवात्मा में भेद को सिद्ध करने वाले होते हैं। इन सत्र 
उद्धरण एवं विवेचनों से यही सिद्ध होता कि सुख इत्यादि ज्ञानविशेष ही हैं, अत एव वे 
आत्मधर्म हैं, अन्तःकरण के धम नहीं । 
( ईश्वर का ज्ञान इच्छादिरूपों को प्रास होता है--इस अथ का निरूपण ) 


तहि नित्य’ इत्यादि । प्रवन--ईश्वर का ज्ञान नित्य है, तथा सर्वविषयक है, वह शा 
इच्छा इत्यादि आकारों को कैसे प्राप्त कर सकता है ? क्‍योंकि इच्छादि ज्ञान के न 
हैं, ईश्वर का ज्ञान निर्विकार दै । उसमें इच्छा इत्यादि विकार कैसे हो सकते दै? उत्तर” शव 
के ज्ञान में भले ही इच्छादि स्वाभाविक विकार न हों, परन्तु तत्तत्कारण सामग्रीलप उप छि 
विशेष के अनुसार ईश्वर के ज्ञान में इच्छा इत्यादि औपाधिक विकार हों सकते Els 
कोई दोष नहीं है। अथवा ईश्वर में दूसरा एक अनित्य ज्ञान भी है, उस 
ओ। इत्यादि विकार हो सकते हैं। दूसरा नित्य ज्ञान निर्विकार रह सकता है। वर मे है। 
इत्यादि ने यह माना है कि इन्द्रियों से उत्पन्न होने वाला नित्य ज्ञान भी 
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~ पञ्चमः ] भाषाचुवा सहितम्‌ पपू 


इति । “अस्यापीन्द्रियजत्वात्‌” इति च । प्रज्ञापरित्राणे स्वयंसिद्धिग्रकरण 
एवशुक्तम्‌- { 
सुखदुःखे च विज्ञानविशेपाबिति केचन । 
तन्न साधु शरीरस्य पादादिषु हि ते अमू ॥ 
तत्र तत्रात्मनस्तस्यासन्मिधानादणुत्वतः | 
तद्मभूतविज्ञानश्यापि नेवास्ति सन्निधिः ॥ 
इत्युक्त्वा, अनन्तरं जीवस्य बन्धमोक्षावस्थयोद्वयोरप्यणुत्वसुपपाद्य, 
याबदाश्रयवरत्येचच विगीतं ज्ञानञ्चच्यते ॥ 
धर्मत्वे सति धीत्वेन ब्रहमविज्ञान्त्‌ ततः । 
शुणत्वसेचर ज्ञानस्य न तु द्रव्यत्वसम्भवः ॥ 
अतीतानागता अर्था अपि सान्ति च धीवलात्‌ |. 
संयोगमनपेच्यैत सर्वत्राप्यथकृत्यकृत्‌ ॥ 


उन्होंने यह कहा है कि ईश्वर का अनित्य ज्ञान उन विषयों का ग्रहण करता है, 
जो ईश्वर के नित्य ज्ञान के द्वारा गद्दीत होते हैं। ईश्वर का एक ज्ञान इन्द्रियजन्य भी 
होता है। पज्ञापरित्राण के स्वयंसिद्धिप्रकरण में “सुखदुखेः” इत्यादि दोनों इल्लोकों से 
यह कहा गया है कि कतिपय विद्वान्‌ सुख और दुःख को ज्ञानविशेष मानते हैं, परन्तु 
उनका मत समीर्च'न नहीं है, क्योंकि ज्ञान आत्मा का धर्म है और सुख दुःख 
शरीर के धर्म हैं। तभी तो “हमारे पाद में सुख है, शिर में वेदना है'' ऐसी प्रतीति होती 
है | यदि कहा जाय कि आत्मा शरीर के पाद और शिर इत्यादि अंगों में सब्रिद्वित है, 
तत्तदल्ञावच्छिन्न आत्मा में सुखढुःख इत्यादि उत्पन्न होते हैं। यह कथन भी समीचीन 
नहीं है, क्योंकि आत्मा णु है, वह हृदय में रहता है, पाद तथा शिर इत्यादि में 
वह सन्निहित नहीं हो सकता । यदि कहा जाय कि आत्मा मले ही अणु हो, परन्तु वह 
घ्मभूतज्ञान--जो सुखदुःखादि का उपादानकारण है - सम्पूण शरीर में फैला हुआ 
है, अतः घमंभूतज्ञान का ग्रवस्थाविशेष: सुखदुःखादि -आत्मो 1०823! हो सकते हैं। 
यह कथन भी समीचीन नहीं है, क्योंकि घर्म भूतशञान आत्मा का धम होने के कारण आत्मा 
को छोड़कर पादादि थज्ञों में पहुँच नहीं सकता । इस प्रकार कह कर आगे प्रज्ञापरित्राण- 
कार ने बन्ध और मोक्ष में जीव के अणुत्व का उपपादन किया है । अणुत्व का उपपादन 
कर के आगे ' यात्रदाभ्रयबत्येब” इत्यादि श्लोकों से यह कहा है कि जिस ज्ञान के विषय 
में यह सन्देह है कि ज्ञान अपने आश्रय आत्मा से बादर जाता है या नहीं १ उस ज्ञान के 
विषय में यह अनुमान प्रमाण से सिद्ध किया जाता है कि शान वहाँ नहीं पहुँच सकता है, 
जहाँ अपने आश्रय आत्मा की पहुँच नहीं है, क्योंकि बद धर्म बनने वाला ज्ञान है। जिस 
प्रकार ईदबर का घर्म बनने वाला वहाँ नहीं पहुँचता, जहाँ ईश्वर की पहुँच नहीं है। 
६६ 
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१४६ ० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ बुदिपरिच्छेद; ~ 


तस्माद्विषयविपयिभावः सम्बन्ध एव हि। 
्ञानार्थयोस्तु सम्बन्ध; सोऽखिलेरपि संविद्‌ः ॥ 
स्वतः सर्वार्थसम्बन्धिन्येपा धीः सर्वगोच्यते | 
अगत्वा सर्वसम्बन्धि सर्वग्राहि प्रचचते ॥ 
स्वाश्रयायुक्तवस्तुष्वप्यस्याः कार्यकरत्यतः । 
गुणवैरूप्यसङ्भावाद द्रव्यता भाष्यभांपिता ॥ 
स्वाश्रयश्लिष्ट एवार्थे स्पर्शाद्याः कार्यकारिणः । 
दाहस्फोटादिकायं ते ङुर्वते नेहशी हि धीः ॥ 
गुणपैरूप्यमेचास्या द्रव्यशब्देन लच्यते | 
भावान्तरं तदा प्राप्तं शक्तिवज्ज्ञानमप्यतः ॥ 


वास्तव में इक्वर सर्वन्यापक होने से सर्वत्र पहुँचा हुआ है, अत एव उसका ज्ञान भी 
सर्वत्र पहुँचा हुआ है, परन्तु जीव अणु है, अत एव वह सर्वत्र पहुँच नहीं सकता, 
किन्तु हृदय में ही रहता है। अत. उसका धर्मभूतज्ञान भी उसका आश्रित होकर वहीं 
रह सकता है, वह बाह्र नहीं फैल सकता । ज्ञान आत्मा का गुण है, वह द्रव्य नहीं हो 
सकता है । प्रमा द्रव्य होने से वहाँ तक फैल सकती है, जहाँ प्रभाश्रय दीप की पहुँच नहीं है, 
किन्तु ज्ञान गुण है, द्रव्य नहीं हे, अतः वह वहाँ नहीं पहुँच सकता, जहाँ ज्ञानाभ्रय 
आत्मा की पहुँच नहीं है | प्रदन--यदि ज्ञान द्रव्य नहीं है तो घटादि द्रव्यो के साथ 
उसका संयोग नहीं होगा, तत्र उन विषयों का प्रकाश कैसे होगा १ उत्तर--जिस प्रकार 
अतीत एवं अनागत पदार्थ ज्ञान से संयोग न होने पर भी ज्ञान के बल से प्रकाशित होते हैं, 
उसी प्रकार वर्तमान घटादि भी ज्ञान के साथ संयोग न होने पर भी ज्ञान से प्रकाशित हो सकते 
हैं, क्योंकि ज्ञान संयोग की श्रपेक्षा न रखकर ही विषयों को प्रकाशित करने वाला होता है । 
ज्ञान का विषय के साथ सम्बन्ध विषयविषय्रिभाव ही है, वह वर्तमान अतीतानागत एवं 
गुणाटि के साथ ज्ञान का होता है । अत एव वे ज्ञान से प्रकाशित होते हैं। यदि ज्ञान 
का विषय के साथ संयोग होता तो अतीतानागत और गुणादि का प्रकाश न हो सकेगा | 
प्रश्न-यदि ज्ञान द्रव्य न हो तो शाज्नों में “वेष्टितादपसरवगा” इत्यादि वचनों से यह 
कैसे कहा गया है कि ज्ञान स्वभावतः सर्वव्यापक होने की क्षमता रखता है, परण्ठ कम से 
आइ होने के कारण बन्धकाल में सर्वत्र पहुँच नहीं पाता । उत्तर--शान स्वमावतः ल 
पदार्थों के साथ विधयविषयिभाव सम्बन्ध रखने की क्षमता रखता है, अत एव वह सकर 
कहा गया है | आत्मा से निकले बिना ही ज्ञान सब के साथ विषयविषयिमाव ह 
रखने तथा सबको प्रकाशित करने की क्षमता रखता है। अत एव शाख शान क ज्ञान 


आहक कहते है | प्रदन- तब श्रीभाष्य में ज्ञान को द्रव्य कैसे कहा गया है ! उ हन 


गुण होने पर भी इतर गुणों से वै्ञक्षण्य रखता है। इतर उष्णता इत्यादि गुण हट 


। सैन्तिआदि से संयुक्त दूसरे पदार्थ में ही दाइ्वादि कार्य को उत्तन करते छ 
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पञ्च॑मः ] - भं।षोनुवादसहितम - ४७ 


द्रव्यत्वपक्षे ज्ञानस्य परिणामानिरुपणात्‌ | 
वैयर्थ्याच्च शुणो वा तद्‌ भावान्तरमथापि वा ॥ 
देहदेशोत्थमप्येतत्‌ सुखं दुःखं च देहिनः। 
आस्मनो धीमहिस्नेव भासेते ते तथा तथा ॥ 
अनात्मकशरीरे तदृष्टरात्ममो गुणौ। 
इति चेन्नाशरीस्यासम्भवान्नात्मनो गुणों ॥ 
सकमकात्त देहस्य गुणों ते आत्मनो गुणात्‌ । 
ज्ञानाङ्कात इति ग्राज्ञेः परिकरप्यमिति स्थितिः ॥ 
कमिणञचेतनस्या नुभाव्यत्वेनेत्र सम्भवः । 
तयोरिति प्रकाशेनाव्यभिचारोऽन्यथा वृथा ॥ 
कुलालादिगत ज्ञान स्वाश्रय कुलालादि आत्माशओं से असंयुक्त चक्रादि में भी भ्रमणादि 


कारय को उत्पन्न करता है | ज्ञान स्वभावतः गुण होने पर भी इतर गुणों से विलक्षण होने 
के कारण भाष्य में द्रव्य कहा गया है, वह द्रव्यत्व औपचारिक है | उससे गुणत्वामाव सिद्ध नहीं 
दोगा। दाह और स्फोट इत्यादि अपने कार्य करने वाले उष्णस्पर् इत्यादि गुण अपने 
आश्रय अग्नि आदि से सम्बद्ध द्रव्य में ही दाइ और स्फोट इत्यादि कार्यों को उसन्न 
करते हैं। बुद्धि इस प्रकार की नहीं है, क्योंकि वह स्वाश्रय आत्मा से सम्बन्ध न रखने 
वाले दूरस्थ पदार्थों में भी प्रकाश इत्यादि अपने कार्य को करती है। इस प्रकार बुद्धि 
म गुणों की अपेक्षा जो वैलक्षण्य है, बही द्रव्य शब्द से लक्षणा द्वारा कहा जाता है । माव यह 

कि भाष्य में बुद्धि को जो द्रव्य कहा गया है, उस बुद्धि को गुणविलक्षण कहने में 
ही तात्पय है | प्ररन--तब तो बुद्धि द्रव्य एवं गुण से विलक्षण सिद्ध हुई | इसका दशविध 
अद्रव्यों में किसमें अन्तर्भाव होगा ! उत्तर जिस प्रकार शक्ति एक अद्रव्य पदार्थ मानी 
जाती है, उसी प्रकार ज्ञान भी एक अद्रव्य भावपदार्थ माना जायेगा | यदि बुद्धि द्रब्य 
होती तो यह दोष आता है कि बुद्धि प्रतिक्षण उत्पन्न एवं नष्ट होने वाली है, इसे किसी 
द्रव्य का परिणाम मानना होगा । प्रकृति, काल, शुद्धसत्त, जीव और ईश्वर इन पाँच द्रव्या 
में से किसी का भी परिणाम बुद्धि नहीं हो सकती | ऐसी स्थिति में वह द्रव्य नहीं मानी जा 
सकती । किञ्च, कई विद्वान्‌ बुद्धि को द्रव्य सिद्ध करने के लिये यह तक रखते हैं कि 
बुद्धि विषयों से संयुक्त होकर उनको प्रकाशित करती है, अतः बुद्धि को द्रव्य मानना 
चाहिये, क्‍योंकि द्रव्य ही संयोग वाला होता है। विषय प्रकाश के लिये बुद्धि को द्रव्य 
मानना निरथेक है, क्‍योंकि यह पहले ही सिद्ध कर दिया गया है कि संयोग न होने पर 
भी बुद्धि को विषयों के साथ विषयविषयिभाव सम्बन्ध होने से विषयों का प्रकाश हो सकता 

। अतः बुद्धि आत्माश्रित पदार्थ होने से इतर गुणों से विलक्षण एक गुण है, अथवा द्रव्य और 
गुण दोनों से विज्कक्षण एक भाव पदार्थ है। यही मानना उचित है। सुख और दुश्ख 
आत्मा का धमं नहीं है, किन्तु देह का घमं है, क्योंकि देह के प्रदेशविशेषों में वे उसन्न होते 
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07” र | रि र | घ रू 
क न्यायंसिद्धाञंजनम्‌ [ बुद्धिपरिच्छेद: 


इच्छादयों न देहेकदेशयतिन॒ इत्यतः | 
आत्मनः स्युगुणा ज्ञानविशेषाश्र प्रकीर्तिताः ॥ 
जलाधारेजनेकेषु भास्कर॒स्योपलब्धिवत्‌ । 
अणोरप्यात्मनोऽनेकदेददेष्वस्तूपरुम्भनम्‌ ॥ 
- योगिनां शक्तिवेचित्यादीश्वराजुग्रहेण बा। 
(६ ~ 
बहुदेहाः  प्रबरतन्त एकदेहवद््सा ॥ 
अन्तरालाग्रहात्‌ तेषां स्वास्मनश्च स्वयेच्छया । 
सन्निधानोपलब्धिः स्यात्‌ तत्र तत्राहमित्यपि ॥ 
प्रतिदेहं विविक्तानि मनभप्रभृतिकान्यपि । 
0 ७ ७०० 
इन्द्रियाणीश्वरेच्छाये! प्रवतन्ते तु योगिनः ॥ 
है । देहधम होने पर भी सुख और दुश्ख आत्मा के घमंभूतज्ञान से सुखत्व एवं दुःखस्व को 
लेकर प्रकाशित होते है । प्ररन--आत्मशूज्य शरीर में सुख और दुःख उत्पन्न नहीं होते हैं, 
इसलिये उन्हें आत्मा का गुण मानना चाहिये । उत्तर--शरीर रहित आत्मा को सुखदुःख 
नहीं होते हैँ। इसलिये वे आत्मा के गुण नहीं हैं, किन्छु शरीर के ही गुण है । अतः 
यही मानना चाहिये कि देइ का गुण सुख और दुःख आत्मा का गुण उस ज्ञान से-खो 
विषयरूपी कर्मकारक के विषय में होता है- प्रकाशित होता है| ज्ञान सकर्मक है, सुख 
और दुःख अध्मंक पदार्थं हैं। अत एव सुख-दुःख शानविशेष रूप नहीं हो सकते । 
प्रश्न--यदि सुख-दुःख ज्ञानविशेषरूप नहीं होते तो होते समय क्यों सदा रकाशते 
रहते हैं ! सुख-दुःख होते समय सदा प्रकाशते रहते हैं, इससे सिद्ध होता है कि वे स्वयं” 
प्रकाश ज्ञानविशेष ही हैं। उत्तर-वे ज्ञानविशेष रूप नहीं है, तथापिं कमं फल अनुभव 
कराने के लिये ही उनकी उत्पत्ति होती है। अतः वे ज्र तक होंगे, तत्र तक कर्मकर्ता 
जीव के अनुभव में उन्हें आते ही रहना चाहिये। तदर्थं ही उनकी उसति होती है | 
अत एव सुख-दुःख अर जत्र होते रहते हैं, तब तब उनका प्रकाश होता रहता है। यदि 
उनका प्रकाश न हो, तो उनकी उत्ति व्यर्थ: हो जायगी, तया वे मी व्यर्थ हो जायेंगे | 
निस सुखदुम्ख “हमारे पाद में वेदना है, हमारे शिर में सुख है” इस अनुभव 
अनुसार शरीर के एकदेश में उत्पन्न होते हैं। वैसे ही इच्छा और द्वेष इत्यादि के 
विषय में. भी ऐसा अनुभव नदीं होता है कि हमारे पाद में इच्छा है, हमारे शिर में ८१ 
इत्यादि , इसलिये मानना पड़ता है कि इच्छा, द्वं घ इत्यादि शरीर के धर्म नहीं ९; कि 
SSRs घस हैं, अत एव वे ज्ञानविशेष हैं | प्रश्‍न आपके मतानुसार आत्मा अशु 
है, तया ऐसा व्यापक ध्मभूत्ञान रूपी द्रव्य भी नहीं माना जाता, जिससे एक काल 
कारीरा में अधिष्ठान हो सके, ऐसी स्थिति में योगी और मुक्त पुरुषों द्वारा 
आत्मसद्भाव दूसरों दवारा कैसे अनुभूत हो सकता है! किष, वे देह je 
है, ऐसी स्थिति में उनमें प्रवत्ति इत्यादि कैसे हुआ करती है! नि 
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इक्तशानेकदेहान्‌ संगृहाति स्वेच्छयेव तु । 
सवञ्च एव कामान्नी कायरुप्पबुसञ्चरेत्‌ ॥ 
है प्रदीपः प्रभयेवात्मा ज्ञानेनाखिलमाविशेत्‌ । 
` इत्यादिव्यवहारश्च ्रकाइ्यत्वनिवन्धनः ॥ 
अतीतानागता नार्थाः- अभया भान्ति जातुचित्‌ | 
ते च ज्ञानेन भान्त्यातो न साम्यं सर्वथा सतस्‌ ॥ 
स्वरूपेणाणुरास्माऽयं शुणद्वारेण सँग; । 
उभयव्यबहारोऽपि युज्यते प्रत्यगात्मनः ॥ 
परमात्मा स्वरूपेणाप्यरेपव्यापकः श्रतेः । 
सर्वाम्तर्याम्यनन्तश्च तथाऽतः सर्वगो मतः ॥ 


उन उन देहों में योगी एवं सुक्त पुरुषों को शरीर सम्बन्ध को लेकर होने वाली “भै स्थूल हूँ, 
मैं श हूँ” इत्यादि प्रतीति केसे हो सकती है! किञ्च, आस्मशून्य उन देहों में विद्यमान 
इन्द्रियों में प्रबृत्ति भी नहीं हो सकेगी | किंञ्च, उन देहों के विषय में “यह देह योगि- 
परिगृहीत है, यह देह मुक्तपरिगहीत हैँ? ऐसा व्यवहार कैहै संगत होगा! क्‍योंकि वे 
शरीर योगी और सुक्त पुरुषों से साक्षात्‌ धिष्ठित नहीं है, धर्मभूत ज्ञान के द्वारा मी 
अधिषित नहीं है, ऐसी स्थिति में परिग्रह शब्दार्थ ही वहाँ संगत नहीं होता है। उत्तर 
जिस प्रझार आनेक जल्लाशयों में सूर्य की उपलब्धि होती है, उसी प्रकार अनेक देहों में 
आत्मा की उपलब्धि हो सकती है। इसमें कोई बिरोध नहीं। योगियाँ के शक्ति वेचित्र्य 
से अथवा इश्वर के अनुग्रह से बहु देहों में उसी प्रकार प्रबृत्ति उत्पन्न हो सकती है, 
जिस प्रकार एक शरीर में प्रवृत्ति होती है। उन शरीरों में आत्मा के असन्निधान का 
शान नहीं होता है, अत एव आत्मा के उन शरीरों में “मैं स्थूल हूँ, में श हूँ” इस 
प्रकार सन्नित्रान की प्रतीति होती है, तथा उन देहों में आत्मा के असन्निधान का ज्ञान 
होने पर भी स्वेच्छासे “उन उन देहों में--मैं हूँ” इस प्रकार सन्निधान की प्रतीति होती 
है। “यह शरीर मेरा है? इस प्रकार का इच्छाविष्यत्व ही परिग्रह कहलाता है! योगी के 
प्रत्येक देह में अलग अलग रहने वाले मन इत्यादि इन्द्रिय इंश्वरेच्छा इत्यादि कारणों 
से प्रवृत्त होते हैं। इस प्रकार मुक्त पुरुष भी स्वेच्छा से अनेक शरीरों का ग्रहण करता 
है, तथा सर्वज्ञ एवं सर्वविध भोग्य पदार्थों का अनुभव लेता हुआ यथेच्छ रूपों का 
ग्रहण कर लोकों में स्वेच्छा से जहाँ तहाँ संचार करता रहता है। जिस प्रकार प्रदीप 
प्रभा के द्वारा बहुत दूरतक आवेश करता है, उसी प्रकार मुक्तात्मा मौ ज्ञान के द्वारा 
सब पर आवेश करता है--इत्यादि जो उपनिषत्‌ एवं ब्रहसून्रों में कहा गया है उसका 
माव यही है कि ज्ञान के द्वारा सब्र प्रकाशित होते हैं। उसका यह भाव नहीं है 
कि ज्ञान सत्र को प्रकाशित करने के लिये वहाँ पहुँचकर उनसे संयुक्त होता है। प्रभा 
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अक्षव्यापत्यभावेन सुपु्ौ नार्थभासनम्‌ । 
घियो घीमात्रमात्मा च तदा स्वैरं प्रकाशते ॥ 
अस्ताप्संसुखमेतावत्कालमित्यु स्थितः पुमान्‌ । 
परासृशंस्तदाऽप्यात्ममासने विविनक्ति हि॥ 


| ७७७ oS 


मामन्यं च न जानामीत्येवमादिनिषेधगीः । 
माचुष्यादिवि शिष्टात्मपरागर्थेकेगोचरा ॥ 
अइंशब्दानुविद्धा थीः सुपुप्तौ नास्ति तत्र तु । 
Q ° F. 
रत्यगर्थस्वरुपं तु मात्यर्थाग्राहिधीगुणम्‌ ॥ 
इत्यस्यानन्तरमहमर्थस्वमात्मनः प्रतिपा, ज्ञानस्यासुमेयत्वप्चं च 


के साथ ज्ञान का सत्र तरह का साम्य बतलाने में उन बचनों का तात्पर्य नहीं है, क्योंकि 
प्रभा और ज्ञान में महान्‌ अन्तर है; प्रभा अतीत एवं अनागत पदार्थों को प्रकाशित 
'नहीं कर सकती, परन्तु ज्ञान अतीत एवं अनागत पदार्थों को भी प्रकाशित करता है। यह 
जीवातमा रणुस्वल्प है, तथापि ज्ञान के द्वारा सब को प्रकाशित करने से इस इष्टि 
से सवगत भी कहा जाता है। यह दोनों भी व्यवहार इस भाव से जीवात्मा में संगत 
होते हैं। श्रुति प्रमाण से सिद्ध होता है कि परमात्मा स्वरूप से एवं धर्मभूतज्ञान से 
सवव्यापक है, तथा सर्वान्तर्यामी एवं अनन्त है। अत एव परमात्मा सर्वगत माना 
खाता. है | प्रन--यदि आत्मा का गुण बनने वाला ज्ञान नित्य एवं स्वयंप्रकाश है, 
तो सुषुसि में भी विषयों का भान होना चाहिये । यदि सुधुप्ति में विषयों का मान -हो तो 
वह सुपुप्ति ही नहीं रहेगी । सुुप्ति में विषयों के प्रति इन्द्रियव्यापार नहीं हंता है । अतः 
सुपुतत मै ज्ञान के द्वारा विषयों का भान नहीं होता है। उस समय ज्ञान से केवल ज्ञान 
और आत्मा स्वयं प्रकाशते रहते ई। सोकर उठा हुआ पुरुष यह परामश करता है कि 
अब तक मैं सुख से नींद लिया | इस परामर्श से यह सिद्ध होता है कि सुषुप्ति में आत्मा 
ञान से प्रकाशता था । सुषुसि में होने बाला यह आत्मभान केवल आत्मस्वरूप का मान- 
मात्र नहीं है, क्योंकि स्वरूपभान अपने आपको प्रकाशित कर सकता है, प्रध्यक्त्वादि विशिष्ट 
रूप में वह आत्मस्वहूप को प्रकाशित करने भें सामर्थ्यं नहीं रखता है । सुघुसि काल में 
अस्यक्त्वादि विशिष्ट रूप से आत्मा के विषय में होने वाला भान धर्मभूतज्ञान से ही हो 
सकता है। अतः धर्मभूतज्ञान का नित्यत्व सिद्ध होता है। प्रश्न--यदि सुषु में आत्मा 
के विषय में शान दै तो “मैं सुपुत्ति में अपने एवं दूसरे को नहीं जानता था” इस प्रकार 
सुषुति काल में होने वाले ज्ञानाभाव का जो परामश जागने पर होता है, वह कैसे संगत 
होगा ! उत्तर--उस परामश का भाव यही है कि मैं सघुप्ति में मनुष्यत्वादि विशिष्ट रूप 

अपने को नहीं समता था, जिस प्रकार जागने पर समझता हूँ, तथा दूसरे बाल 
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निरस्य, पुनरपि सुखदुःखे प्रयुज्य -- 

ग्रतिकूलाचुकूले तु दुःखमन्यच्च कमिंणः | 

मोक्तुर्भातोऽनयोस्तेन प्रकाशाव्यभिचारिता ॥ 

प्रकाशव्यभिचारे हि तत्सत्तेव वृथा भवेत्‌ । 

भोगार्थं तु तदुत्पत्तिमोंगो न स्यादभासने ॥ 

इच्छाद्वपप्रयत्नादिशब्दैर्थीरभिधी यते | 

अर्थमेदानुविद्वास्ते धीविशेषाः प्रकीतिताः ॥ 

न च देहेकदेशेषु प्रकाशन्ते सुखादिवत्‌ । 

किन्त्वात्मस्था न हीच्छा मे पाद इत्यस्ति घीनृणाम्‌ ॥ 

पादे दुःखं हस्तयोम सुखमित्यादिकाऽस्ति थीः | 

धीभेदास्तत इच्छाद्याः सुखदुःखे तनोगुंणौ ॥ 
इत्युपसंहृतम्‌ । 
पदार्थ को भी नहीं जानता था | इस प्रकार बाहय पदार्थ एवं बाह्यवेष विशिष्ट स्वस्वरूप के 
मान का निषेध में तात्पर्यं है। आत्मस्वरूप भर के विषय में होने वाले मान का निषेध 
में तात्पयं नहीं है । यद्यपि स॒पु्ति में 'अहमहम” ऐसे हं? शब्द को लेकर आत्म-प्रतीति 
नहीं होती, किन्तु विषयों का ग्रहण न करने वाले ज्ञानरूपी गुण से युक्त आत्मस्वरूप 
माब प्रकाशता है | इन सब अयाँ का वर्णन कर आगे प्रज्ञपरित्राणकार ने आत्मा को 
अइमथ सिद्ध किया, ज्ञान के अनुमेयत्व पच का खण्डन किया । आगे सुख दुःख का 
प्रस्ताव करके यह कहा है कि कम करने वाले जीवात्मा को कर्मफल स्वरूपप्रतिकूल 
दुःख एवं अनुकूल सुख अवश्य भासते हैं । अत एव वे अवश्य प्रकाश से युक्त ही रहते हैं, 
कभी बिना प्रकाश के नहीं होते | यदि वे कभी बिना प्रकाश के रहते हैं, तो उनका 
सद्भाव व्यर्थ हो जायगा, क्योंकि मोग के ही लिये सुख एबं दुःख की उत्पत्ति होती है। 
यदि सुख-दुःख न भासे, तो उनका भोग भी न हो सकेगा । इच्छा, द्वेष और प्रयत्न इत्यादि 
शब्दों से ज्ञान ही अभिहित होता है, क्योंकि विभिन्नाथ विषयक ज्ञानविशेष ही इच्छा, द्वेष 
एवं प्रयत्न इत्यादि दै । इच्छा, द्वेष और प्रयत्न देह के एक देश में विद्यमान रूप में 
प्रतीत नहीं होते हैं, जिस प्रकार सुख एवं दुःख देह के एक देश में बिद्यमान वस्तु के 
रूप में प्रतीत होते हैं। जिस प्रकार “मेरे पाद में वेदना है, शिर से सुख है” इत्यादि 
रूप से सुख-दुःख देहैकदेशवर्ती प्रतीत होते हैं, अत एव वे देह कें धमं हैं, उसी प्रकार 
मनुष्यों का ऐसा अनुभव कभी नहीं होता कि हमारे पाद में इच्छा है, शिर में द्वेष है 
इत्यादि । इससे सिद्ध होता है कि इच्छा, द्वेष और प्रयत्न इत्यादि आत्मा के धमं हैं, 
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५५२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ ` [ बुद्धिपरिच्छेद! 

पाणिपादादिदेहैकदेशवतितयोपलम्मेन सुखदुःखयोर्देदैकधरमतम्‌ 
'इच्छादेस्त तथाऽलुपलम्भेन ज्ञानविशेषत्वोपपत्ति,, ज्ञानस्य स्वाश्रया- 
दन्यत्राव्तेमानत्वम्‌, संयोगमनपेक्षय विषयविषयिभावेन प्रकाशकत्वम्‌ | 
अद्गव्यत्वमित्याद्र्था भाष्यादिविरुद्धा! परतन्त्रदन्तिदन्तादन्तितन्द्रालुतया 
परिग्रहीताः । न्यायसुदरशने तु तैरेव सखदुःखयोरात्मधर्भख चोक्तम्‌ । तथा 
हि--“भाष्ये मबुष्यादिपिण्ड विशिष्टस्यात्मन; ' सुखित्ववचनं न विशेषण- 
भूतशरीरस्यापि, आात्ममात्रस्यैव सुखाश्रयत्वात्‌ । किन्तु शरीरे वर्तमानस्यैः 
वात्मनो नैपयिकमुर्खादिसखमिति तहिशिष्टात्मनस्तह्व्वमयमात्मा सुखी- 
त्यनेनापि प्रतीयते” इत्यर्थः । 


अत एव ज्ञानविशेष हें। “पाद में दुःख है, हाथ में सुख है” इत्यादि रूप से मनुष्यों को 
अनुभव होता है । इससे सिद्ध होता है कि इच्छा इत्यादि आत्मा के धर्म हैं, तथा ज्ञान 
विशेष हैं | सुख-दुःख शरीर के गुण है, आत्मा के नहीं। यह कह कर उस ग्रन्थ से इस 
बिचार का उपसंद्दार किया गया है । 

“पाणिपाद? इत्यादि | इस प्रज्ञापरित्राण में ये जो पाँच अर्थ वर्णित हैं कि १) 
प्राण और पाद इत्यादि देहैकदेशों में अनुभूत होने से सुख और दुःख देह के ही धमं हैं। 
(२) इस प्रकार देह के एकदेश में अनुभूत न दोने से इच्छा इत्यादि ज्ञानविशेष 
सिद्ध होते हैं। (३) ज्ञान उस देश में पहुँच कर विषय को प्रकाशित नहीं करता है, जिस 
देश में आत्मा पहुँचा नहीं है | (४) ज्ञान विषयों के साथ संयोग रखे बिना ही 
विषयविषयिमाव सम्बन्ध से पदार्थों का प्रकाशक होता है। (५) ज्ञान अद्रव्य हैन 
ये पाँच अर्थ श्रीभाष्यादि ग्रन्थों से विरुद्ध है। श्रीमाष्यादि ग्रन्थों में ये अर्थ वर्णित हँ 
कि सुख-दुःख, इच्छा, द्वेष इत्यादि ज्ञानविकासविशेष हैं, ये आत्मा के धर्म हैं। बिस 
प्रकार प्रभा वहाँ तक पहुँचती है, जहाँ तक दीप नहीं पहुँचा है, उसी प्रकार शान मी 
वहाँ तक-पहुँचता है, जहाँ तकआत्मा नहीं पहुँचा है। ज्ञान विषयों से संयुक्त होकर हद 
उनका प्रकाशक होता है, तथा ज्ञान द्रव्य है। ऐसी स्थिति में प्रज्ञापरित्राणकार भीमाष्यादि 
विरुद्ध इन अर्थों को जो स्वीकार किया है उसका कारण यही प्रतीत होता है किपर 
सिद्वान्ती रूपी हाथियों के दन्तादन्ति युद्ध करने में उनका आलस्य है, अत एव उं 
परबादियों के सिद्धान्तों को स्वीकार किया है। जो युद्ध परस्पर दाँतों से किया जाता 
वह दन्तादन्ति कहलाता है। यहाँ उस युद्ध के रूप में शाल्लार्थ को लेना अभिमत 
अत एव उन्होंने न्यायसुद््शन में सुख-हुःखों को आत्मा का ही धर्म सिद्ध किया है 
उन्होंने यह कहा है कि श्रीभाष्य में मनुष्यादि शरीरविशिष्ट आत्मा को जो सुखी कई 
गया है, उसका यह भाव नहीं है क्रि आत्मा के विशेषण बनने वाले सुख दुःख, शरीर 


ले At HR ~ न्प्रा 5 शरी र 
` घमं हैं, क्योकि केवल आत्मा ही घुल का आश्रय होता है । किन्तु आत्मा अरग : 
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पञ्चमः ] भाषानुवादसाहतम्‌ पूपू३ 
( अदृष्टस्येरबरप्रीतिको पात्मकत्वनिरूपणम्‌ ) 
एवसद्ष्टठमपीखरप्रीतिकोपात्मकमेव । तहिषयत्वप्रतिनियमादेव च 
७ ९ ¢ = ~ 

केत्रज्ञानां कमंफलनियमोपपत्तिः शाख्रगम्पत्वाचास्य तथास्वमवसीयते । 
तथा च द्रमिडाचायंभाष्यम्‌-“फलसंबिभन्त्सया हि कर्मभिरात्मानं 
'विग्रीपन्ति” इत्यादि । भाष्यमपि “शास्त्रैकसमधिगम्ये एव” 
इत्यादि । स्त्रकारैरेवैतद्विशद्सुपपादितम्‌--“फलत उपपत्तेः” 

La ~ ® [oS Ne ० ० ` 
इत्यादिभिः । यत्त॒ शरीरादिकं भोक्तविशेपणुणप्ररितक्ूतपू्यकं तङ्कोग- 
रहता है, तभी उसको वैर्षायक सुखादि प्राप्त होते हैं। शरीर विशिष्ट आत्मा का सुखित्व 
“यह आत्मा सुखी है” इस प्रतीति से सिद्ध होता है । इससे सिद्ध होता है कि सुखादि 
का आस्मधर्मत्व ही उन्हें अभिमत है। यह सिद्धान्त श्रीमाष्यादि के अनुकूल है। ऐसी 
स्थिति में प्रज्ञापरित्राण में उन्होंने श्रीभाष्य विरुद्ध श्रथों का जो प्रतिपादन किया है, उसका 
कारण परत्रादियों से शास्रार्थ करके उनके मत का खण्डन कर अपने सिद्धान्त की स्थापना 
में आलस्य ही है। इस आलस्य के कारण ही उन्होंने परबादियों क सिडान्तो को 
स्वीकार किया है । 

( अइ ईश्वर की प्रीति एवं कोप है--इस अथं का निरूपण ) 

“एवमहृष्टमाप? इत्यादि । जिस प्रकार इच्छा और प्रयत्न इत्यादि ज्ञानविशेष हैं, उसी प्रकार 
पुण्य-पाप कर्मों से उत्पन्न होने वाल्ले धर्माधम नामक अहृष्ट मी ज्ञानविशेष ही है । पुण्य 
कर्म करने पर कर्ता जीव के प्रति जो ईश्वर प्रसन्न होते हैं, उनकी प्रीति ही कमजन्य घम 
नामक अदृष्ट है, तथा पाप कर्म के करने पर कर्ता के प्रति जो ईश्वर कुपित होते हैं, उनका 
कोप ही पापजन्य अघम नामक अहष्ट है। ये धर्माधर्म प्रत्यक्षादि प्रमाणों से विदित नहीं 
हो सकते, एक मात्र शास्त्र से ही विदित होते हैं | अत एव इन्हें अष्ट कहा जाता है। इन 
प्रीति और कोपों के द्वारा ही कर्ता को इष्टानिष्ट फल प्राप्त होते हैं । प्रशन-यदि दष्ट इश्वर 
को प्रीति एवं कोप हो है, तब तो कर्मकर्ता जीव कर्मजन्य अहष्ट का आशय नहीं होंगे, 
ऐसी स्थिति में करम-फल की व्यवस्था कैसे हो सकेगी १ उत्तर--पुण्य कमं करने वाले के प्रति 
ही ईदवर प्रसन्न होकर अनुग्रह संकल्प से उन्हें इष्ट फल भुगाते हैं, तथा पाप कम करने 
वाले के प्रति ईश्वर रुष्ट होकर निग्रह संकल्प से . उन्हें अनिप्ट फल भुगाते हैं, इस 
प्रकार कर्-फल की व्यवस्था सम्पन्न होती है। भहष्ट एक मात्र शास्त्र से ही विदित होने वाला 
पदार्थ है । शास्त्र से ही अदृ-ईश्वर प्रीति कोपात्मक एवं कर्म-फल की व्यवस्था सिद्ध होती है। 
अत एव द्रमिडाचार्य ने भाष्य में यह कहा है कि जीव इष्टफल प्राप्त करने की इच्छा से 
सत्कमों के द्वारा परमात्मा को प्रसन्न करना चाहते है । श्रीमाष्य में भी कहा गया है कि ुण्य- 
पापों का स्वरूप केवल शास्त्र से ही जाना जा सकता है। सून्नकारने “फलमत उपपचेः' 
इत्यादि सूत्रों से इस अर्थ का विशद उपपादन किया है । अर्थ कर्मफल इस परमात्मा 


से दी प्रास होते हैं, क्योंकि ईश्वर सर्वज्ञ एबं सर्वशक्तिसम्पच्न होने से फलदाता बन 
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| अधीन है, क्योंकि श्रीमगवान्‌ ने यह स्वयं कहा है कि “आहं हि सर्वयशाना 


प४४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ इदिपरिचछ्ेः 


साधनत्वात्‌ स्रगादिवदिति सिद्ध ज्ञानाथजुपपत्तेः परिशेपाज्जीवसमवेता- 
इष्टसिद्धिरिति वेशेषिकादिभिः स्वीक्रियते, तदसत्‌, अस्मदुक्ताइटादेव 
नियमोपपत्तौ विपक्षे वाधकाभावात्‌ । न चान्यत्र मोगप्रसङ्ग:; नियामकस्पे- 
च्छादेरध्यक्ष्वात्‌ । एवं च सत्यम्नीन्द्रादिदेवताप्रीत्यादेरपि श्रतिसिद्ध- 
त्वेनाइथतया स्वीकारे न दोषः। तेषामपि फलदातृत्वमीशवराधीनम्‌ | 
सर्वत्र साधारणमीश्वरप्रीत्यात्मकमदष्टम्‌ । तथा च स्वयमेवाह--““अहं हि 


सकता है । यहाँ पर नेयायिक इत्यादि वादी अहष्ट को जीव का गुण सिद्ध करने के लिये इस 
अनुमान को उपस्थित करते हैं कि शरीर इत्यादि पदार्थ भोक्ता के विशेष गुण से प्रेरित 
पञ्जभूतों से उत्पन्न हैं, क्योंकि वे भोक्ता के भोग के साधन हैं, जिस प्रकार किसी पुरुष के 
अपने मोग के लिये निर्मित होने वाले माला इत्यादि पदार्थं उसके भोग के साधन होते हैं, 
तया उस भोक्ता पुरुष में विद्यमान ज्ञान, इच्छा और प्रयत्न इन विशेष गुणों से प्रेरित 
पुष्पादि भौतिक पदार्थों से उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार शरीर इत्यादि भोक्ता के भोग के | 
साधन हैं, अतः ये भी उस मोक्ता के विशेष गुण से प्र रित पंचभूतों से उत्पन्न है। 
इन पञ्चभूतों को प्रेरित करने वाला बह विशेष गुण कोन सा है ! जो भोक्ता जीव में विद्यमान 
हो | वह गुण ज्ञान और इच्छादि नहीं है, क्योंकि शरीरोतपत्ति के पूयं भोक्ता जीव में शान 
और इच्छादि का अमाव है। भोक्ता जीव में विद्यमान वह गुण अहृष्ट ही है, उससे 
प्रेरित मूतों द्वारा "शरीर आदि की उत्पत्ति होती है। इस प्रकार इस अनुमान से भोक्ता 
जीवों में विद्यमान अदष्ट नामक विशेष गुण सिद्ध होता है। यह वैशेषिक इत्यादि वादियों 
का मत है, यह मत समीचीन नहीं है, क्योंकि हमारे सिद्धान्त के अनुसार ईश्वर के प्रीति 
कोप रूप शष्ट से शरीर इत्यादि कर्म फलों की व्यवस्था सम्पन्न होती है। भोक्ता जीवों 
में अदृष्ट नामक विशेष गुण न हों, इसमें कोई हानि नहीं है । अतः उपयुक्त 
अनुमान में वर्णित साध्य को न मानने में कोई बाधक तर्क नहीं है। अतः उस अनुमान से 
नीवनिष्ठ अहृष्ट सिद्ध नहीं हो सकता | प्रश्‍न-यदि इश्वर रूपी दूसरे आत्मा 
विद्यमान प्रीति और कोप ही अष्ट हो तो दूसरे जीवों को भी वैसा भोग क्यों न भोगना 
पड़े १ उत्तर -ईश्वर उन उन कम करने वाले जीवों को ही उन उन फलों को 

के लिये इच्छा करते हैं, दूसरों को वैसा भगाने के लिये इच्छा नहीं करते । : ईशर 
रूप वह अद्--जो कमो से उत्पन्न होता है -नियामक है। वह अतिप्रसकत नहीं दोता 

है। अतः वह व्यवस्थापक हो सकता है, दूसरों को कर्मफल भोगने का प्रसङ्ग 

` आयेगा | प्रदन--यदि कर्मजन्य अहष्ठ ईष्वर प्रीति-कोप ही हैं, तो उन उन कमो ढा 
आराध्य इन्द्रादि देवताओं की प्रीति ष्ट क्यों न हो! उत्तर-अग्निं और इन्द्र इत्यादि 
देवताओं की प्रीति इत्यादि भी श्रुतसिद्ध रूप में अदृष्ट रूप में मानने योग्य ३ 


इसमें कोई दोष नहीं है। हाँ, इन्द्रादि देवताओं का जो फलदातृत्व है न ब 
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पञ्चमः ] भाषानुवादसहितमू १५५. 


सर्वयज्ञानां भोक्ता च प्रञ्चरेव च” इति । ईरवरज्ञानस्य कोपाद्यात्मकत्व 
विविधकमोंपाधिकम्‌ । न्‌ चैष दोषः; स्तराज्ञांपरिपालनानुरूपगुणत्वात्‌ । 
एवं सौशील्यवात्सल्यसोहादग्रसृतयोऽपि बुद्धिविशेषा; । 


( रत्यादिस्थायिभावानां बुद्धिपरिणामत्वनिरूपणम्‌ ) ` 


भरतादिपठिताश्च रत्यादयः स्थायिभावास्तत्परिणामरूपा:ः । संचारि- 
भावेषु च निर्वेदादयः स्वाबमाननादिरूपुद्विनिशेपा एव। ग्लान्यादयस्तु 
शरीराद्यवस्थाबिशेषाः । स्वप्नशब्दस्याप स्वप्नद्शेनाभिम्रायत्वे बुद्धिविशेष- 
विषयत्वं व्यक्तम्‌ । सुपुप्त्यभिम्रायत्वेऽप्यमूर्च्छितस्य जीवतः समस्तज्ञान- 
प्रसररहितावस्थाविषयत्वम्‌ । एवं जाड्यादिष्तापि चिन्त्यम्‌ | निद्रा तह 
कस्याबस्था ? चिन्तालस्यक्ुमादिभिः सम्मीलतो मनसो ज्ञानस्येव वा । 


प्रभुरेव च” । अर्थ - मैं ही सर्वं यजञों का भोक्ता हूँ, अर्थात्‌ सवं यज्ञों से आधारित होने 
वाला हुँ, तथा मैं ही सवं यज्ञों का प्रभु हुँ, अर्थात्‌ फलदाता हुँ । ईश्वर का धमंभूतज्ञान 
जो कोप इत्यादि रूपों को धारण करता है, उसमें नियामक विविध कर्म ही है | विविध कम- 
रूप उपाधियों के अनुसार ही ईश्वर का ज्ञान कोपादि रूप को धारण करता है। कर्मानुसार 
कोप एवं प्रीति को प्राप्त होना इश्वर का दोष नहीं हो सकता, क्‍योंकि यह प्रीति एवं 
कोप ईश्वर की आज्ञा के परिपालन का अनुरूप गुण है। महान्‌ होते हुए भगवान्‌ 
मन्द जीवों के साथ हिलमिल कर रहने के लिये जो अनुकूल बुद्धि रखते हैं, वही 
सौशील्य कहलाती है। आश्रितों के दोषों पर ध्यान न देकर उन्हें अपनाने की अनुकूल 
बुद्धिविशेष ही वात्सल्य है । सबके प्रति अनुकूल बुद्धि रखना ही सौहाद है। इस प्रकार 
सौशील्यादि गुण भी ज्ञानविशेष ही सिद्ध होते हैं। 


( रति इत्यादि स्थायिभाव बुद्धि का परिणाम हैं- इस अथं का निरूपण ) 

'भरतादि? इत्यादि । मरत नाट्यशास्त्र एवं अलङ्कार थाल्न में रस रूप में परिणत 
होने बाले जो रति इत्यादि स्थायिमाव वर्णित हैं, वे भी बुद्धि के परिणाम विशेष ही हैं। 
संचारिमावों में निवेद इत्यादि भी बुद्धिविशेष ही हैं । अपना अवमान समझना निवेद है। 
ग्लानि इत्यादि शरीर इत्यादि के अवस्थाविशेष हैं। स्वप्नशब्द का दो अर्थ है-( १) 
प्रसिद्ध स्वप्न और ( २ ) सुषुसि । यदि रुप्नशब्द का प्रसिद्ध स्वप्नद्शन को अर्थं मानकर 
प्रयोग किया जाय, तो वह स्वप्नद्शंन ज्ञानबिशेषरूप होने से स्वप्नशब्द शानविशेष का 
वाचक होता है। यदि सुषुत्ति के अभिप्राय से स्वप्नशब्द का प्रयोग हो तो उस शब्द का 
यह अर्थ होता है कि मूच्छ! में न पड़कर जीवित रहने बाले जीव को जो सम्पूण शान- 
प्रसरण शून्य अवस्था होती है, उस अवस्था का वाचक है स्वप्तशब्द | इसी प्रकार 
जाड्यादि के स्वरूप को भी समझना चाहिये। प्रश्न--निद्रा किंस की अवस्था है? 
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५५६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ बुद्धिपरिच्छैद, 
सैव च सुपुप्त्यादिकारणम्‌ । कथं तर्हि “अभावग्रत्ययालम्भना बृचिनिद्रा" 
इति पारमे सत्रम्‌ ? इत्थम्‌, समाधिमधिगच्छतो बृत्यन्तरवन्निरोदव 
व्यत्वाभिप्रायम्‌, निरोधपरत्वात्‌ प्रकरणस्येत्ययमर्थं आ्मसिद्धाबक्तः | 
बुद्धेश्च निविंषयत्वनिराश्रयत्वनिर्थर्सकत्वादिगोचरा दुरुहाः शूल्यवाद- 
बहुपलम्मविरोधादिभिदूंषणीयाः | असर्ख्यात्यारमर्यात्यनिर्यचनीयख्यात्या- 
दयश्च न्यायपरिशुद्धावस्माभिदूषिताः । तथा प्रमाणग्रमेयादिकं 
व्यवहारोपयिकमखिलमपि तत्रैव प्रपञ्चितमिति नेह प्रस्तूयते । वैशेपिक- 


शैलीमनुसृत्य यथावस्थितपदार्थस्वरूपं ह्यत्र विशोध्यत इति | 

उत्तर- चिन्ता, आजस्य और परिश्रम इत्यादि के कारण निर्व्यापार होने वाले मनका 
अवस्थाविशेष निद्रा है, अथवा धर्मभूतज्ञान की अत्यन्त संकुचित ्रवस्था ही निद्रा है। वही 
निद्रा सुषुसति इत्यादि का कारण है | प्रश्न- ऐसी स्थिति में निद्रा इत्तिवशेष सिद्ध नहीं होती 
है, तब “अमापप्रत्ययालम्बना बृततिनिंद्रा” यह परमर्षि औपतञ्जलि का सूत्र कैसे संगत 
होगा ! क्योंकि इससे तो निद्रा वृत्ति सिद्ध होती है ! उत्तर--यद्यपि निद्रा इत्ति नहीं है, 
तथापि समाधि पाने वाले साधक को अन्यान्य वृत्तियों के समान निद्रा का मी निरोध 
करना चाहिये। इस निरोध के प्रतिपादन में ही उस प्रकरण का तात्पय है, निद्रा को 
बृत्ति सिद्ध करने में उस प्रकरण का तासर्यं नहीं है । निद्रा का निरोध करना 
चाहिये-इस अथ का प्रतिपादन करने के लिये निद्रा को बृत्ति का रूप 
दिया गया है । यह अर्थ ग्रात्मसिद्धि में वणित है । बुद्धि को निर्विषय, 
निराश्रय एवं निर्धभक सिद्ध करने के लिये परवादियों द्वारा जो अनुमानाभास 
एबं तर्काभास प्रस्तुत किये जाते हैं, जिस प्रकार अनुभव विरोध इत्यादि 
दोषों से शून्यवाद का खण्डन किया जाता है, उसी प्रकार इन अनुमानामास 
और तर्कामार्सो का भी अनुभवविरोध इत्यादि दोष देकर खण्डन करना चाहिये। 
अम के विषय में विभिन्न वादियों द्वारा विभिन्न ख्याति कही जाती हैं, माध्यमिक बाद 
असत्ल्याति अर्थात्‌ सवथा अविद्यमान पदार्थ का भान. भ्रम में मानते हैं; योगाचा 
बौद्ध आत्मख्याति अर्थात्‌ भ्रम में ज्ञान का ही बाह्यविषयरूप से मान मानते ६ 
अद्वेती विद्वान्‌ श्रनिवंचनीयख्याति अर्थात्‌ सद्सद्विलक्षणपदार्थं का श्रम में मान 
हैं। इस प्रकार अन्यान्य वादी अन्यान्य ख्यातियों को मानते हैं | इन ख्यातिवादों का खण्डन 
हमने न्यायपरिशुद्धि में किया है, जो वहीं द्रष्टव्य है, तथा व्यवहारोपयोगी प्रमाण र 
प्रमेय इत्यादि सबको हमने उसी न्यायपरिशुद्धि में ही विस्तार से कहा है । श्रतः 

यहाँ प्रस्ताव नहीं किया जाता है। यहाँ तो वैशेषिक दार्शनिकों की शैली का 

करके यथावस्थित पदार्थस्वरूप का अच्छी तरह से निरूपण किया जाता है। यही ६ 
` अन्य में उद्दिष्ट है। 
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पं्चंमः ] _ माषानुवादसहितम्‌ पूप 


साहाभाम्यवशंत्रदी कृतय ति्षोणीशवाणीशता 
शुयाङ्गोगसमेधकभ्रतिशिरःप्रासादमासेदुमी । 
नित्यानन्द विभूतिसन्निधिसदासामोददामोदर- 
स्वैरालिङ्गनदौललित्यललितोन्मेपा मनीपा मम ॥ 


इति कविताकिकसिहस्य सवंतन्तरस्वतन्त्रस्य श्रीमद्वे्कटनाथस्य 
वेदान्ताचार्यस्य क्तिषु न्यायसिद्वाञ्जने 
बुद्धिपरिच्छेदः पञ्चमः 
सम्पूर्ण: ॥ 


CAPT. 


माहामाम्य? इत्यादि । मेरी बुद्धि ने माग्यविशेष से यतिराज के बाणीशत को 
वश में कर लिया है, तथा मेरी बुद्धि भगवदनुभवरूपी भोग को बढ़ाने वाले वेदान्तरूपी 
मासाद में पहुँच गई है। यह मेरी बुद्धि नित्यानन्दयुक्त त्रिपादविमूति में विराजमान 
नित्यानन्दमय श्रीभगवान्‌ के दिव्य विग्रह के स्वेच्छालिङ्गन के औत्सुक्य से नव नव 
न ति ललित स्फुरणो से सम्पन्न हो। यहाँ समासोक्ति अलङ्कार के अनुसार 
चो अपने अधीन रखने वाली राजमहिषी का वृत्तान्त इस प्रकार सूचित होता है 
के कोई राजमहिषी महाभाग्य से राजा एवं वाणीशत अर्थात्‌ वादछ्यय को वश में कर 
रखी है, तथा दिव्य भोगवर्धक प्रासाद में पहुँची हुई है, नित्यैश्वर्य से सदा सानन्द रहती 
? पेया महाराज का हढ़ आलिङ्गन करने के लिये उत्सुक रहती है । 


इस प्रकार कवितार्किकसिंह सचंतन्त्रस्वतन्त्र श्रीमद्वेङ्गःनाथ 
वेदान्ताचायं को कृति न्यायसिद्धा्जन का 
बुद्धिपरिच्छेद सम्पूण हुआ ॥ 
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अद्रव्यपरिच्छेद 
( अद्र्व्यलक्षर्णवभागनिरूपणप्‌ ) 


अथाद्रव्यम्‌ । संयोगरहितमद्रव्यम्‌ | तत्र च त्रिगुणे सदशविसदृश- 
रूपोऽस्थासन्तानः, कालेऽपि चणलवनिमेपत्वादिपरार्थपरयन्तः, बुद्धौ 
प्रत्यक्षानामेतित्वशोतत्वा दिरूपः, शुद्वसर्वेऽपि केचित्‌ त्रिुणसमा इत्यनन्त- 
प्रकारो यथाग्रमाणमचुसन्धेयः | एतदपेज्ञया च वरदविष्णुसिश्ररुक्तम्‌- 
"गुणाथानन्ताः” इति । तेषां चानन्तवैषम्यस्य विविच्य निर्देष्ठुमशक्य- 
त्वाच्छक्यांशस्य च ट्रूव्यनिरूपणेनेव निरूपितग्रायस्वात्‌ तथाऽतिरिक्त- 
निरूपणस्य च लोकच्यवद्दाराषृ्टाद्यपयोगाभावादन्यानि स्फुटपरिगणः 
नीयान्यद्रव्याणि निरूप्यन्ते । तानि सस्मरजस्तमांसि, शब्दादयः, पञ्चः 
संयोगः, : शक्तिरिति दशेत । एवंविधेष्वेवाद्रच्येषु गुरुत्वद्रवत्वस्नेह- 
संस्कारसंख्यापरिमाणपृथक्त्वविभागपरत्वापरस्बकमंसामान्यसाइश्य विशेषसम- 


( अद्रव्यों का लक्षण एवं विभाग का निरूपण ) 


“अथाद्रव्यम्‌ः इत्यादि। अब आगे अद्रव्य का निरूपण किया जाता है। जो 
पदार्थ संयोग से रहित हो, अर्थात्‌ जिसमें किसी दूसरे का संयोग नहीं होता, तथा जो 
दूसरे में संयुक्त नहीं होता, वह अद्रव्य है। यह अद्रव्य का लक्षण है। इस प्रकार के 
अद्रव्य अनन्त हैं । प्रकृति में प्रलयकाल में प्रतिक्षण सहश अवस्थों की सन्तति होती 
रहती है, तथा सुष्टिकाल में विसदश अवस्थाओं का सन्तान होता रइता है, काल 
क्षणत्व, लवत्व और निमेषत्व से लेकर पराध॑पर्यन्त अवस्थायं होती हैं । बुद्धि में प्रत्यक्षत 
अनुमितित्त और शाब्दत्व॒ इत्यादि अवस्थायें होती रहती हैं, तथा शुद्धसत्त् मै 
प्रकृति के समान अबस्याये होती रहती हैं। ये सभी अवस्थायें अद्रव्य हैं। इस प्रकार 
द्व्य अनन्त प्रकार का होता है। किस किस में कौन कौन अवस्थारूपी अद्रव्य होता 
है, यह अर्थ उन उन प्रमाणों के अनुसार जानने योग्य है। इन अवस्थारूपी भ 
की अनन्तता में ध्यान रखकर ही श्रीवरदविष्णुमिश्र ने यह कहा है कि गुण ु 
होते हैं?।ये अबस्थारूप अद्रव्य अनन्त हैं, उनमें परस्पर में मेद भी अनन्त है, ब 
अलग अलग स्पष्ट निर्देश करना अशक्य है। जिन मेदों का निर्देश हो सकता दै ८ 
निरूपण के प्रसङ्ग में ही उनका निरूपण प्रायः हो चुका है। उससे अधिक द 
| क्रोकव्यवह्वार एवं अदृष्ट इत्यादि में अनुपयुक्त है । अतः उनका निरूपण न ss 
fo परिगणन करने योगय प्रसिद्ध अद्रव्यों का ही निरुपण किया जाता है। वे अर | 
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वायाभाववैशिष्व्यादीनां यथासम्भवमन्तर्भावः । एष्वपि केपाश्विदनन्त- 
मावः सयूथ्यसम्मतस्तत्र तत्र वक्ष्यते | समूथ्याङ्गीकृतैः कैश्चित्‌ सहैकत्वा- 
.दयस्तस्मुक्ताकलापेऽद्रच्यभेदा अस्माभिरुक्ता; | 
( सत्त्ररजस्तमसामद्रव्यत्वनिरूपणम्‌ ) 

तत्र प्रकाशसुखलाघबादिनिदानमतीन्द्रियं शक्त्यतिरिक्तपद्रव्य 
सच्चम्‌ | तद्‌ द्विधा--शुद्धमशुद्धं चेति | रजस्तमःशून्यदर्यवृत्ति स्तं शुद्ध 
सस्तम्‌ | तन्तित्यविभ्ूतौ । रजस्तमस्सहब्रृत्ति स्तमशुद्भसच्चम्‌ । तत्‌ त्रिगुणे | 
सत्तलक्षण एव लोभप्रबृच्यादिनिदानं प्रमादमोहादिनिदानमिति विशेषण- 
विनिमयेन रञजस्तमसोलंक्षमो । त्रीण्यप्येतानि यावछकतिव्यापा- 
न्यनित्यानि नित्यसन्तानानि | तानि प्रलयदशायामत्यन्तसमानि, सृष्ट्यादो 


रज, तम, शाब्द, स्प, रूप, रस, गन्ध, संयोग और शक्ति ऐसे दस ही हैं। इन अद्रब्यों 
में ही गुरुत्व, द्रवत्व, स्नेह, संस्कार, संख्या, परिमाण, प्थक्त्व, विभाग, परत्व, अपरत्व, कमं, 
सामान्य, साहश्य, विशेष, समवाय, वैशिष्ट्य और अमाव का यथासम्भव अन्तर्भाव हो जाता 
है। हमारे सम्प्रदाय के दूसरे विद्वान्‌ इनमें कतिपय का पूर्वोक्त में जो अन्तर्भाव नहीं 
मानते हैं, किन्तु बहिर्भाव दी मानते हैं, यह अर्थ उन उन प्रसन्ञों पर कहा जायगा । हमारे 
सम्प्रदाय के अन्य विद्वानों द्वारा अङ्गीक्कत कई द्रव्यों के साथ एकत्व इत्यादि अद्रव्य- 
विशेषों का प्रतिपादन हमने 'तत्त्वभुक्ताकल्लाप! में किया है । 
( सर्व, रज और तम के अत्रव्यस्व एवं लक्षण का निरूपण ) 
तत्र प्रकाश' इत्यादि । उनमें सत्व का यह लक्षण है कि प्रकाश, सुख और 
लाघव इत्यादि का कारण हो, श्रतीन्द्रिय हो, शक्ति से अतिरिक्त हो एवंविध अद्रव्य स्त है । 
इनमें प्रथम विशेषण रज और तम में अतिव्याप्ति को दूर करने के लिये कहा गया है | 
अतीन्द्रिय्व विशेषण शब्दादि को व्यावृत्त करने के लिये दिया गया है । शक्स्यतिरिक्तत्व 
विशेषण शक्ति एवं अतीन्द्रिय संयोग में अतिव्यासि को दूर करने के लिये दिया गया है। 
यह सत्व दो प्रकार का है--( १ ) शुद्ध सत्व और (२) अशुद्ध सत्त्व । रज एवं तमोशुण 
से रहित द्रव्य में विद्यमान सस्व शुद्ध सत्त है।यह शुद्ध सत्त नित्विभूति में विद्यमान 
। जो सत्त्वगुण रज और तमोगुण के साथ रहता है, वह अशुद्ध सत्त्व दै । वह प्रकृति 
में रहता है ' सन्त्व गुण के लक्षण में प्रकाश, सुख और लाघवादि कारण होना, ऐसा 
जो कहा गया है, उसके स्थान में लोम और प्रबृत्ति इत्यादि का कारण होना ऐसा 
विशेषण देने पर रजोगुण का लक्षण बन जाता है, तथां प्रमाद और मोह इत्यादि का 
कारण होना, ऐसा विशेषण देने पर तमोगुण का लक्षण बन जाता है। सत्त्वगुण के 
सक्षण में वर्णित इतर विशेषणों को इन लक्षणों में अन्तर्भूत करना चाहिये, तमी 
भतिन्याति दूर होंगी | ये तोनों सम्पूर्ण प्रकृति में व्याप्त हैं, अनित्य हैं, परन्तु इनका 
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विषमाणि, क्रमात्‌ सृष्टिस्थितिसंद्दारोपयुक्तानि । ईश्वरसङ्करपादिसहकारि 
भेदात्‌ परस्परामिमवो ड्भवसहकारित्वादिमन्त्येतानि । तत्तदृष्टोपलब्धपुरुप- 
भेदादुङ्भवसमत्वादिभावात्‌। यथोक्तं भगवता पराशरेण--“वर्त्वेकमेव” 
इत्यादि, “तदेव प्रीतये भूत्वा” इत्यादि च। भगवद्गीतायां तद्भाष्ये 
चैतदिशदमचुसन्धेयस्‌ । साच्तिकराजसतामसकार्यगतिकर्माहारदानादि 
विभागोऽपि तत्रेव प्रपश्चेन द्रष्टव्यः 


सन्तान प्रवाह की तरह सदा बने रहते हैं | ये तीनों गुण प्रलयकाल में अन्यन्त साम्यावस्था 
में पहुँच जाते हैं, सृष्टि और स्थितिकाल में वेषम्यावस्था में आ जाते हैं। इनमें रजोगुण 
सृष्टि में सत्त्वगुण स्थित में और तमीगुण प्रलय में उपयुक्त होता है। ये गुण ईश्वर 
सङ्कल्प इत्यादि सहृकारिकारणों के अनुसार परस्पर में एक दूसरे को दबाने वाले, वर्धक 
एवं सहायक होते हैं, क्योंकि विभिन्न अदृष्टों से सम्पन्न विभिन्न पुरुषों में किसी में किसी 
गुण का आविर्भाव तथा साम्यावस्था में अवस्था नहीं देखने में आती है। लोक में देखा 
जाता है किं एक हो स्त्री भर्ता के प्रति सुल का कारण, सपत्नी जनों के प्रति दुःख हेतु 
तथा दूसरे कामुक के प्रति मोह का कारण बन जाती है। वहाँ भर्ता में सत्त्वगुण का 
आविर्माव और इतर गुणों का अभिभव, सपत्नी जनों में रजोगुण का आविर्भाव तथा 
इतर गुणों का अभिभव एवं दूसरे कामुक में तमोगुण का आविर्भाव और इतर गुणों का 
अभिभव सिद्ध होता है। भगवान्‌ पराशर ने-- 
वस्त्वेकमेव दुःखाय सुखायेर्ष्यागमाय च । 
कोपाय च यतस्तस्माद्वस्तु वस्त्वात्मकं कुतः ॥ 
इस श्लोक से यह कहा है कि एक ही पदार्थ विभिन्न पुरुषों में दुःख, सुख, ईर्ष्या 
प्राप्ति एवं कोप का कारण होता है। ऐसी स्थिति में वह पदार्थ एक स्वभाव वाला 
हो सकता है १ तथा-- 
तदेव प्रीतये भूत्वा पुनढुःख़ाय जायते! 
तदेव कोपाय यतः प्रसादाय च जायते। 
तस्मादू दुःखात्मकं नास्ति न च किञ्चित्‌ सुखात्मकम्‌ ॥ 
इश शलोक से यह कहा है कि एक ही पदार्थ एक पुरुष के विषय में क्रिसी कार्ल में 
सुख का कारण होकर पुनः दुःख का कारण बन जाता है। बही आगे कोप को का 
बनकर कालान्तर में प्रसाद का कारण बन जाता है। इसलिये कोई पदार्थ केवल छन 
का कारण तथा केवल दुःख का कारण नहीं माना जा सकता है। भगवद्गीवा न 
उसके माष्य में ये सब अर्थ विशद रूप से वर्णित हैं, वहीं द्रष्टव्य हैं । स्व, म 
 तमोगुणका कायं एवं गति कम, आहार, दान इत्यादि में सास्तिक, राजस, वामस, ह 
क वहाँ विस्तार से वर्णित हैं 
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एषां चाद्रव्यस्वै शारीरकभाष्ये व्यक्तम्‌ । “रचनानुपपत्तेश्च” इत्यादि- 
त्रे “चकारादन्दयस्यानेकान्त्यं सप्रुचिनोति” इत्युपक्रम्य “यतः 
स्वादयो द्रव्यधर्माः, न तु द्रव्यस्वरूपम्‌ | सस्पादयो हि पृथिव्यादि 
गतलघुत्वप्रकाशादिदेतुभूतास्तत्स्वमावविशेषा एव, न तु मृद्धिरण्यादि- 
वदू द्रव्यतया कार्यान्विता उपलभ्यन्ते | गुणा इत्येव च सचचादीनां 
प्रसिद्धिः” इति। तथा दीपे च--“चकारात्‌ सस्सादीनां द्रव्यशुणत्वेन 
शौक्स्यादेरि उपादानकारणत्वासम्भवं सप्रुधिनोति । सक्तादयों हि 
कार्यगतलाघवादिहेतवः कारणभूतप्रथिव्यादिगतास्तत्स्वभावविशेषाः” इति । 
यत्तु “द्रव्य पड्बिंशतिविधस्‌-सः््रजस्तमांसि” इत्यादिना सत्तरजस्तमसां 
द्रव्यत्वमुक्त॑ वरदविष्णुमिश्रै, तत्सांख्याधिकरणद्न्रभाष्यादिविरोधाच्चा- 
सङ्गतम्‌ । 


एषां च' इत्यादि । यह सत्त, रज और तम अद्रव्य हैं। यह अथं श्रीमाष्य में 

स्पष्ट वणित है। “रचनानुपपत्तेश्च? इत्यादि सूत्र में चकार का अर्थ करते समय यह 
कहा गया है कि सूत्रकार चकार से सांख्योक्त प्रधान के साधक उस अनुमान में-जो 
अन्वयहेतु को लेकर प्रबृत्त होता है--व्यभिचार दोष का समुचय करते हैं। सांख्य 
अन्वयहेतु से प्रधान का अनुमान इस प्रकार करते हैं-जिस प्रकार कार्य घरादि में 
अन्वित अर्थात्‌ आनुदृत्त मृत्तिका घटादि का कारण है, उसी प्रकार कार्य जगत्‌ में सत्तर 
स्तमोमय सुख-दुःख, मोह आदि भी अन्वित अर्थात्‌ अनुवर्त॑भान रहते हैं | अतः अनुवतंमान 
सुख-दुःख-मोदात्मक सत्व, रज और तम जगत्‌ के कारण हैं। सच, रज और तम का 
संघात ही प्रकृति है। इस प्रकार वे अन्वित पदार्थ को कारण मानकर अन्वयहेतु से 
प्रधान का अनुमान करते हैँ । उनका वह अन्वयहेतु व्यभिचार दोष से दुष्ट होने के कारण 
देत्वाभास है, क्योंकि गोव्यक्तियों में अनुद्वत्त गोत्व गोव्यक्तियों का कारण नहीं होता । 
गोव्यक्तियों के प्रति कारण न बनने वाली गोत्व जाति में अन्वयहेतु के विद्यमान रहने से 
व्यभिचार दोष होता है। गोत्व अनुवर्तमान होने पर भी द्रव्य न होने से कारण नहीं 
बनता है, परन्तु सत्व, रज और तम अनुवर्तमान होते हुए द्रव्य हैं, इनको कारण मानने 
क्या आपत्ति है! इस शंका के परिहार में भाष्य में यह कहा गया है कि सत्त्व, रज और 
तम द्रव्य के धम हैं, स्वयं द्रव्य नहीं है | सत्तत इत्यादि गुण प्रथिवी इत्यादि में होने वाले 
लघुत्व और प्रकाश इत्यादि के कारण हैं, तथा प्रथिवी इत्यादि के स्वाभाविक धमे हैं। 
जिस सकार मृत्तिका और सुवर्ण इत्यादि द्रव्य होकर कार्यभूत घट और कुण्डलादि में 
अनुवर्तेमान प्रतीत होते हैं, उसी प्रकार सादि गुण द्रव्य होकर कार्य में अनुवर्तमान 
प्रतीत नहीं होते । सर्वादि गुण हैं, ऐसी ही सत्वादि के विषय में प्रसिद्ध है। उसी 
मकार 'वेदान्तदीप' में यह कहा गया है कि सूत्रकार चकार से इस अर्थ का-+कि स्वादि 

७३ 
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..... मातृकापाठ में कहीं कहीं ल और छ को एक मानकर ५० प्रकार 


। से क्य और क्र इत्यादि अक्षर होते हैं, वे स्वतन्त्र वर्ण नहीं हैं। ८ 


१६२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिच्छेद: 
| ( शब्दस्य लक्षणविभागयोर्निरूपणम्‌ ) 
शब्दोउस्मदादिश्रोत्रग्राह्य/ पश्चभूतवर्ती । स हिधा--वर्णात्मको5- 

वर्णात्मकश्चेति । अकचटतपया दिप्रकाराभावसमुदायशून्यो वर्णात्मकः | 

[a ग्वा ~ ७. ८072 

_ स एव देवमलुष्यादितास्वादिव्यङ्गयः । तस्यैव पूर्वोक्तताचकत्वादिविचार! | 
स च क्षकारेण सहेकपश्वाशत्मकारः । मात॒कापाठे लळयोरभेदात्‌ 
कचित्‌ पश्चाशत्मकारतैबोच्यते । यरलादेरेव भेदभिन्न; क्यक्रादिः । सन्ध्य- 
ज्ञराणां हस्वाः सन्तीत्येव । प्रयुज्यन्ते च प्राकृतादिभाषासु, निवध्नन्ति 
द्रव्य के गुण होने से शुक्चतत्र और गोत्व आदि के समान उपादान कारण नहीं हो 
सकते-समुच्चय करते हैं। सत्त्यादि कारण प्रथिव्यादि में विद्यमान वे धर्मविशेष हैं, 
जो कायों में होने वाले लाघव इत्यादि का कारण बनते हैं। वरदविष्णुमिश्र ने “द्रव्य 
२६ प्रकार का है, सत्त, रज और तम” इत्यादि ग्रन्थ से सत्त्व, रज और तम को जो द्रव्य 
कहा है, उनका वह कथन सांख्याधिकरणदून्नस्थ उपयुक्त भाष्यादि से विरुद्ध होने के 
कारण असंगत दै । 

; ( शब्द्‌ का रक्षण एवं विभाग का निरूपण ) 

“शब्दोऽस्मदादिः इत्यादि । अस्मदादि की शोत्रेन्द्रिय के द्वारा जो जाना जाता 
है, वह शब्द है। यह शब्द का लक्षण है। यह शब्द पाँचों भूतों में रहता है, क्योंकि 
शङ्ख बजता है, मेरी बजती है, समुद्र गरजता है? इस प्रकार की प्रतीति सब को होती 
है। वह शब्द दो प्रकार का है-( १) वर्णात्मक्ष और (२) वर्णात्मक । इनमे 
वर्णात्मक शब्द वह शब्द है, जो अकचट तपय इस्यादि प्रकारों के अभावों के 
समुदाय से शून्य हो। प्रत्येक वर्ण इन प्रकारों में किसी एक प्रकार से युक्त है | इन प 
प्रकारों के अमाबों का समुदाय तो अवर्गात्मक शब्द में ही रहता है, वर्णात्मक शब्द मै 
नहीं। उनमें एक एक प्रकार अवश्य रहने वाला है। यह वर्णात्मक गन्द देव और 
मनुष्य इत्यादि के तालु इत्यादि स्थानों से अभिव्यक्त होने वाला है। इस शब्द रे 
विषय में ही पहले 'जडद्रव्यपरिच्छेद! में वाचकत्व इत्यादि का विचार किया गे 
तथा प्राचीन विद्वानों ने इसी शब्द के विषय में वाचकत्व, प्रमाणत्ल, नित्यत्व अं 
अनित्य इत्यादि का विचार किया है। यह वर्णात्मक शब्द क्षकार को लेक 
का होता है | इनमें अ, आ, इ, दै, उ, ऊ, ऋ, ऋ, लू, लु, ए, ऐ, अ औँ, 
क, ख, ग, घ, ङ; च, छ, ज, झा, भ; ट, ठ, ड, ठ, ण; त, थ, द घ, न; 
य,र,ल,ळ,व; श, ष, स, इ, क्ष, त्र इस प्रकार वर्णात्मक शब्द ५१ परक 


अत एव वर्णात्मक शब्द ५० प्रकार का कहा गया है। य, र, ले हा ओ औ ये 


` सन्ध हैं; इक. स, दोरे इन, इगि माक, उनका 


धः ] माषांचुवादसहितैम्‌ ५६३ 


च मातृकायां द्रमिडादयः | स्ते वाचकत्वाभावाद्‌ मातृकाव हिष्कारः | 
एवमेपामेच यथाकथञ्चित्‌ त्रिपष्टिवर्णता मोक्षधर्मादौ गीयते | परमव्योम्नि 
20. > 4 |) : > [७ 
“च सहखाचरत्वास्बानं तु तत्रे वर्णान्तरसद्भावेन वा तेपामेव वर्णानां 
सन्दभसंयोगादिविशेषेण सहस्ताक्षरत्वायुताक्षरत्वादिभेदेनोपपत्तेवां । 
अकचटतपयादिसभस्तप्रकाराभातरसप्रुदायवानवर्णात्मक; । स च वादित्रः 
वारिधरमारुतबिभागादिव्यङ्गयः । 
( शब्दस्य श्रोत्रेन्द्रियमाह्यस्वप्र कारनिरूपणम्‌ ) 

ह द्विविधोऽपि शरोत्रदेशसन्निहित एव मार्तब्यङ्गय इति पक्षे नभो निष्ठः 

स्यंव तस्य ग्राद्यस्वम्‌ । वादित्रादिस्थित एव गृह्यत इति पच पञ्चभूतवतिनोऽपि 


द्रविड इत्यादि देश के लोग उनके हृस्वो का भी उल्लेख मातृकापाठ में करते हैं। 
संस्कृत में वे हृस्व वाचक नहीं हैं। अत एव वे संस्कृत में मातृकापाठ से बहिष्कृत : 
हो गये हैं। इसी प्रकार इन्हीं वणो का ही किसी प्रकार से मेद मानकर मोक्षधर्म 
इत्यादि में वर्ण ६३ प्रकार के कदे गये हैं। परमव्योम अर्थात्‌ नित्यविभूतियों में जो 
सहसत अक्षरों का सद्भाव कहा गया दै, उसका दोनों प्रकार से निर्वाह होता है (१) 
वहाँ उतनी संख्या के विभिन्न वर्ण विद्यमान हैं, अथवा (२) सन्दर्भ और संयोग 
इत्यादि विशेषों को लेकर इन लोक प्रसिद्ध वणो का ही सहखाचरत्व और अयुताक्षरस्व 
इत्यादि भेद माने गये हैं। मूड और पुरुष ऐसे अक्षरों का समभिव्याहार सन्दर्भ कहलाता 
है। इन्दो वणो का ही विभिन्न रीति से आगे पीछे जोड़ना संयोग कहलाता दै । इन प्रकारों 
से ये ही बर्ण सहस्त अक्षर एवं दस इजार अक्षर बन जाते हैं । अवर्णात्मक 
शब्द वह है, जिसमें अक च ट त प य इत्यादि सभी प्रकार के अभावों का समूह विद्यमान 
हो, क्योंकि अवर्णात्मक शब्द में इन प्रकारों में कोई भौ प्रकार नहीं रहता है। वह 
अवर्णात्मक शब्द वाद्य, मेघ, वायु और अवयवो के विभाग से अभिव्यक्त होता है । 
( शब्द के भ्रोत्रेन्द्रिय ग्राह्मत्वप्रकार का निरूपण ) 

‘द्विविधोऽपि? इत्यादि । यह उभयविध शब्द किस प्रकार शोत्रेन्द्रिय से णहीत 
होता है! इसमें दो मत हैं--( १ वायु इत्यादि से अमिव्यक्त होकर ओत्र देश में 
पहुंचा हुआ शब्द ही भ्रोत्रेन्द्रिय से शह्दीत होता है। भोत्रेन्द्रिय शब्दस्थान में पहुंच 
केर शब्द का ग्रहण नहीं करता है, क्योंकि वह बाहर जाता ही नहीं, शब्द हो आकर 
ग्हीत होता है। इस पक्ष के अनुसार यह सिद्ध होता है कि शब्द आकाश में ही रहने 
वाला है, वह श्रोत्रेन्द्रिय से ग्रहीत होता है। इस पक्ष में मेरी इत्यादि के अवयवो के शब्द 
गुण को लेकर श्रोत्र के समीप में आना असम्भव है। अतः आकाशस्थ शब्द का हो 
भोत्र से ग्रहण हो सकता है। (२) वाद्य इत्यादि में विद्यमान शब्द वहाँ रहते समय 
वहाँ पहुँचे भ्ोत्रेन्द्रिय से ग्रहीत होता है। इस पक्ष में पन्भूतों में बिद्यमान होने पर 
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५६४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिच्छैद; 


ग्राह्मत्वम्रपपद्चते । तत्र दूरस्थशब्दग्रहणे शीत्रव्याएतिरेब परद्नारायण- 
भट्टारकैरक्ता-- | ८ 
दूरे शब्दः समीपे च ग्राच्यांचेत्यादिदशनात्‌ । 
` गत्वा श्रोत्रेन्द्रियं तत्र तत्र शब्दग्रहक्षमप्‌ ॥ 
आगता दूरतः शब्दमाला श्रोत्रेण शृह्यते। 
समवायाद्यदि तदेवं न श्यत दूरजा॥ 
~° [a 
शब्दमान्धा दिभिदूरोत्थत्वादिग्रहसम्भवे | 
अपि प्राच्यां ग्रतीच्यां चेत्येवं न ग्रहसस्भव ॥ इति । 
( शब्दविषये नानापक्षाणां निरूपणम्‌ ) 

स चायं शब्द आकाशेन सहोत्पद्यते, तद्विरये च विलीयते । वाय्वा 
दीनामप्याकाशभागस्वाद्‌ न भूतान्तरोत्पत्तिविनाशयोरस्योत्पत्तिविनाशे | 
भी शब्द भोत्रेन्दरिय से गीत होता है। दूरस्थ शब्द के रहण में श्रोत्र की वहाँ पहुँच 
ही कारण है, यह अर्थ वरदनारायण भट्टारक से “दूरे शब्दः” इत्यादि तीन ब्लोक 
` से इस प्रकार कहा गया है कि दूर में शब्द है, समीप में शब्द है, प्राची दिशा में र्द 
' हे। ऐसा अनुभव सबको होता दै। इससे स्पष्ट होता है कि रतररद्रिय उन उन देशो 

में पहुँच कर शब्द का ग्रहण करने में समर्थ है। यदि दूर से शरत्ेन्द्रिय के समीप त 
पहुँची हुई शब्दमाला भोत्रेन्द्रिय से समवाय सन्निकर्ष के द्वारा गीत होती है, वो 
ओत्रनद्रिय से यह नहीं पता चल सकता है कि यह शब्दमाला दूर देश से आई है, अफ 
` यह शब्दमाला समीप से आई है, इत्यादि | यदि कहा जाय कि दूर से आने वाला शब्द 
मन्द सुनाई देता है, शब्दगत इस मान्द्यत्व हेतु से यह अनुमान किया जी छ 
यह शब्द दूर से आरहा है इत्यादि, तब भले ही दूरस्थस्व और समीपत्व इत र 
पता चल सके, परन्तु यह पता चलना--कि यह शब्द्‌ प्राची दिशा का है, यह 
प्रतीची दिशा का है--सर्वथा असम्भव है। भोज्रेन्द्रिय के उन उन दिशाओं 
ब्रिना दिशा का ज्ञान नहीं हो सकता है। 

( शब्द के विषय में अनेक पक्षों का निरूपण ) 
“स चायम्‌! इत्यादि | यह शब्द आकाश के साथ उन्न होता है, तथा म 
नष्ट होने पर नष्ट हो जाता है | वायु इत्यादि आकाश के ही भाग हैं, क्योंकि वे शी माना 
' कायं हैं । अंतः ग्राकाश के समय में उत्पन्न होने वाले शब्द के विषय में यह 
जा सकता कि वह आकाश कार्यभूत वायु आदि के उत्पत्ति काल में सावा 
तथा वायु आदि के विनाश काल में विनष्ट होने वाला पदार्थ हो। अत बु तादे 

चाहिये कि वायु इत्यादि इतर मूर्ती की उत्पत्ति के काल में शब्द नहीं छ 

ला इतर अतो, के विनाश, “कलम दा बिनृष्ट , भी, नुहीँ,,होता दै । 2: 


धष्ठः ] माषानुबादसहितम्‌ | पद 


यद्वा आकाशनिष्ठस्याक्ाशेन सहोत्पत्तिविनाशौ, वाय्वा दिनिष्ठस्यापि 
तत्तद्धतै; सहेति । 
अत्यन्ततीन्रताद्यापन्नेु शब्दे विरुद्धधरमविरुद्धप्रत्यमिज्ञानात्‌ 
स्थिरत्वम्‌ । 
वेणुरन्ध्रविभेदेन भेदः पड्जादिसंज्ञितत । 
अभेदव्यापिनो वायोस्तथाऽसौ परमात्मनः ॥ 
इत्यादिभिः षड्जादीनां तीव्रत्वादिमेदानां व्यज्ञकवायुधमंत्व॑ भ्यते | 
अत एवाकरपवतिनां सर्वकाराणामेकत्वम्‌, एवमन्येषामपि | यत्त 


जिसमें आकाश की उत्पत्ति एवं विनाश के साथ ही शब्द की उत्पत्ति एबं विनाश माना 
जाता दै । इतर भूतों की उत्पत्ति एवं विनाश के साथ शब्द की उत्पत्ति एवं विनाश नहीं 
माना जाता है। दूसरा पक्ष यह दै कि आकाश में विद्यमान शब्द आकाश के साथ 
उत्पन्न एवं विनष्ट होता है, तथा वायु इत्यादि मूतों में विद्यमान शब्द उन मूतों के साथ 
उत्पन्न एवं विनष्ट होता है । ह 

_ 'अत्यन्ततीव्रता’ इत्यादि | शब्द स्थिर है, क्षणिक नहीं । प्रश्न--/अब गकार 
उत्पन्न हुआ, अब गकार नष्ट हुआ”? ऐसी प्रतीति जगत्‌ में होती है। ऐसी स्थिति में यह 
कैसे माना जा सकता है कि आकाश के साथ ही वर्णों की उत्पत्ति एवं विनाश होता है! 
लोक में प्रतिक्षण वर्णों की उत्पत्ति और विनाश का अनुभव होता है | यह कैसे उपपन्न 
हो १ उत्तर--“वही गकार यह है?” इस प्रत्यभिज्ञा के अनुसार पूर्व एवं उत्तर गकार में 
ऐक्य सिद्ध होने से वणो को स्थिर मानना चाहिये। वर्ण व्यञ्जकों में होने वाली उत्पत्ति 
एवं विनाश को लेकर बणों में उत्पत्ति एवं विनाश की प्रतीति होती है, अत एव वह भ्रमात्मक 
है | प्रश्न-प्रत्यमिज्ञा से पूर्व एवं उत्तर गकारों में ऐक्य सिद्ध नहीं हो सकता, क्योकि वे 
गकार तीव्रत्व एवं मन्दत्व इत्यादि को लेकर “यह गकार तीव्र है, यह गकार मन्द्‌ है” 
इस प्रकार प्रतीत होते हैं विरुद्ध धर्म वाले होने से वे गकार भिन्न भिन्न सिद्ध होते हैं, वे दोनों 
एक गत्व जाति से युक्त होने से उनमें एकत्व प्रत्यभिज्ञा होती है। यह प्रत्यभिज्ञा जाति- 
विषयक है, व्यक्तिविषयक नहीं । उत्तर-तीब्रत्व और मन्दत्व इत्यादि विरुद्धधमं 
वर्ण के नहीं हैँ, किन्तु वणव्यञ्जक वायु के घमं हैं। इसमें “वेणुरन्भ्रविभेदेन इत्यादि 
वचन प्रमाण हैं | अर्थ- वेणु अर्थात्‌ बाँस के अनेक रग््रों से निकलने वाले वायु के अनेक 
अंश वायुत्व जाति को लेकर एक जातीय होते हुए मी विभिन्न रन्भों से निकलने के कारण 
जिस प्रकार षडज इत्यादि विभिन्न संज्ञाओं को प्रात होते हैं, उसी प्रकार सभी जीव ज्ञान- 
स्वरूप होने से सजातीय होते हुए मी बिभिन्न शरीरों में प्रवेश करने के कारण देव और 
' मनुष्य इत्यादि विभिन्न संज्ञाओं को प्रात होते हैं। इस वचन से सिद्ध होता है कि 
षड्ज इत्यादि तीब्रत्वादि धर्म व्यञ्जक वायु का घमं है। इन विरुद्ध औपाधिक धर्मों से 
गकार भिन्न नहीं होंगे। उनमें प्रत्यभिज्ञा से एकत्व सिद्ध दोगा, वह प्रत्यभिज्ञा व्यक्ति- 
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2 हो), प्रत्यक्ष वेदस्वरूपी आपको हम कहने वाले हैं । इससे सिद्ध होता 


५६६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ं [ अदरव्यपरि््ः 


शरीविष्णुचिचेरुक्तम्‌--“श्ोत्रमपीतरेन्द्रियबिपयवत्‌ शब्दस््गसवमृदुल- 
परुषत्वमन्द्त्वमध्यमत्वाद्यनन्तविशेषात्मकवस्तुग्राहकम्‌” इति, तदपि 
निरविशेषमस्तुग्रहणनिराकरणाभिग्रायम्‌ + उपनिषद्च्याख्याने “त्भे 
प्रत्यचच अक्मासि” इत्यत्र वायोव्यञ्जकत्वस्यैवाभिधानात्‌ । 

“नमस्ते वायो खमेव प्रत्यक्षं ब्रह्मासि, त्वमेव प्रत्यक्षं ब्रह्म वदि- 
ष्यामि” इति श्रुतियशात्‌, “वेणुरन्धर” इत्याद्युपश्ंहृणवशात्‌ , कण्पना- 
लाघवाच्च व्यञ्जकत्वेन परैरमिमतो वायुविशेष एव तचढ्द्रव्यविशेषधदुन- 
. संस्कारवशोत्पन्नतत्तच्छव्दगुणविशिष्ट उपलभ्यत इति भांवयन्ति | 


विषयक होने से गकार व्यक्तियों में एकस्व सिद्ध होगा । उससे वर्णो का स्थिरत्व फलित 
होगा । अत एव कल्प-काल तक रहने वाले आकाश में विद्यमान सभी गकारों में एकल 
सिद्ध होता है, इसी प्रकार अन्य वणो में भी एकत्व सिद्ध होता दै । प्रश्‍न - श्रीविष्णु: 
चित्तार्य ने यह जो कहा है कि जिस प्रकार इतर इन्द्रियाँ अनेक विशेष विशिष्ट अ।ने विषयों 
का ग्रहण करती हैं, उसी प्रकार शोत्रेन्द्रिय भी शब्दत्व, गत्व, मुदुस्व, पुरुषत्व, मन्दत्व और 
मध्यमत्व इत्यादि अनन्त मिशेषों से विशिष्ट वस्तु की ग्राहिका होती दै । इस कथन से यह 
स्पष्ट होता है कि मृदुत्व और पुरुषत्व इत्यादि शब्द के धर्म हैं। ऐसी स्थिति में इनको 
व्यञ्जक वायु धम मानना कैसे उचित होगा १ उत्तर-श्रीविष्णुचित्त के कथन का यह अभिप्राय 
नहीं है कि वास्तव में मृढुत्व और पुरुषत्व इत्यादि शब्द के घर्म हैं, किन्तु यही अभिप्राय 
है कि रत्र से निर्विशेष वस्तु का ग्रहण नहीं होता । शब्द में आरोपित कतिपय व्यश 
वायु धर्मों को लेकर शब्द का ग्रहण होता है। इस प्रकार ओरत्र से सविशेष वस्तुका ही 
ग्रहण होता है । इस अर्थ के प्रतिपादन में ही श्रीविष्णुचित्त के ग्रन्थ का तात्पय है। उपनिषद्‌ 
के व्याख्यान में “स्वमेव प्रत्यक्ष ब्रझासि? इस वचन की व्याख्या में वायु को शाब्दव्यञ्जक 
` कहा गया है, इससे मृदुत्ब और परुषत्व इत्यादि को व्यञ्जक वायु धर्म मानना उनकी “ 
सम्मत सिद्ध होता है। उस वचन का यह अर्थ है कि हे वायो | उम प्रत्यक्ष वेद ६ | 
वेद शब्दराशि है | वायु शब्द कैसे हो सकता है? वायु शब्द का व्यञ्जक होने से के 1 
को वेद कहा गया है। व्यञ्जक वायुगत मृदुत्वादि धर्मों का व्यंग्य शब्द में आरोप हो स 
कोई विरोध नहीं है | व्यञ्जक वायुगत मृदुत्वादि धर्मों को लोकर शब्द सविशेष | 
में भ्रोत्रेन्द्रिय से सहीत होता है । इस अर्थ को बतलाने में विष्णुचित्त के कथन का त 
“नमस्ते बायो? इत्यादि । प्राक्तन पक्ष में यह कहा गया है किं शब्द आका 

गुण है, वह आकल्प स्थायी है, समी गकार एक ही व्यक्ति हैं, अन्यान्य २ नों बा 
ही हैं। तीतत्व और मन्दत्व इत्यादि व्यञ्जक वायु के धर्म हैं। यहाँ पर दषा” 
दूसरा पक्ष यह है कि “नमस्ते वायो | त्वमेव प्रत्यक्ष॑ ब्रह्मासि । त्वामेव प्रत्य jp वेद 
यह श्रुतिवचन यह बतलाता है कि दे वायो ! आपको नमस्कार है, क बु की 
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षष्ठः ] भाषानुवादसहितम्‌ ५६७ 
( शब्दविषये सिद्धान्तपक्षस्य निरूपणम्‌ ) 
संग्रहस्तु--अव्यक्तपरिणामविशेषरारीरकपरमात्मोपादानकाः सर्वे 
शब्दाः, न पुनः पृथगद्रव्यतया शुणतया वा भङ्झप्राभाकरमतवन्नित्या}) 
न चांनुपादानकाः । वर्णानां स्फोटाद्यपादानकत्यं चागमाध्यच्ष- 
विरुद्वम्‌ । स्फोटे च नास्मदाद्यध्यक्षे प्रमाणम्‌, योगिप्रत्यक्षे तु 
सन्दिग्वम्‌ । न चागमः । कर्पकषास्त्न्यथासिद्धाः । 


रूपान्तर है। किञ्च, उपयुंदाहृत “वेणुरन्त्र” इत्यादि वेदोपबूंहण विष्णुपुराण के वचन से 
मी यह सिद्ध होता है कि षड्ज इत्यादि शब्द धर्म वायुनिष्ठ हँ । इन प्रमाणों के अनुसार 
यहो मानना उचित प्रतीत होता है कि परवादियों ने जिस वायु को शब्द का व्यज्ञक 
माना है, वही वायु नाभिदेश से निकल कर ऊपर आता हुआ तालु इत्यादि स्थान- * 
विशेष का संघट्टन तथा पूर्वपूर्वोंच्चारण जन्य वासनाविशेष रूप संस्कार के प्रभाव से उन उन 
शब्दों से परिणत होता है, तारत्वादिगुण विशिष्ट शब्द रूप में परिणत होता है, अथवा 
उस वायु में ही शब्द रूपी गुण उत्पन्न होता है। यही मानना उचित है | व्यञ्जक वायु 
को छोड़कर दूसरे को उत्पादक मानने में गौरव है। उसकी श्रपेक्षा परवादियों द्वारा 
व्यञ्जक रूप में माने हुए वायु को ही शब्दरूप में अथवा शब्द गुणबिशिष्ट रूप में 
परिणाम मानने में ज्ञाघव है, ऐसा बहुत से विद्वान्‌ मानते हैं। इस प्रकार शब्द के 
विषय में अनेक पन्न्‌ है । 
( शब्द्विषय में सिद्धान्त प का निरूपण ) 

'संग्रहस्तु इत्यादि । इन परस्पर विरुद्ध पक्षों में जो कुछ तात्विक अर्थ निहित हैं, 
उनका संग्रह सिद्धान्त पक्ष के रूप में किया जाता है। सिद्धान्त यह है कि प्रकृति का 
परिणामविशेष चाहे वह आकाश हो अथवा वायु, परमात्मा का शरीर ही है। 
तादश प्रति का परिणामविशेष रूप शरीर से विशिष्ट परमात्मा शब्द का उपादान कारण 
है। उनसे शब्द उत्पन्न होते हैं। ये शब्द भट्ट और प्राभाकर के मत के अनुसार 
पृथक्‌ द्रव्यरूप में अर्थात्‌ स्वतन्त्र द्रव्यलूप में अथवा गुणरूप में रहने वाला कोई 
नित्य पदार्थ नहीं हैं, जैसा भट्ट और प्रामाकर मानते हैं कि शब्द उपादानकारण से 
शुन्य है, शब्द का कोई उपादान कारण नहीं द्ोता, वैसा भी नहीं है। शब्द का उपादान- 
कारण होता है, वही परमात्मा है, जो अव्यक्त परिणामविशेषरूपी शरीर से विशिष्ट है। 
वैयाकरण यह जो मान रहे हैं कि स्फोट नामक शब्द ही जगत्‌ का उपादान कारण है, 
वह उसी प्रकार जगद्रपी विवते का अधिष्ठान है, जिस प्रकार अद्वेत मत में निविशेष 
ब्रहम जग्रूपी विवर्त का अधिष्ठान . माना जाता है। यह स्फोट रूपी शब्द निरवयव एवं 
अखण्ड है। यह स्फोट ही वर्णो का उपादानकारण है। वैयाकरणों का यह मत भी 
समीचीन नहीं है, क्योकि उनका यह प्रत्यक्ष श्रुति से विरुद्ध हैं । “नमस्ते वायो ! त्वमेव प्रतक्ष 
रासि” यह भ्रुति वायु को शब्द का उपादानकारण सिद्ध करती है, तथा यह रति सबको 
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पद न्यायसिद्धाञजनम्‌ [ अद्रव्यपरिष्छेदा, 


्रत्येकसम्ुदायादिविकस्पा वाचकत्व इच स्फोटाभिव्यक्तावपि 
समाः । कपन तु भवतामधिकम्‌। एतेन वाक्यस्फोटोऽपि स्फुटितः | 
शब्दादर्थ प्रतीम इत्यपि न निरंशैक्यविषयकमेव वचनम्‌ , विपरीतोपसम्भात्‌ । 


प्रत्यक्ष है। चैयाकरण मत इस प्रत्यक्षशुति से विरुद्ध है । किञ्च, योग्यानुपलब्धि से स्फोरा- 
भाव का निश्चय होता है। अतः स्फोट को मानना प्रतयक्ष विरुद्ध है। स्फोट मानना 
प्रमाण विरुद्ध है, इतना ही नहीं, किन्तु स्फोट सिद्ध करने वाला कोई प्रमाण भी नहीं है। 
स्फोट के विषय में अस्मदादि का प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं होता है, क्योंकि हम प्रत्यक्ष से 
सोट को जानते ही नहीं | यह जो कहा जाता है कि “गौ ऐसा एक पद्‌ है” इस प्रत्यक्ष 
से सोट सिद्ध होता है। यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि एक अर्थ को वतलाने वाले 


` वर्णसमुदाय एक पद कहे जाते हैं। वर्णसमुदाय ही पद है। उससे व्यतिरिक्त पद स्फोट 


कहा जाने वाला पदार्थ इस प्रत्यक्ष से सिद्ध नहीं होता है, किन्तु उपयुक्त वर्णसमुदाय ही 
पद्‌ रूप में प्रत्यक्ष होता है। योगियों का प्रत्यक्ष स्फोट के विषय में प्रमाण होता है, यह 
अर्थ सन्दिग्ध है । योगी लोग प्रत्यक्ष से स्फोट को जानते हैं, इसमें कोई प्रमाण नहीं है। 
योग को सिद्ध करने वाला शाज्नप्रमाण मी उपलब्ध नहीं है। जिन युक्तियों से स्फोट 
की कल्पना की जाती है, वे युक्तियाँ अन्यथासिद्ध हँ। तथादि- वैयाकरण यहद ७. 
कि पद में विद्यमान प्रत्येक वर्ण वाचक होते तो प्रथम वर्ण से दी अथं का बोध हो जाय द 
द्वितीय आदि वर्ण च्यर्थं हो जायेगे। इस प्रकार प्रत्येक वण का वाचकत्व खण्डित । 
जाता दै । वणो का समुदाय मी वाचक नहीं हो सकता है, क्योंकि प्रत्येक वर्ण णिक ६ 


प्र 
: अनन्तर में नष्ट होने वाले हैं, इनका समुदाय कैसे बन सकता है! इस परकार 


वर्ण और वर्णों का समुदाय भी वाचक नहीं हो सकता है, परन्तु शब्द स दे म 
होती है, उसका कारण क्या है ! ऐसा प्रसङ्ग उठने पर अथ प्रतीति में उपपति । द्ध रे 
के लिये यह मानना पड़ता है कि वर्णों से अभिव्यक्त होने वाला स्फोट अर्थ का गा 
होता है । इन युक्तयो से वैयाकरण वर्णातिरिक्त स्फोट को सिद्ध करते दैं। 


अभिव्यञ्जक है १ दोनों ही पक्ष उन्हीं की युक्तियों से खण्डित हो जाते हैं। क बै 
वर्ण स्फोट के व्यञ्जक हैं तो प्रथमवर्ण से ही स्फोट अभिव्यक्त हो जायगा | के होने बे 
हो जायेंगे वर्ण का समुदाय मी व्यञ्जक नहीं हो सकता, कयों हा र 
इन क्रमिक बणों को लेकर समुदाय बन ही नहीं सकता । उनके द्वारो os 

जो दोष दिया जाता है, वह दोष उनका अभिमत वणों के स्फोरामिव्यऽ 


होता है | ऐसी स्थिति में यहाँ पर-- 


यश्चोभयोः समो दोषः परिहारोऽपि हि समः । 
` नेकः  पयनुयोज्य्‌ः रणे ॥ 
CC-0. 1010 ॥पुचनुयोज्यु;, “त i. ताहगथविचार ॥ 


षष्ठः ] भाषानुवादसहितम्‌ CIN 


रमण एव स्फोटशब्दवाच्यत्वे न नो विरोधः | अध्यासादयस्लद्वैत- 
मतवद्‌ दूष्याः । शाब्दस्सृतिः स्फोटामावेऽपि सिष्यति। नच तैः सर्व 
समञ्जसं वाच्यस्‌ । न च पाणिन्यादिभिस्तथोक्तम्‌ । इतरे तु नीरन्धकाया- 
सिनोऽनादरणीयाः । उक्तं च भइपराशरपादैः-- 


यह न्याय ही उपस्थित होता है कि वादी और प्रतिवादी के पक्ष में दोष 
एवं उसका परिहार समानरूप से उपस्थित हो । वहाँ ऐसे प्रसंग में एक से 
प्रश्न करना अयुक्त दै । प्रश्‍न--स्फोटाभिव्यञ्जकत्वपक्ष में दोषसाम्य नहीं हैं, क्योंकि स्फोट 
का अभिव्यञ्जक प्रथम ध्वनि स्फोट को अस्फुट रूप में अभिव्यक्त करता है, उत्तरोत्तर व्यञ्जक 
ध्वनि स्फुरतर एवं स्फुटतम रूप में स्फोट को अभिव्यक्त करता है। जिस प्रकार एक बार 
पठित वेद बुद्धयारूढ़ नहीं होता, बार-बार अभ्यास करने पर अच्छी तरह से बुद्धयारूढ़ होता 
है । जिस प्रकार प्रथम दशन में रत्नतत्त्व स्पष्ट नहीं दिखाई देता है, किन्तु बार-बार देखने पर 
रत्नतत््व अच्छी तरह से अभिव्यक्त होता है, इसी प्रकार प्रकृत में प्रथम वर्ण से स्फोट की 
अस्फुट अभिव्यक्ति द्वितीयादि वणँ से स्फुटतर और स्फुटतम स्फोट की अभिब्यक्ति होती 
है । अत्यन्त स्पष्ठरूप में अभिव्यक्त होने के बाद ही स्फोट अर्थ को अच्छी तरह से बतल्लाता 
है | इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर--यह समाधान वणों के अर्थवाचकत्व 
पक्ष में भी इस प्रकार कहा जा सकता है कि प्रथम वर्ण अर्थ को अस्फुटरूप मं बतलाता है, 
द्वितीयादि वर्ण स्फुरतर एवं स्फुरतम रूप में बतलाता दै । चरम वर्ण अत्यन्त स्फुट रूप में अर्थ 
को बतलाता है । सुने जाने वाले वर्णो का वाचकत्व मानने पर भी जब निर्वाह होता है, तब 
अतिरिक्त स्फोट की .कल्पना गौरव दोष से दूषित हो जाती है। “एक वाक्य दै” 
' इस प्रतीति का भी पदसमुदाय को लेकर ही निर्वाह हो जाता दै । ऐसी स्थिति में वाक्यस्फोट 
भी अप्रामाणिक होने से खण्डित हो जाता है। “शब्द से अथं जानता हूँ” इस प्रतीति में 
शब्द में जो एकत्व प्रतीत होता है, वह निरंश शब्द में विद्यमान एकत्व नहीं है, किन्तु 
सांशशब्द में विद्यमान एकत्व ही है। यहाँ शब्द-शब्द से वर्णसमुदायात्मक पद ही अमिहित 
होता है, प्रत्येक वर्णं उस समुदाय का अंश दै | समुदाय में विद्यमान एकत्व को लेकर वहाँ 
एकवचन प्रयुक्त हुआ है । वैयाकरण स्फोट को ब्रह्म मानते हैं। उस पर हमें यह कहना 
है कि यदि ब्रह्म स्फोर शब्द से वाच्य मी हो, तो इसमें हमें विरोध नहीं | जिस प्रकार अद्वेती 
विद्वान्‌ निविशेष ब्रहम में जगत्‌ का अध्यास मानते हैं, उसो प्रकार वैयाकरण भी निर्विशेष 
. निरंश स्फोट में जगत्‌ का अध्यास मानते हैं| इस प्रकार वैयाकरण अद्वैतियों के समान 
अध्यास इत्यादि बहुत से अथो को मानते है । उनका निराश इसी प्रकार करना चाहिये 
. कि निर्विशेष और निरंश स्फोट में ज्ञात और अज्ञात अंश नहीं रहते | अत एव स्फोट 
अध्यास का आशय नहीं बन सकता । ऐसी युक्तियों से श्रद्वेतियों के मत के समान वैया- 
करणों के मत पर भी दोष देना चाहिये। स्फोट न होने पर भी व्याकरण स्मृति को सिद्ध 
होने में कोई आपत्ति नहों है । ऐसा कोई नियम नहीं है कि वैयाकरण सभी समीचीन अथोँ 
फा ही प्रतिपादन करेंगे, उनके द्वारा प्रतिपादित सभी अर्थ समीचीन ही होंगे । पाणिनि 

७२ - 
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पू.७० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्वव्यपरिच्छेद) 


प्राक्‌ प्रयोगालुसारेण प्रक्ृतिप्रत्ययस्वरान्‌ । 
प्रकरप्य पैयाकरणेव्युस्पाद्या पदपद्धति:।॥ इति । 
सच्चादिगुणोक्तनयाच शब्दानामद्र्व्यत्वसि द्िः । 
( शब्दस्याद्रव्यत्वव्यङ्गयत्वविषये विचारः ) 
नतु शब्दस्याद्रव्यत्वव्यङ्गयत्वे सिद्ान्तयितुं न शक्यस्‌} द्रव्यत्व- 
कार्यत्वादेः श्रत्यादिसिंद्धस्वात्‌ । तथा दि--“यद्वेदादो स्त्रः प्रोक्तः” 
इत्यादिभिवर्णानां वर्णान्तरोपादानत्वश्चुच्यते, न चाद्रव्यस्योपादानत्वम्‌ | 
निमित्तत्ममात्रविवच्चायाद्चुपादानप्रकृतिलीनादिस्वारस्यभङ्गः, निमित्तस्य 
इत्यादि महर्षियों ने स्फोट की मान्यता के विषय में कुछ भी नहीं कहा है। वाक्यपदीयकार 
भर्तरि इत्यादि व्याकरण शास्र को दर्शन सिद्ध करने के लिये अद्वेत दशन और बो 
दन इत्यादि से अनेक अर्थौ को लेकर उन्हें व्याकरण में भरकर व्याकरण को सर्वाज्ञपूर् 
दर्शन बनाने के लिये निरन्तर अथक परिश्रम करते रहे हैं। वे अनादरणीय हैं। अत एव 
मह्पराशरपाद ने “प्राक्‌ प्रयोगानुसारेण” इस इल्लोक से यह कहा है कि प्राचीन प्रयोगों 
के अनुसार प्रकृति, प्रत्यय और स्वरों की कल्पना करके पदों का व्युत्पादन करना यही 
वैयाकरणों का कार्य है। इसमें ही वे अधिकृत हैं । जिस प्रकार गुण प्रसिद्धि के अनुसार 
सर्त इत्यादि को अद्रव्य माना गया है, उसी प्रकार शब्द के विषय में भी गुण की प्रसिद्धि 
होने से शब्द को भो अद्रव्य मानना उचित है। 
( शब्द के द्रव्यत्व एवं व्यज्ञयस्व के विषय में विचार ) 
“ननु शब्दस्य? इत्यादि | शब्द अद्रव्य है, तथा वायु से अभिग्यज्गथ है, हे 
अर्थों को सिद्धान्तरूप में मानना अशक्य है, क्योंकि भु्यादि प्रमाणो से यह सिद्ध ह 
है कि शब्द द्रव्य है, तथा कार्य है इत्यादि | तथाहि-- 
यद्वेदादौ स्वरः प्रोक्तो वेदान्ते च प्रतिष्ठितः | 
तस्य प्रकृतिलीनस्य यः परः स॒ महेश्वरः |। 
यह भुतिवचन यह बतलाता है किवेद के आदि में जो 22223 ति 
कहा गया है, जो वेदान्त में मी प्रतिष्ठित है, वह वेदकारण प्रणव अपन न 
आकार में लीन हो जाता है, उस प्रणब प्रकृति आकार का वाची hs 
है, वह मह्देखर है । इस वचन से यह सिद्ध होता है कि एक त नहीं बन 
बणों का उपादानकारण होता है। शब्द यदि अद्रव्य हो तो उपादानकारग दूसरे वर्ण 
सकता । यदि यहं माना जाय कि उपर्युक्त वचन का यही तात्पर्यं है कि एक न तिपा 
का निमित्तकारण ही होता है, तब तो उपादानवाचक प्रकृति शब्द ओर र 
लीन शब्द में अस्वारस्य दोष होगा, क्योंकि निमित्तकारण प्रकृति नहीं हुन] 
तथा निमित्तकारण में कार्य का लय नहों होता है। यदि कहा जाय रै मे तयत 


ओ। अर्थात्‌ लक्षणावत्ति से प्रकृति-शब्द निमित्तकारण में प्रयुक्त है, तथा सम्बन्धविरीष 
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बेष्ट; ] माषानुवा दसहितम्‌ं १७१ 


प्रकृतियस्थानत्वाभावात्‌ । न चायसुपचारः, वाधाभावात्‌, भाष्यकार- 
वचनविरोधाच । तथा च वेदार्थसंग्रहे--“वेदाद्यन्तरूपतया वेदबीजभूत- 
प्रणवस्य” इत्युपक्रम्य, “सर्वस्य वेदजातस्य प्रकृति! प्रणवः | प्रणवस्य च 
्रकृतिरकारः । प्रणवविकारो वेद! स्प्रक्ृतिभूते प्रणवे लीनः। 
प्रगनोऽप्यकारविकारः स्वग्रकृतावकारे लीनः । तस्य प्रणवः 
प्रकृतिभूताकारस्य यः परो वाच्यः, स एव महेश्वर इति । सर्ववाचकजातः 
रकृतिभूताकारवाच्यः सर्ववाच्यजातम्रकृतिभूतो नारायणो यः स महेश्वर 
त्यर्थः” इत्युक्स्वा, “अकारो वै सर्वा वाक्‌” इति चोपादाय, “वाचकः 
जातस्याकारप्रकृतित्त॑ वाच्यजातस्य ब्र्मग्रकृतित्वं च सुस्पष्टम्‌’ 
इत्युक्तम्‌ । तथा श्रीमद्नीतामाष्ये--“अच्राणासकारोऽस्मि” अच्ष्राणां मध्ये 
“अकारो वै सर्वा बाकू” इति श्रतिप्रसिद्धः “सर्वर्णानां प्रक्ृतिरकारोऽहम्‌” 
इति । तथा परिणामित्वं च शब्दस्योक्तं भाष्ये-“प्राक्ृतप्रलये स्रष्टुः 
्रजापते्भूताद्यहङ्कारपरिणामशब्दस्य च विनष्टत्वात्‌? इति । तथा 


भी लक्षणा से प्रयुक्त है, तो यह दोष उपस्थित होता है कि यहाँ मुख्यार्थ मानने में कोई 
बाधा नहीं है, ऐसी स्थिति में लक्षणा से दूसरा अर्थ मानना अयुक्त है। किञ्च, शरोमाष्यकार 
के कथन से भी विरोध उपस्थित होता है । वेदार्थसंग्रह में थीमाष्यकार ने यह कहा है कि 
प्रणव वेद के आदि एवं अन्त में होता है, वेद का उपादानकारण होने से प्रणब वेद्‌ 
का आदि है, तथा प्रणव में वेद का लय होने से प्रणव बेद का अन्त दै । अतः प्रणव 
वेद का बीज अर्थात्‌ उपादानकारण है। इस प्रकार प्रारम्म करके श्रीमाष्यकार ने आगे 
यह कहा है कि सम्पूर्ण वेद का उपादानकारण प्रणव है। प्रणव का उपादानकारण 
अकार है। प्रणव का विकार वेद अपनी प्रकृति अर्थात्‌ उपादानकारण अकार में लीन 
हो जाता है। प्रणव -भी अकार का विकार होने से अपनी प्रकृति अकार में लीन हो 
जाता है| प्रणव प्रकृतिमत उस अकार का वाच्य जो अर्थ है, वह महेखवर है | यह इस 
मन्त्र का अर्थ है कि सम्पूर्ण वाचक शब्दों के समूह का कारण बनने वाले अकार का 
वाच्य अथं वही नारायण है, जो सम्पूर्ण वाच्य अर्थों के समूह का कारण है। ऐसा जो 
नारायण है, वही महेश्वर है । इस प्रकार कहकर आगे भाष्यकार ने “अकारो वै सर्वा वाक्‌? 
( अकार ही सम्पूर्ण बाणी है) इस वचन का उद्धरण देकर यह कहा है कि यह अर्थ 
अत्यन्त स्पष्ट है कि सम्पूर्ण वाचक शब्दों का कारण अकार है, तथा सम्पूर्ण बाच्य अथो 
“का कारण ब्रह्म है । श्रीगीताभाष्य में भी “अक्षराणामकारोऽस्मि? इस वचनखण्ड की 
व्याख्या मै यह कहा गया है कि अक्षरों के मध्य में सवं बणाँ का प्रकृति जो अकार'है, 
जो “अकारो चे सर्वा वाक” इस श्रुति में वणित दै-वह अकार मैं ही हूँ । शब्द अहंकार 
का परिणाम है-यह अर्थ श्रीमाष्य में इस प्रकार कहा गया है कि प्राकृत प्रलय में 
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दीपेऽपि-“अव्याक्ृतपरिणामशब्दमयेषु वेदेषु” इत्यादि । तथा “यस्य बेदा; 
शरीरम्‌” इत्यादिभिरपि द्रव्यत्वं सिद्धम्‌ । द्रव्यस्यैव हि शरीरत्वं शरीर- 
लक्षणसिद्धम्‌ू । आत्मसिद्वावपि- “श्यन्ते गुणा अपि शब्दगन्ध्वर्यालोक- 
रलम्रमादयो गतिमन्तो धम्य॑तिवर्तिनेथ । अतिसूद्मो दूरगमनधर्मा 
भौतिको हि शब्द! | स खलु शङ्कश्टुखादेदंबीयसोऽपि देशात्‌ ( दशाम्‌ ) 
( दिशाम्‌ ) नोदनविशेषेण लोष्टादिरिब याबद्वेगं प्रतिष्ठते स्पशरहितोऽपि” 
इत्यारभ्य. “शब्दस्य नभोगुणत्वग्रतिक्षेपो वायवीयस्वञ्चुचारणानन्तरभावित्तं 
व्य्जकपक्षूषणानि च पिशद्सुपपादितानि” इति। एवं स्थिते वर्णाना- 
गुपादानत्वादिर्यथाथं एवेति वा, कारपनिक इति वा, दृष्टिविधिरिति वा, 


सृष्टि कर्ता ब्रह्म और भूतादिसंशक तामसाहंकार का परिणाम-विशेष शब्द भी नष्ट हो 
' जाताहै। तथा दीप में शब्द का प्रकृति परिणामत्व इस प्रकार कदा गया है कि प्रकृति 
का परिणाम जो शब्द है, ताइश शब्दमय है वेद | तथा “यस्य वेदाः शरीरम्‌? ( जिस 
परमात्मा का शरीर वेद हैं) इत्यादि वचनों से भी शब्द का द्रव्यत्व सिद्ध होता है, 
क्योंकि शरीरलक्षण से यह सिद्ध होता है कि द्रव्य ही शरीर होता है। आत्मसिद्धि में 
यह कहा गया है कि शब्द गन्ध, सूर्य, प्रकाश और रत्नप्रभा इत्यादि पदार्थ गुण होने पर 
भी गतिशील हैं, तथा वहाँ तक पहुँच जाते हैं, जहाँ इनका आश्रय नहीं पहुंचता | 
शब्द वह भौतिक पदार्थ है जो अति सूक्ष्म होता हुआ भी दूर तक पहुँच जाता है| वह दृष्टि 
के बहुत दूर रहने वाले. शङ्ख और मुख इत्यादि प्रदेशों से निकल कर लोष्ट आदि की 
' तरह प्रेरणाविशेष से उतने दूर दिशा तक पहुँच जाता है, जहाँ तक पहुँचने का वेग 
- उसमें होता दै । शब्द-स्पश शून्य होने पर मी बहुत दूर तक {चला जाता है। इस प्री 
प्रारम्भ करके आत्मसिद्धि में आगे यह कहा गया है कि शब्द आकाश का गुण नहीं, किग 
बायु का धर्म है। शब्द उच्चारण के अनन्तर उत्पन्न होता है । वायु आ 
को शब्द का व्यञ्जक मानना यह पक्ष दुष्ट है। ये समी अर्थ आत्मसिद्धि में विशद हे 
से वर्णित है । इस विवेचन से यही सिद्ध होता है कि यह सिद्धान्त स्थिर करना सवथा 
अशक्य है कि शब्द अद्रव्य है, तथा व्यङ्गय है। ये अर्थ सिद्ध नहीं किये जा वणित 
ऐसी स्थिति में यह प्रश्‍न उठता है कि वणो का उपादानत्व इत्यादि जो शाल में १ 
है, क्या वह यथार्थ ही है, .अथवा काल्पनिक है, अर्थात्‌ अयथार्थ है! अथवा के 
विधि है, अर्थात्‌ जिस प्रकार “मनो ब्रह्मेत्युपासीत!” इस वचन से मन को 2 ५ 
उपासना करने के लिये कहा जाता है, उसी प्रकार वर्णों के उपादानत्व इत्यादि है। 
पादक बचनों से वर्णों को उपादान मानकर उपासना करने के लिये कहा जाता 
अथवा औपचारिक है,.अर्थात्‌ जिस प्रकार सिंहमिन्न माणवक के विषय. में थिइ उपचार 
सिंह है? ऐसा उपचार से कहा जाता है, उसी अनुपादान वर्णों में उपादानन माँ 
से अर्थात्‌ लक्षणा से कहा जाता है | इन चार पक्षों में किसी पक्ष को अपनाकर 
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औपचारिक इति वा निर्वाहः स्यात्‌ । तत्र न प्रथमः, वर्णनित्यत्ववादिनां 
मत उपादानोपादेयभावाभावात्‌, नेयायिकमते त्वसमवायिकारणत्तास्युप- 
गमात्‌, सदनारम्भाच, भगवद्याशुनप्रुनिपच्षेऽपि वायोरेव बर्णोपादानत्वात्‌ „ 
भाष्यकारैरप्यहङ्कारपरिणामत्वमात्राभिधानात्‌ , अव्यक्तपरिणामवचन- 


के उपादानत्व इत्यादि का निर्वाह करना होगा। इनमें प्रथम पक्ष--अर्थात्‌ वणो का 
उपादानत्व इत्यादि यथार्थ ही है--समीचीन नहीं है, क्‍योंकि जो वादी बणों को नित्य 
मानते हैं, उनके मतानुसार बणों में उपादानोपादेयमाव होता ही नहीं। एक वर्ण दूसरे 
वर्ण का उपादानकारण हो, दूसरा वर्ण उस एक बर्ण का उपादेय अर्थात्‌ कार्य हो--यह 
अथ उनके मत में हो ही नहीं सकता। जो नैयायिक वणों को अनित्य मानते हैं, उनके 
मत में एक वर्ण दूसरे वर्ण का असमवायिकारण ही माना जाता है, समवायिकारण 
नहीं माना जाता है। किञ्च, नैयायिक के मत में शब्द गुण है, बह कमी किसी का भी 
आरम्भक नहीं माना जा सकता । भगवान्‌ श्री यामुनमुनि के पक्ष में भी वायु ही वर्णों 
का उपादानकारण माना जाता है। उनके मत में भी एक वर्ण दूसरे बर्ण का उपादान- 
कारण नहीं माना जा सकता । भाष्यकार ने भी शब्द को अहंकार का परिणाम ही कहा 
है, एक वर्ण को दूसरे वर्ण का परिणाम नहीं कहा है। प्रइन--भाष्यकार ने दीपग्रन्य 
में शब्द को प्रकृति का परिणाम कदा है, तथा शाब्द को अहंकार परिणाम भी कहा है; 
इन दोनों वचनों का समन्वय करने के लिये जिस प्रकार यह माना जाता है कि शब्द 
को प्रकृति का परिणाम सिद्ध करने वाले कथन का मी यही तात्पय है कि प्रकृति अहंकार 
के द्वारा शब्द का उपादानकारण होती है, तथा शब्द प्रकृति से अहंकार द्वारा उत्पन्न 
होते है, उसी प्रकार शब्द को अहंकार का परिणाम सिद्ध करने वाले कथन का भी यह 
ताय क्यों न हो कि अहंकार अकाररूप वर्ण के द्वारा दूसरे वर्णों का उपादानकारण 
है; दूसरे सभी वर्ण अकाररूपी उपादानकारण से उसन्न होते हैं। उत्तर--भाष्यकार के 
उभयविध वचनों का समन्वय करने के लिये यह माना जाता है कि शब्द अहंकार द्वारा 
प्रकृति का परिणाम है। प्र्त में अहंकार वर्ण के द्वारा वर्णान्तररूप में परिणत होता है, 
इस र्थ को सिद्ध करने वाला कोई भी माष्यकार का वचन नहीं मिलता । प्रइन-- 
तस्य प्रकृतिलीनस्य”, “अकारों बै सर्वा वाक्‌? इत्यादि वचनों से यह सिद्ध होता है कि ` 
एक वण दूसरे वणँ का उपादानकारण है । इन वचनों के बल पर ही -शाब्द को अहंकार 
परिणाम कहने वाले भाष्यकार के बचन का यह तासर्य-कि अहंकार वर्ण के द्वारा दूसरे 
वणौ का उपादान कारण होता है--क्यों न मौना जाय! उत्तर--वण को वर्णों का 
नाशन कहने वाले वचन व्यवस्थित उपादानोपादेयभाव का प्रतिपादन नहीं करते । 
अकारो वै सर्वा वाक्‌” इस बचन से प्रतीत होता है कि अकार सब वर्णों का उपादान- 
कारण है, परन्तु “तेम्योड्मितसेम्यज्नयो वर्णा अजायन्त | अकारोकारमकारा इति? 
इस वचन से यह प्रतीत होता है कि ईश्वर के संकल्प का विषयीभूत “भूः सुवः स्वः” इन 
व्याढतियों से क्रम से अकार, उकार और मकार उसन्न हुए। इससे सिद्ध होता है कि 
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वदारम्भपर्यायाभ्युपगमज्ञापकाभावात्‌ , वचनेए च वर्णानामनियतोपादानो- 
पादेयत्वदर्शनात्‌, बिरुद्वोपादानोपादेयमावद्शनात्‌, सिद्धे च विकल्पाः 
योगातू, गोमयबृश्चिकादिनये च गौरवात्‌, भेदादृ्टेभ । उपादानावच्छेदक- 
तयोपादानस्वमिति चेन्न; तथास्वेऽपि मृत्पिण्डगतपिण्डत्वा दिवद्नुपादान- 
तवम्‌, विशिष्टस्योपादानत्वेऽपि विशेषणानां विशिषटत्वामावेन तदभावात्‌ | 
'रूपवत््वाभिधानं चास्न्तदुःस्थम्‌ , तेजःग्रशृतिष्वेच रूपोतपत्तर्घरादिव- 
चचालुपस्ग्रसङ्गात्‌, स्पर्शत्रखा दिप्रसङ्गाच, सर्वत्रोपलभ्यमानस्य स्थानः 


पूववचनानुसार सवं वणो का उपादानकारण सिद्ध होने वाला अकार भू? से उतपन्न 
हुआ । इस प्रकार बचनों में अनियत उपादानोपादेयमाव का वर्णन मिलता है। इस 
प्रकार परस्पर बिरुद्ध उपादानोपादेयमाव का वर्णन होने से व्यवस्थित उपादानोपादेय- 
भाव सिद्ध नहीं होता है। प्रश्न--उभयविध वचनो द्वारा ज्ञात उभयविध उपादानोपादेय- 
भाव में विकल्प माना जाय तो क्या आपत्ति है १ उत्तर--भले ही अनुष्ठान के विषय में 
बिकल्प मान्य दो, परन्तु सिद्ध वस्तु के विषय में विकल्प हो नहीं सकता है। प्रश्न-- 
जिस प्रकार बृश्चिक गोमय ओर वृश्चिक ऐसे अनेक कारणों से उत्पन्न होता है, उसी 
प्रकार बर्ण अनेक उपादानकारणों से उत्पन्न हो, इसमें क्या आपत्ति है १ उत्तर--दृशन्त . 
में गोमय से उत्पन्न वृश्चिक की अपेक्षा वृश्चिक से उत्पन्न वृश्चिक में वैजात्य है, उस प्रकार 
प्रकृत में अनेक उपादानकारणों से उत्पन्न होने वाले वर्णों में वैजात्य नहीं दै। श्त 
बणों को अनेक उपादानकारण नहीं माने जा सकते ! जिस प्रकार गोमय से उत 
वृश्चिक एवं वृश्चिक से उत्पन्न वृश्चिक में मेद दिखाई देता है, उसी प्रकार अनेक उपा 
दानकारणं से उत्पन्न बणों में भेद दिखाई नहीं देता है | अतः बणों का अनेक उपादार्ग 
कारण मानना सवंथा अयुक्त है। प्रश्‍न-_वर्णावच्छिन्न अव्यक्त शब्दों का उपादार्ग 
कारण है, उपादान के अव्यक्त का अवच्छेदक होने से वर्ण मी उपादान कारण माना जाय 
तो क्या आपत्ति है? उत्तर-जिस प्रकार घटादि के. प्रति उपादानकारण बनने 


'मृस्िण्ड में अवच्छेदक बनने वाला मृत्पिण्डल्व घटादि का उपादानकारण नहीं होतां ६ 


उसी प्रकार शब्दों के प्रति उपादानकारण बनने वाले अव्यक्त में अवच्छेदक बनने वारण 


वर्ण भी शब्दों का उपादानकारण नहीं हो सकता, क्योंकि वर्ण विशिष्ट अव्यक्त 
ता | कि 


श्वेतं श्यामं च पीतञ्च पिङ्गलं नीललोहितम्‌ । 
नीलं कनकवणं च वर्णान्येतान्यनुक्रमात्‌ ॥ 
इस वचन से “भूः? इत्यादि व्याहृतियों का श्वेत इत्यादि रूप बतलाये ना भूः 
'बह सर्वथा अनुपपन्नः है, क्योंकि तेज इत्यादि में ही रूप की उत्पत्ति होती का 


व्याइतियों में रूप होते तो उनके घटादि के समान रूप वाले होने से चा हक ङ्प 


ते ई, 
2 


बिषय बनना होगा, परन्तु वे प्रत्यक्ष नहीं होते। अतः मानना पड़ता है 
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विशेषालुपपत्तेश्व । | 

नापि द्वितीयः, स हिं सवस्य वा १ प्रपञ्चस्य वा १ 
वर्णानामेव वा ? नाद्यौ; स्ववचनविरोधादिभिः झन्याद्वेतादिमतम्रसङ्गात्‌ | 
नेतरः, आगमिकत्वाविशेषेण प्रकृत्यादावपि प्रसङ्गात्‌, अनुपपत्तेश् सर्वत्र 
बहत्वात्‌ , आगमिकस्योपपत्तिराध्यत्वाभावात्‌ , तत्प्रामाण्यस्य च स्थितत्वात्‌, 
अनुपलम्भस्य चायोण्ये बाधकत्वाभावात्‌, अन्यथाऽतिप्रसङ्काच्च । 


नहीं है, किञ्च, रूप वाले होने पर उनको स्पश वाला भी बनना होगा | यद भी असम्भव 
है। किञ्च, शास्र में यह जो कहा गया है कि आधारचक्र में व, श, ष, और स ये वर्ण 
रहते हैं, इत्यादि । इस प्रकार वर्णो का जो स्थानविशेष बतलाया गया है, वह भी अनुपपन्न 
होता है | इन सब्र विवेचनों से यह सिद्ध हता है कि यह प्रथम पच्च--कि वों का उपादानत्व 
इत्यादि यथार्थं हैं-- उपलब्ध नहीं दै । 8 
“नापि द्वितीयः? इत्यादि | वर्णो का उपादानत्व इत्यादि काल्पनिक है, यह जो 
द्वितीय पक्ष है, यह भी समंचीन नहीं है, क्योंकि इसके विषय में यह विकल्प होता है, 
कि क्या सबको काल्पनिक मान कर उनमें अन्तर्गत वर्णोपादानत्व इत्यादि को काल्पनिक 
माना जाता है ? अथवा प्रपञ्च को काल्पनिक मानकर प्रपञ्चान्तर्गत वर्णोपादानत्व 
इत्यादि को काल्पनिक कहा जाता है? अथवा वणो के उपादानत्व इत्यादि को ही 
काल्पनिक माना जाता है? ये तीनों पक्ष दोषों से आक्रान्त हैं। तथाहि-इनमें प्रथम 
एवं द्वितीय पक्ष समीचीन नहीं हैं, क्योंकि यदि सभी पदार्थ काल्पनिक हैं, अर्थात्‌ मिथ्या हैं तो 
ऐसी स्थिति में शून्यवाद उपस्थित होगा । यदि ब्रह्मव्यतिरिक्त प्रपञ्च मिथ्या है तो अद्वैतवाद्‌ 
उपस्थित होगा । किञ्च, इन दोनों पक्षों में वणित काल्पनिकत्व भी काल्पनिक होगा, क्योकि 
वह समी में अन्तर्गत है, तथा प्रपञ्च में अन्तर्गत दै । यदि काल्पनिकत्ब भी काल्पनिक 
अर्थात्‌ मिथ्या हो तो स्ववचन विरोध दोष मी उपस्थित दोगा | इन दोषों से प्रथम एवं 
द्वितीय पक्ष असमीचीन सिद्ध होते हैं। तीसरा पक्ष भी समीचीन नहीं है, क्योंकि जिस 
प्रकार प्रकृति का उपादानत्व इत्यादि शारप्रतिपादित होने से सत्य हैं, उसी प्रकार 
शा्रप्रतिपादित होने से वणौं के उपादानत्व इत्यादि को मी सत्य ही मानना चाहिये | 
यदि इनको काल्पनिक माने तो प्रकृति के उपादानत्व इत्यादि को भी काल्पनिक मानना 
पड़ेगा, यह दोष उपस्थित होता है। यदि कहें कि वर्णों के उपादानत्व इत्यादि में 
अनुपपत्ति है, तो उपादानत्व के विषय में मी उसी प्रकार की अनुपपत्ति कही जा सकती 
। किञ्च, शास्रप्रतिपादित अर्थ तर्कबाधित नहीं हो सकते, क्योकि शास्त्र का प्रामाण्य 
अविचाल्य है। यदि कहा जाय कि वणो में उपादानत्व इत्यादि प्रत्यक्ष में अनुभूत नहीं 
होते हैं, अतः उनका अभाव मान लिया जाय--तो यह उत्तर है कि प्रत्यक्षायोग्य बस्तु 
का अनुभव न होने से उसका अभाव सिद्ध नहीं हो सकता है। वणों में उपादानत्व इत्यादि 
अल्यक्षायोग्य पदार्थ हैं, उनका प्रस्यक्षानुभव होने का ही नहीं। प्रत्यबानुमव न होने से 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


५ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिच्छेद्‌ 


_ अस्तु तहिं तृतीयः पचः । तथा हि--केपुचिद्‌ ग्रन्थेषु प्रणवांशभूता- 
कारोकारादिविकारत्व॑ वर्णानाशचुच्यते, केषुचिद्‌ हल्लेखांशभूतहकारादि- 
विकारस्वम्‌ । तथा च प्रक्रियान्तरेण श्रुतिः--“भूरित्येव ऋग्वेदादजायत | 
झुव इति यजुवेंदात्‌। सुवरिति सामवेदात्‌ । तानि शुक्रियाण्यभ्यतपत्‌। 
तेभ्योउमितप्रेम्यस्नयों वर्णा अजायन्त। अकार उकार सकार इति। 
तानेकधा समभंरत्‌ तदेतदोम्‌ इति” इति । स्मृतिश्च 
अकारं चाप्युकारं च मकारं च प्रजापतिः । 
 बेदत्रयानिरदुहद्धर्ुवः स्वरितीति च॥ इति। 
तथा सर्वमन्त्राणां प्रणयबीजत्व॑ साधारणश्ुकत्ा प्रतिमन्त्रं बीजाचराणि 


उनका खण्डन नहीं हो सकता, क्योंकि किसी योग्य वस्तु का प्रत्यक्षानुभव न हो, तमी 
उसका अमाव सिद्ध हो सकता है। यदि प्रत्यक्षानुभव न होने से अयोग्य वस्तु का भौ 
अभाब मानना होगा तो अतिप्रसंग होगा, क्‍योंकि केवल श्रुतिप्रमाण से सिद्ध होने 
बाले स्वर्ग इत्यादि का मी अमात्र मानना होगा, क्योंकि स्वर्ग इत्यादि प्रत्यक्ष नहीं दिखाई 
देते । इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि द्वितीय पक्ष भी समीचीन नहीं है। 


“अस्तु तहि? इत्यादि | तब तो यह तीसरा पक्ष ही मान लिया जाय कि वर्ण 
उपादान इत्यादि न होने पर मी वर्ण को उपादान इत्यादि मान कर उपासना करने के 
लिये वर्णां में उपादानत्व इत्यादि वर्णित है। बहुत से प्रमाण इस तृतीय पक्ष के अनुकूल 
हैं। तथा हि--कई ग्रन्थों में यह वर्णन है कि प्रणव अंश अकार एबं उकार आदिं का 
विकार है इतर वर्ण । कई ग्रन्थों में यह वर्णन है कि हुल्लेल का अंश बनने वाले हकार 
इत्यादि का विकार हैं इतर वर्ण । 'भूरित्येव ऋग्वेदादजायत' इत्यादि श्रुति यह प्रतिपादन 
करती है कि “भू यह व्याहृति ऋग्वेद से उत्पन्न हुई है, भुवः' यह व्याह्ृति यजुवद से 
उत्पन्न हुईं, "स्वः यह व्याह्ृति सामवेद से उत्पन्न हुई है। शुक्र अर्थात्‌ तेजयुक्त परमात्मा 
इन व्याह्ृतियों के देवता होने से शुक्रिय कहे जाने वाले उन तीन ब्याद्वतियौं के 
परमात्मा ने संकल्प-का विषय बनाया । परमात्मा के संकल्प का विषय बने हुए 
इन व्याृति-मन्त्रों से अकार, उकार और मकार ऐसे तीन वर्ण उत्पन्न हुए, | उनको पा 
ने एक किया, तब “ओम! ऐसा बना | यह भुति इस प्रकार. का कि सर्व बर्णी का म 
इत्यादि उपादान है--परित्याग करके दूसरे प्रकार को अपना कर यह प्रतिपादन 
कि "भूर इत्यादि अकार इत्यादि का उपादानकारण है। “अकारं चाप्युकारं चच? इस र 
में मी यह कहा गया है कि प्रजापति ने तीनों वेदों से “मूः भुवः स्व? इन तीन द 
अकार, उकार और मकार का भी दोहन किया है । तथा साधारण रूप से कल्पशा 
यह कहा गया है कि प्रणव सभी मन्त्रों का बीज अर्थात्‌ कारण है। ऐसा क: मं 
यह कहा जाता है कि प्रत्येक मन्त्र के बीजाचर भिन्न-भिन्न होते हैं। तथा गन्द ब्म 


00-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


षष्ठः ] भाषानुवादसहितम्‌ | ५७७ 


च कपरुच्यन नच्यन्ते | तथा , ग्रलये “मन्त्र संछाद्य रक्षति” इति। छन्दांसि च 
बण्यन्ते, तथा तत्तदक्षराणां सितरक्तपीतकृष्णादयो रूपविशेषाश्चाम्निधीयन्ते । 
DN नियो _ 
एकस्यवाक्षरस्य विनियोगभेदेन मन्त्रभेदेन च रूपभेदः प्रकीर्त्यते | एवं 
नियतानियतस्थानविशेषादयोऽपि। न च परमार्थतो रूपस्थानादिमेदोः 
वणानाम्‌ , किन्तु ताइशानु पन्धानेनाइष्टविशेषो सवतीत्येताचदेवाभिम्रेतम्‌ , 
यन्त्रइत्तान्तवत्‌ । अन्यथा व्याङुलोपादानोपादेयभावरूपस्थानाद्यपदेशेन 
तेपामग्रामाण्यप्रसङ्ग; । अतो दष्टिविधानमेवात्रो चितमिति | ड 
अयमपि पक्षों त्रिलक्षितः | तथाहि---“ओकमित्येतदचरमुद्वीथमुपासीत” 

' इत्यादिवत्‌ प्रणवं सर्वाक्षरोपादानमुपातीतेत्येवमादिरुपेण विधिर्न दश्यते | 
“मन्त्रं संछाद्य क्षति’ इस वचन से यह कहा जाता है कि छन्द प्रलयकाल में भी मन्त्र का 
छादन करके उसको रक्षा करता है। इससे सिद्ध होता है कि प्रलयकाल में सद्भाव 
होने से मन्त्र का नित्यत्व अविचाल्य है, तथा शब्द का भी नित्यत्व है । इस प्रकार उन उन 
हरा क शुक्ल, रक्त, पीत और इष्ण ऐसे रूपविशेष होते हैं-यह भी शास्त्र में कहा 
गया है | एक ही अक्षर का विभिन्न कायों में विनियोग होने पर विभिन्न रूपविशेष बतला ये. 
जाते हैं, एवं एक ही अक्षर के मन्त्रमेद के अनुसार भी विभिन्न रूप बतलाये जाते हैं;ः 
तथा अक्षरों के नियत एवं अनियत स्थानविशेष इत्यादि भी कहे गये हैं। वास्तव में 
बर्णों के रूप और स्थान इत्यादि भेद होते ही नहीं । ऐसी स्थिति में इनका वर्णन 
क्यों किया गया है? इसलिये किया गया है कि वर्णों के रूप और स्थान इत्यादि को 
मान कर उपासना करने से अदृष्टविशेष एवं फलबिशेष उत्पन्न होता है--यही 
बतलाना यहाँ अभिप्रेत है। यहाँ यन्तरबृत्तान्त दृष्टान्त है । जिस प्रकार विभिन्न 
न्तरं में देवता की उपासना करने पर अष्ृष्टविशेष उत्पन्न होता दै, उसी प्रकार प्रकृत में 
भी समझना चाहिये। ऐसा न मानने पर परस्पर विरुद्ध उपादानोपादेयभावरूप औरे 
स्थान इत्यादि का प्रतिपादन करने वाले शास्त्रों में प्रामाण्य दोष उपस्थित होगा । अतः 
यही मानना उचित है कि बणों में उपादानोपादेयभावरूप और स्थान इत्यादि वास्तव में 
न होने पर भी फलविशेष प्राप्त्यर्थ वेसा मान कर उपासन करने के लिये वणो में उपा- 
दानोपादेयभाव इत्यादि का बर्णन शास्रो में किया गया है । 

नि अयमपि पक्ष? इत्यादि । यह तृतीय ,पक्ष मी मान्य नहीं हो सकता है, 
हे अ भी दोष हैं । तथाहि--यह अथ कि वर्णों में उपादानत्व इत्यादि न होने 
दि बे उपासना करने के लिये वे बतलाये गये हैं--तमी मान्य हो सकते हैं, 
रा उपासना का विधान उपलब्ध हो। जिस प्रकार “ओमित्येतदक्षरमुद्वीथमुपासीत” 
दत ओम्‌ ह अक्षर की उपासना करे ) ऐसी उपासना के बिधान पाये 

दर न मकार प्रणव को सव अक्षरों का उपादान मानकर उपासना करे” . 

र उपासना का विधान्‌ नहीं पाया ज्ञाता है । ऐसी स्थिति में यह कैसे माना 
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पूएट न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरच्छेदः 


किन्तु तखोपदेशवचनव्यक्ति$ तथापि दष्टिविधित्वे ह्मणो जगत्कारण. 
त्वादावपि प्रसङ्गात्‌ । तस्वतकप्रतिपादकभाष्यकारबचसि च ष्टिविधित्ं 
दूरापेतम्‌ । अकारावच्छिन्नाकाशांशे वर्णोत्पत्तिरित्यादिकुशकाशावलम्पनेन 
प्रकृतिविकृतिभाव इति चेत्‌ ? तहिं तद्विशिष्टस्य प्रक्ृतिरवं तस्मिन्नपचरितं 
स्यात्‌ । दष्टिविधिश्च गतः। अस्त्वैवमेवात्रेति चेत्‌ ? तहि वाचकजात- 
्रकृतिभूताकारस्य वांच्यजातप्रक़्तिभूतपरमात्मयाचकत्वासिधानमयुत्तम्‌ | 
अतः प्रशंसापरतया तत्तत्कार्यशक्त्यादियोगेन वा प्रकृति विकृतिभ।वरूपविशे- 
षादिव्यपदेश औपचारिको शुणत्रयादो लोहितशुछ्कृष्णादिव्यपदेशवत्‌ । 

जा सकता है कि वर्णों में उपादानत्व इत्यादि उपासना के लिये वर्णित हैं । बणों 
में उपादान इत्यादि का प्रतिपादन करने वाले वचनों पर ध्यान देने से यही 
विदित होता है कि वे वचन तात्तिक अर्थों का प्रतिपादन करने के लिये प्रवृत्त हैं। 
उपासना का उल्लेख न करके जिन वचनों में वर्णों का उपादानत्व इत्यादि वणित 
है, यदि उन वचनों के विषय में यह भाव अपनाया जाय कि ये वचन उपासना के लिये 
ही इन अथौं का प्रतिपादन करते हैं, तब तो ब्रह्म को जगत्कारण इत्यादि बतलाने वाले 
वाक्यों के विषय में मी यइ कहा जा सकता है कि ये वचन उपासना के लिये ब्रह्म को 
जगत्कारण इत्यादि बतलाते हैं; वास्तव में ब्रह्म जगत्कारण इत्यादि नहीं है। इस प्रकार 
अतिप्रसंग दोष उपस्थित होता है। किञ्च, तत््वनिर्णय करने के लिये तर्क का प्रतिपादन 
करने वाले श्रीमाष्यकार के इस वचन का-कि संपूर्ण वाच्य पदार्थों का उपादान 
कारण बनने वाला ईश्वर संपूर्ण वाचक शब्दों का उपादन कारण बनने वाले अकार का वार 
है-उपासना के बिधान में तासर्य मानना दूरतः निरस्त है । यदि “कुश न होने पर 
काश से काम चलाना चाहिये”? इस कुशन्याय के अनुसार मुख्यरीति से अकार मंत्र ' 
पादानत्व का निर्वाह अशक्य होने से इस प्रकार उसका निर्वाह करने के लिये कई 
कि अकार से अवच्छिन्न आकाशांश में इतर वर्णों की उत्पत्ति होती है, अतः wa 
आकाशांश बणों का उपादान होता है, यह आकाशांशगत उपादानत्व अवच्छेदक हे 
में कदा जाता है, तब तो यदी पलित होता है कि वास्तव में अकार विशिष्ट आ 
, में ही उपादानत्व है, वह उपचार से अर्थात्‌ लक्षणा से अकार में कहा गया है । र 
फलित होता है कि इष्टिविधि का पक्ष छोड़ दिया गया है। प्रदन--हृष्टिविधि हट 
छोड़ कर ऐसा ही मान लिया जाय तो क्या आपत्ति है! उत्तर क यह क 
` किसंपूर्णवाचक शब्दों का उपादान कारण बनने वाल्ला अकार संपूर्ण वाच्यार्था की हल 

कारण बनने वाले इश्वर का वाचक है-असङ्गत हो जायगा। अतः यह चे कि बि 
उपचार पक्ष भी असंगत ही है, क्योंकि इस पक्ष के अनुसार यह फलित शोत है दा 

प्रकार सत्वगुण को शुक्ल, रजोगुण को रक्त और तमोगुण को इष्ण कहना श णाँ 
है, उसी प्रकार ही वर्णों के विषय में शारं में मिलने वाले वे वर्णन-र्जि 


1 जाय 


- CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


ष्ठः ] मोषानुवादसहितम्‌ ४७६ 

त्येवं स्थिते पञ्चमः पक्ष उच्यते--क्चिद्याथाथ्यम क्चिद्धान्तिः 
कचिद्‌ ष्टिविधिः, कचिदुपचारश्चेति । अबाधिते प्रथमः, बाधिते निर्मूल च 
वितीयः, ध्यानविधौ ग्रायशस्तृतीयः, बाधिते समूले सम्पन्धशालिनि 
चतुर्थ इति । 

नन्वेवमपि न कश्चित्‌ सिद्धान्तः । तथाहि-शब्दो द्रव्यमद्गब्यं वा १. 
द्रव्यत्वे च कि कस्योपादानम्‌ ? रूपादिसम्बन्धश्च कीहशः ? अद्रव्यत्वे- . 
त कथद्ुपादानत्वरुपसम्बन्धादिः ? इति । अत्रोच्यते-सयूथ्यमतमेदेन 
दरव्यमद्रव्यं च शब्द | ्रव्यत्वपत्लेऽपि वायवीयोज्वायवीयश्रेति | अवाय- 
बीयत्वेऽपि दीपादिधमथूतप्रमावद्‌ भेयाद्धिमंभूतः प्रहारप्रकाश्य इत्येकः. 
प्रृतिविकारभाव और रूप इत्यादि का उल्लेख है--भी औपचारिक ही हैं, क्योंकि 
उनका वों की प्रशंसा करने में तात्पर्यं है, अथवा वर्णों में तत्तकार्य करने की शक्ति इत्यादिः 
होने से वेसा औपचारिक प्रयोग किया गया है। यह चतुर्थे पक्ष भी उपयुक्त भाष्यकार के 
कथन से विरुद्ध होने से त्याज्य है । 

“त्येवं स्थिते? इत्यादि | ऐसी स्थिति में पाँचवाँ सिद्धान्त पक्ष कदा जाता है| वह 
यह है कि विरुद्ध अर्थों का प्रतिपादन करने वाले इन प्रमाणबचनों में कुछ यथार्थ एवं 
कुछ भ्रान्तिमूलक हैं; कई उपासनार्थं आरोप को लेकर प्रबवत्त हैं और कई क्षणा को लेकर 
रृत्त दं। उनमें अत्राधित अर्थ के प्रतिपादक वचन प्रथम कोटि में निविष्ट होंगे । जो 
वचन निर्मूल हों तथा बाधित अर्थ के प्रतिपादक हों, वे द्वितीय कोटि में निविष्ट होंगे । 
ध्यानविधि में तात्पयं रखने वाले वचन प्रायशः तृतीय कोटि में निविष्ट होंगे । जो बचन मूल 
प्रमाण के बल पर प्रवृत्त हैं, परन्तु अबाधित अर्थ से सम्बन्ध रखने वाले बाधित अर्थ के 
प्रतिपादक हैं, वे लक्षणा से अन्राधित र्थ के प्रतिपादक होंगे। श्रत एव वे चतुर्थ पक्ष. 
में निविष्ट होंगे | यह पञ्चम पन्च सिद्धान्त पक्ष है । 

“नन्वेवमपि’ इत्यादि । प्रश्न--इस प्रकार मानने पर कोई भी सिद्धान्तः 
स्थिर नहीं किया जा सकता; क्योंकि यहाँ पर ये प्रश्‍न उपस्थित होते हैं कि क्या शब्द 
रव्य है, अथवा अद्रव्य है! द्रव्य होने पर कौन किसका उपादानकारण होगा १ शब्दः 
में रूपादि का सम्बन्ध किस प्रकार का है? यदि शब्द अद्रव्य होता तो उसमें उपादानत्व 
और रूप का सम्पन्ध कैसे हो सकेगा ? यहाँ पर यह उत्तर दिया जाता है कि विशिष्टाद्वैत 
मानने वाले वेदान्तियों में विभिन्न मत हैं । एक मत के अनुसार शब्द द्रव्य है, दूसरे मत के. 
अनुसार शब्द अद्रव्य है। द्रव्य मानने वालों के मत में भी दो पक्ष हैं। शब्द वायवीय 
द्रब्य है, ऐसा एक पक्ष है; शब्द ्रवायवीय द्रब्य है, ऐसा दूसरा पक्ष है। शब्द को 
अवायवीय द्रव्य मानने बालों के मत में मी दो पक्ष हैं। जिस प्रकार प्रभा दीप से अविनाभूत 
है, अर्थात्‌ दीप के साथ ही रहने वाली है, दीप को छोड़कर नहीं रह सकती है, उसी 
मकार अवायवीय शब्द सेरी आदि का अविनाभूत है, अर्थात्‌ मेरी को छोड़ने वाला नहीं है, 
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पक में यद्ट मानना पड़ता है कि शब्द वायु से उत्पाद्य है, तथा वायु से 


५० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिच्छैद। 


पच्षः, व्यजनेन पवनचत्‌ ्रहारेण जातः प्रसरतीत्यपरः । पचे चा 
स्पर्शरहितः, “स्पशरहितोऽपि” इते वचनात्‌ । वायबीयत्वेउ्प्यजुपलम्भ 
्पर्शामावः, मेरीशब्द इत्यादिव्यवहारस्वारस्यात्‌ प्रथमः पक्ष; । तरङ्ग 
मारुतादिवत्‌ तथा व्यतरहारोपपत्तावन्ययव्यतिरेकात्‌ तदानीसेतरोत्यत्तिः 


वह मेरी का ताडन करने पर प्रकाश में आता है और मेरी के अवयवो के साथ दूर तक फैल 
` जाता है। यह एक पच है । जिस प्रकार पंखा चलाने पर उत्पन्न होने वाला वायु पंखे 
को छोड़ कर दूर तक फैल जाता है, उसी प्रकार भेरी का ताडन करने पर शब्द उतन्न 
होता है, तथा मेरी को छोड़ कर बहुत दूर तक फैल जाता है । यह द्वितीय पच दै । इन 
दोनों पक्षों में मी शब्द स्पश रहित है, क्योंकि आत्मसिद्धि में “स्पशरहितोऽपि” कह कर 
शब्द्‌ को स्पर्शशज्य कहा गया है। शब्द के वायवीयत्व पक्ष में भी शब्द में स्पर्श का 
प्रत्यक्ष न होने से शब्द में स्पश का अभाव सिद्ध होता है। “भेरी का शब्द है” इत्यादि 
व्यबहारों के स्वारस्य पर ध्यान देने पर प्रथम पक्त समीचीन सिद्ध होता है, जिसमें 
शब्द को मेरी आदि का अविनाभूत ध्म माना गया है। दूसरे पक्ष की उपपत्ति इस 
प्रकार है किं जिस प्रकार तरङ्ग से उत्पन्न होने वाला वायु तरङ्गमारुत कहलाता है, 
बह वायु तरङ्ग में रहने वाला नहीं, तरङ्ग से अविनाभूत भी नहीं, क्योंकि तरङ्ग को 
छोड़कर दूर तक चला जाता है, परन्तु तरङ्ग से उत्पन्न होने के कारण तरङ्गमारुत कहा 
बाता है, उसी प्रकार शब्द मले ही मेरी में न रहे, भेरी का अबिनामूत धर्म न हो, तथापि 
शब्द भेरी से उत्पन्न होने के कारण “यह भेरीशब्द दै” ऐसा व्यवहार उपपन्न हो जाता है। 
इस व्यवहार से शब्द को भेरी का अविनामूत धर्म मानने की आवश्यकता नहीं है। 
प्रहार करने पर मेरी से शब्द उत्तन्न होता है, यह द्वितीय पक्ष ही मानने योग्य है, क्योंकि 
सेरीताडन होने पर शब्द हो, न होने पर न हो, ऐसा अन्वय एवं व्यतिरेक सहचार दै। 
यह द्वितीय पक्ष की उपपत्ति है। जो वादी शब्द को वायवीय मानते हैं, उनका पर्द 
अभिप्राय है कि प्रथम पक्ष में शब्द मेरी आदि का अविनाभूत धम एवं प्रहार से प्रकाश्य 
माना जाता है, इस पक्ष में दूर में शब्द के विषय में होने वाले श्रावण प्रत्यक की 
उपपत्ति इस प्रकार करनी पड़ती है कि मेरी का प्रहार करने पर जो वायु उसन्न होता 
है, वह शब्द का अभिव्यञ्जक है, वह वायु भेरी के अवयवों के साथ शब्द को 3. 
दूर ले जाता है, अत एवं दूरस्थ पुरुषों को भी शब्द सुनाई देता है। इस प्रकाः र 
पक्ष में व्यञ्जक वायु का दूर तक गमन अवश्य मानना पड़ता है | द्वितीय पक्ष. pr 
मेरी का प्रहार करने पर उत्पन्न बायु शब्द का उत्पादक माना जाता है । दूरस्य गन्द श्र 
की उत्पत्ति इस प्रकार माननी पड़ती है कि शब्द का उत्पादक वह वायु शब्द न स्ति 
दूर तक पहुँच जाता है। अत एब दूरस्थ पुरुषों को भौ शब्द सुनाई देता दै। ऐर यम 
में इस द्वितीय पक्ष में शब्दोत्पादक वायु का दूर देश तक गमन मानना पड़ता है। 


पक्ष में यह मानना पड़ता है कि शब्द वायु से व्यङ्गय है, तथा वायु से सि र | इव 
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रित्यपरः । व्यञ्जकस्य कारकस्य वा वायोरागमनावश्यम्भावात्‌ तद्वचङ्गयस्य: 
तदुत्पाद्यस्य वा शब्दान्तरस्याभ्युपगमे गौरवाद्‌ वाय्वन्तरादृष्टव्यञ्जकत्वादिः 
शक्तिकरपनवच्छब्दत्वमेव श्रावणत्वनिवन्धनं वायोरस्त्विति वायबीयर्व- 
मिच्छताममिमानः, तत्र चोपादानादिवादा इष्टिविध्यादय एव | अचायवीय- 
रव्पत्वे तु यथोपदेशं कर्पभेदेनाण्डमेदेन बोपादानानियमः | तत एव 
रूपस्थानाद्यनियमोऽपि, अजुपलम्भस्तु रुपादीनामयोग्यत्वात्‌ । अनुप- 
लम्भत्रायितांशे वा दृष्टिविधिस्वादिस्वीकारः । 


प्रकार मानने में गौरव दोष उपस्थित होता है । अतः इस प्रकार मानने की अप्रेज्ञा यही मानने 
में लाघव है कि वह वायु ही शब्द है, वह शब्द बनकर श्ोत्रेन्द्रिय का विषय बन जाता 
है। अत एव वायु में ही शब्दत्व को मानना उचित है। जिस प्रकार भेरी से सम्बन्ध न 
रखने वाले वायु में प्रथम पक्ष में शब्दव्यञ्जकत्व तथा द्वितीय पक्ष में शब्दोत्यादकत्व न 
मानकर भेरीसम्बन्ध वायु में ही प्रथम पक्ष में शब्दव्यञ्जकत्वशक्ति तथा द्वितीय पक्ष में 
शब्दोत्यादकत्वशक्ति माननी पड़ती है, उसी प्रकार उस भेगी सम्बन्ध से वायु में ही शब्दत 
माना जा सकता है, इसमें लाघव है। यह शब्द को वायवीय मानने वालों का भाव है। 
इस वायवीयत्व पक्ष में शब्द का उपादान वायु है, वायु ही शब्दरूप में परिणत होता है; वायु 
व्यतिरिक्त वर्णान्तर वणो का उपादान नहीं है। ऐसी स्थिति में शाल्न में जो अकार को: 
इतर वणो का उपादान कारण कहा गया है, उसका दृश्विधि में तात्पर्य मानकर यह 
निर्णय करना चाहिये कि अकार को वणो का उपादान कारण मानकर उपासना करने के 

ये कहा गया है, अथवा अकार में उपादानत्व औपचारिक है, ऐसा मानना चाहिये । 
पह जो पच्च है, जिसमें शब्द अवायवीय द्रव्य माना जाता है, इसमें शब्द का उपादान 
अनियत सिद्ध होता है। अतः शाञ्जानुसार कल्पभेद से अथवा अण्ड मेद' से शब्द के 


, अनियत उपादान होते हैं। अतः विभिन्न वल्ुओं को उपादान कारण कहने वाले शास्त्र 


यथार्थ बन जाते हैं। तथा वणो का अनियत रूप और स्थान इत्यादि का वर्णन भी 
संगत हो जाता है। शब्द को वायवीय मानने के पक्ष में वर्णों में रूप वर्णन को दृश्विधि 
ही मानना होगा | .क्योंकि वायु में रूप नहीं हो सकता | प्रश्न--शब्द के अवायबीय 
बव्यत्त पक्ष में यदि शब्द में रूप और स्थान इत्यादि यथार्थ होते तो हम 
लोगों को वे रूप और स्थान इत्यादि क्यों नहीं दिखाई देते १ उत्तर--वर्णों 
में विद्यमान रूप इत्यादि अयोग्य हैं, अर्थात्‌ प्रत्यक्ष के योग्य नहीं हैं। अत एव 
वे अस्मदादि को दिखाई नहीं देते | प्रइन--यदि सर्वथा अनुपलब्ध अयोग्य रूपादि वणो 
में माने जायें, तो अतिप्रसङ्ग होगा । वायु में भी अयोग्य रूप क्यों न माना जाय १ 
उत्तर जिन, रूपादि का सर्वथा अनुपलम्म होने से अभाव फलित होता है, उन 


न रूपादि के विषय में शास्त्र का दृष्टिविधि में अथवा उपचार में तालय मानना 
ऱचा | दाउ क्र ३० 
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अथाद्रव्यत्वपक्ष उच्यते । तत्र तावत्‌ सत्त्वरजस्तमसामनद्रच्यस्वाय 
भाष्यकारोक्ता युक्तयः शब्दस्यापि समानाः। अव्याक्कताहङ्गारपरिणाम- 
व्यपदेशोऽप्यागन्तुकधमत्वाभिप्रायेण घरते | आत्मसिद्धिवचन तु परमतेनै- 
कदेशमतेन वा घटते । भट्टपराशरपादैर्वाक्यनिरूपणे शब्दस्य गगनगुणल- 
मेवाभिददितम्‌-“गगनशुणशब्दादिस्वरूपस्थितीः प्रवर्तयता भगवतैव योग्या. 
दमर्थ्येन वाक्यग्रवाहस्य पूर्वमेवोपात्तत्वात्‌” इति । “यस्य वेदाः शरीरम्‌” 
इत्यादि तु देवताविशेपविषयत्वेनोपपन्नम्‌ । एवमेचोपादानरूपस्थानादि- 


धअथाद्रव्यत्व' इत्यादि । आगे शब्द के अद्रव्यत्व पक्ष के विषय में कहा जाता है। 
“९रचनानुपपत्ति? अधिकरण में श्रीभाष्यकार ने सत्व, रज और तमोगुण को अद्रव्य सिद्ध 
करने के लिये जिन युक्तियों का प्रतिपादन किया है, वे युक्तियाँ शब्द को अद्रव्य सिद्ध 
करने में समर्थ हैं। उन युक्तियों से शब्द अद्रव्य सिद्ध होता है। प्रश्‍न--श्रीभाष्यकार ने 
शब्द को प्रकृति तथा अहंकार का परिणाम कहा है। इससे शाब्द द्रव्य 
सिद्ध होता है। कारण जहाँ द्रव्य नूतन अवस्था को प्राप्त करके नूतन वस्तु के रूप में 
परिणत होता है, वहीं परिणाम व्यवह्दत . होता है। ऐसी स्थिति में शब्द को अद्रव्य 
मानना कैसे उचित होगा? उत्तर--अद्रव्य शब्द आगन्तुक धमं है, अर्थात्‌ कालविशेष 
में उसन्न होने वाला धमं है। आगन्तुक होने के कारण ही शब्द परिणाम कहा गया 
है । आगन्तुक धर्मत्व को अभिप्राय में रखकर शब्द परिणाम कहा जा सकता है । इससे 
शब्द का द्रव्यत्व सिद्ध नहीं दोगा । आत्मसिद्धि में “श्यन्ते च” इत्यादि जो वाक्य 
है, जिससे शब्द में गमन क्रिया एवं द्रव्यत्व फलित होता है, वह वचन परवादियो 
के मतानुसार प्रदत्त है, अथवा शब्द को द्रव्य मानने वाले सिद्धनत्येकदेशियों के 
मतानुसार प्रदत्त है । उससे शब्द्‌ को द्रव्य सिद्ध करना उचित नहीं। उस वचन की 
्रकारान्तर से निर्वाह हो जाता है। भट्पराशरपाद ने वाक्य के निरूपण के प्रसंग में 
“८ागनगुणशब्दादिस्वरूपस्थितीः ? इत्यादि वचन से शब्द को आकाश का गुण कहा है। 
अर्थ- आकाश का गुण जो शब्द है, उसके स्वरूप एवं स्थिति को प्रइत्त कराने वाले भगवान्‌ 
ने वाक्य प्रवाह के विपय में यही संकल्प कर रक्खा है कि प्रत्यक्ष से अबाधित अर्थो 
के प्रतिपादन में सामर्थ्यं शब्दों का स्वाभाविक हो । इस भगवत्संकल्प के स 
शब्द स्वभावतः वैसे सामर्थ्यं से युक्त रहते हैं। शब्द अपने स्वभाव का उल्लंघन ग 
कर सकता है | इस पंक्ति में मद्टपराशरपाद ने शब्द को आकाश का गुण स्पष्ट रूप से कहा है| 
प्रश्न- शब्द यदि अद्रव्य है, तो “यस्य वेदाः शरीरम्‌? इस वचन से शब्दरूपी 
को ईश्वर का शरीर कैसे कहा गया है! द्रव्य ही तो शरीर बन सकता है। अद्रन् का 
शरीर कैसे हो सकता ! उत्तर--उस वचन में वेद शब्द वेदामिमानी देवता का हन ड 
देवता द्रव्य है, वह इदवर का शरीर बन सकता है। अतः शब्द को अद्रव्य हल 
कोई विरोध नहीं है। वर्णामिमानी देवता उपादान कारण है, वह शास्त्रोक्त रु 


(0-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


ष्ठः ] भाषानुवादसहितम्‌ ५८३ 


व्यवहारोऽपि । एवम्‌ “तस्य प्रकृतिलीनस्य” इत्याद्युपपन्नं भवति । तत्त- 
देवताच्षरेषु तत्तदुपादानत्वादिच्यवहार उपचारदृष्टिविध्यादिना तत्प्रयोगानु- 
कूलसुपपाद्यः | अनियतोपादानत्वादिकं तु तच्तेष्वेवानियतो पादानत्ववदागम- 
तदाभासयोः प्रामाण्याग्रामाण्यास्यां नि्वाह्मम्‌ , आगमेषु न्यायतो नेयम्‌ | 
एतेनाकारहकारविघादो निरस्तः । तत्र च न विरोध इत्येके । तथाहि-- 
अकार एब पूर्वतया परतया वा स्थित्वा षोडशवर्णमुपरक्षयति, स एवो- 
पादानस्‌। अत एव चाचा हलां च मध्ये इचात्मकस्य तस्य पाठः | 


स्थान इत्यादि से युक्त है । इस प्रकार अभिमानी देवता में विद्यमान उपादानत्व रूप 
और स्थान इत्यादि पदार्थ आगम शास्त्र में अभिमन्तब्य मन्त्रबणों में उपदिष्ट है। 
इस प्रकार उनका समन्वय शब्दाद्रव्यवाद में किया जा सकता है। इसी प्रकार “तस्य 
प्रकृतिलीनस्य” इत्यःदि वचन--जो अकार को प्रणव का उपादान कारण बतलाता है--भी 
संगत हो जाता है, क्योंकि उस वचन का यही तासर्य है कि अकाराभिमानी देवता प्रणव 
का उपादान है। शास्त्रों में उन उन देवताओं के बीजाक्षरों को उन उन देवताओं का 
उपादानकारण जो कहा गया है, वह उपचार से अर्थात्‌ लक्षणा से प्रबृत्त है, अथवा 
दृष्टिविधि से प्रदत्त है। इस प्रकार उन उन प्रयोगों के अनुसार उसका निर्वाह करना 
चाहिये । शास्त्रों में कहीं किसी का उपादानकारण कहा गया है और कहीं दूसरे को 
उपादानकारण कहा गया है। इस प्रकार शास्त्रों में अनियत उपादानकारणों का उल्लेख 
जो पाया जाता है, उनमें किसी शातन को प्रमाण मानकर तथा दूसरे शाञ्ों को आगमा- 
भास अप्रमाण मानकर किसी को उपादानकारण दूसरों को अनुपादानकारण मानना 
चाहिये। इस प्रकार उन विरुद्ध शारो का निर्वाह करना चाहिये | उसी प्रकार अन्यत्र 
निर्वाह माना जाता है। सांख्य शास्र में स्वतन्त्र प्रकृति को जगत्‌ का उपादानकारण 
कहा जाता है, वैशेषिक: दश न में परमाणुओं को जगत्‌ का उपादानकारण ऋहा जाता है, 
तथा वेदान्तदर्शन में सूक्ष्म चिद्चिद्विशिष्ट ब्रह्म को उपादानकारण कहा जाता है, इन 
विरुद्ध शात्नों में वेदान्त शास्त्र को प्रमाण मानकर ब्रह्म को उपादानकारण माना जाता 
है। सांख्य एवं वैशेषिक दर्शन को श्रप्रमाण मानकर उनमें प्रतिपादित उपादानकारणों 
का निराकरण किया जाता है । उसी प्रकार प्रकृत में भी समझना चाहिये । श्न में कहीँ कहीं 
यह कहा गया है कि अकार सबका उपादान है, अन्यत्र यह कहा गया है कि वेदों का 
हरिः ओम्‌? ऐसा आरम्भ होने से हकार सब का उपादानकारण दै । इन दोनों शास्न- 
वचनों में विरोध उपस्थित होने पर एक को प्रमाण दूसरे को अप्रमाण मानकर उस 
विवाद को शान्त करना चाहिये। यहाँ कतिपय विद्वान्‌ यह कहते हैं कि यहाँ पर कोई 
बिरोध नहीं है। तथाहि--अ, आ इत्यादि मातुंकापाठ में विसर्ग सोलहवाँ वर्ण है। 
अकार सबका उपादान है। इस कथन का यही तात्पर्यं है कि वह अकार जो पहले 
अथवा वाद में विसर्ग को लेकर होता है--सबका उपादान है। पहले विसग को लेकर 
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कु. ८. ओ। पुरुमात्माका वाचक मानकर प्रमात्मवाचक उस इकार को उसी प्रकार 


न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ 
पट > ; [ अद्रव्यपरिच्छेद्‌।: 
अलुभवसिद्ध॑ च प्रथमपोडशयोविपयस्तसंहितायां इत्वम्‌ । यथ्षेकारादीना 
यत्वादिकमिति | उक्त चैतस्लक्ष्मीतन्त्रे अत एव .“अ इति ब्रहम” इति 
षोडशकशिरस्क एवाकार आम्नायते । अन्ये त्वेवं मन्यन्ते--न तावत्‌ प्रणवे 
तस्य श्रवणमस्ति | नापि अःकारो वै सर्वा वाग्‌ इत्याम्नातम्‌ । नाप्योकारा- 
देशः सविभक्तिकतया. घटते । विष्णुरेव सर्वकारणमिति प्रमाणनिर्णीतम्‌ । 
तस्य प्रथम एव वाचकतया प्रसिद्धः । यद्यपि क्वचित्‌ प्रमाणभूते तन्त्र 
हकारपरिग्रहोऽप्यस्ति, तथापि तस्य प्रथमात्षरत्वमभ्युपगम्येति मन्तव्यम्‌ | 


होने बाला अकार “ह? बनता,है। बाद विसर्ग को लेकर होने वाला अकार “अः? बनता 
है । इस प्रकार के श्रकार को सबका उपादान कहने में ही उन शास्त्रवचनों का तातं 
'है। केवल अकार को सबका उपादान कहने में उन शास्त्र वचनों का तास नहीं है। 
इससे 'ह? और अः इन दोनों का उपादानत्व सिद्ध होता है। विसर्ग अच्‌ एवं दल्‌ 
ऐसे दो रूपों को प्राप्त करता है। श्रत एव उस विसर्ग का पाठ अच्‌ और इल्‌ इन दोनों 
के मध्य में होता है । षोडश वर्ण विसर्ग को पहले रखकर प्रथम वर्ण श्रकार को बाद में 
रखकर संहिता से उच्चारण करने पर वे दोनों वर्ण "इ? इस रूप को प्राप्त होते हैं। 
यह अर्थ अनुभवसिद्ध है। जिस प्रकार 'इकारः इत्यादि सन्धि में “यकार' इत्यादि 
बन जाते हैं, उसी प्रकार प्रकृत में मी समझना चाहिये । यह अर्थ लक्ष्मीतन्त्र में वर्णित है| 
विसर्ग युक्त अकार सबका उपादान कारण होने के कारण ही श्रुति में “अ इति ब्रह 2“ 
ऐसा कहा गया है । यदि केवल अकार उपादान कारण होता तो “एति ब्रह्म” ऐसा कहना 

पड़ता है । वैसां पाठ नहीं है, किन्तु “अ इति ब्रह्म” ऐसा पाठ है । इससे विसग झु 

अकार ही सबका उपादान कारण सिद्ध होता है। दूसरे वादी यहाँ पर यह मानते हैं कि 

प्रणव में बिसर्ग सहित अकार का पाठ नहीं है । यदि विसर्गे सहित अकार दी सब वणो का 

उपादान कारण हो, तो प्रणव में विसं सहित अ्रकार का पाठ होना चाहिये, परन्तु वैसा पाठ 

नहीं है, केवल अकार ही पाठ है | किञ्च, यदि प्रणव सहित अकार सब वर्णो का उपादान हो, 

तो “अःकारो वै सर्वा वाक्‌” ऐसा भ्रुति में पाठ होना चाहिये, परन्तु वैसा पाठ नहीं 
किन्तु “अकारो वै सर्वा वाक्‌? ऐसा ही पाठ है। किञ्ज, “अश इस प्रकार विसग सहित 
अकार का यदि प्रणब में पाठ होता तो विभकत्यादेश विसर्ग रहते समय अथवा छुप 

पर भी अकार और उकार में सन्धि होकर “ओ? ऐसा रूप बन नहीं सकता, र 
वैसी स्थिति में गुण सन्धि हो ही नहीं सकती। किञ्च, विष्णु ही सबके कारण भ | 
अर्थ प्रमाणों से निर्णत है। केबल अकार ही विष्णु के वाचक रूप में प्रसिद्ध है। |: 
सर्वकारण विष्णु का वाचक होने से केवल अकार ही सब वर्णों का उप:दान सिद्ध होता ६ 
यद्यपि कहीं प्रमाणभूत तन्त्रशात्न में इकार भी सवं वर्णो का उपादानकारण कहा 


है; तथापि उसका ऐसा निर्वाह करना चाहिये कि हरि शब्द के एक हे 
: सव वर्णों का 
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प्रणयात्‌ सर्वोत्पत्तिप्रकारस्त्दशद्वारेति भत्यादिभिरचुसन्धेयः । तत्र त्रिवेदी- 
प्रसङ्ग भकारपयन्तानरूपणश्‌ । अथर्वादिविवत्ञायां तु नादशिरस्त्वम्‌ । 
तदेवमकारगाहपत्यणायत्रीप्रथम पादन्छणवेदस्वलोंकादिम्रकारेणाबान्तरमेदोऽलु- 
सन्धेयः । अकारात्‌ प्रथवात्पत्तिः कथमिति चेत्‌ , अकारवाच्यात्‌ 
परमारमनः अणवाभिष्ठातृदेवताया वा तदंशदेवतादीनां वोत्पत्तेरिति सुस्थम्‌ । 
तदेवमद्र््यपच्च एव शब्दस्य श्लाध्य। | एवं च सति श्रोत्रबृत्तिर्वा, व्यञ्ञक- 
उपादानकारण कहा गया है, जिस प्रकार परमात्मवाचक अकार को सब वर्णों का 
उपादानकारण कदा गया है। प्रश्न- यदि अकार ही सबका उपादान है, तो शाख्र में 
“ओंकारप्रभवा वेदाः, “प्रणवाद्यास्तथा वेदाः”, “ओंकार एवेदं सर्वम्‌? इत्यादि वचनों 
से यह कैसे कहा गया है कि सभी वेद ओंकार से उतपन्न हैं, यह सब्र कुछ ओंकार ही है 
- इत्यादि । उत्तर-ओंकार के अंशभूत अकार से सबकी उत्पत्ति होने के कारण ओंकार से सबकी 
उत्पत्ति कही गई है। इस प्रकार थुत्यादि प्रमाणों के अनुसार समझना चाहिये । शाल्नों में 
प्रणव को कहीं निवेदस्वरूप और कहीं चतुर्वेद स्वरूप कहा , गया है। उसका समन्वय इस 
प्रकार है कि प्रणव में अ, उ, म्‌ ऐसे तीन अक्षरों के सद्भाव को मानकर एक एक अक्षर: 
को एक एक वेदस्वरूप मानकर प्रणव को तिवेदस्वरूप कहा गया है। अन्यत्र ओंकार में 
श्र, उ, म और अर्धमात्रारूप नाद ऐसे चार अंशों को मानकर एक एक अंशों को एक 
एक वेद का स्वरूप मानकर चार अंश युक्त प्रणव को चतुर्वेद्स्वरूप कहां गया है| 
“नतस्य ह वे प्रणवस्य या पूर्वा मात्रा परथिव्यकारः? इत्यादि वेदवचनं से प्रणवान्तगत अकार 
इत्यादि का गाहपत्य गायत्री, प्रथमपाद ऋग्वेद और स्वलोक इत्यादि के रूप में जो जो 
अवान्तर भेद कहे गये हैं, वे उपासना के लिये कहे गये है, ऐसा समझना चाहिये | 
प्रश्न--अकार प्रणब का अंश है, उससे प्रणव की उत्पत्ति कैसे हो सकती है १ उत्तर 
अकारवाच्य परमात्मा से प्रणव के अधिष्टातृदेवता की उत्पत्ति होने से अकार से ही प्रणब की 
उत्पत्ति कही गई है। प्रश्‍न-प्रणवाधिट्ठातृदेबता भी तो परमात्मा ही है, परमात्मा से परमात्मा 
की उत्पत्ति कैसी १ उत्तर--तब तो अकारवाच्य परमात्मा से प्रणवाधिष्ठातृदेवता परमात्मा के 
अंश बनने वाले संकर्षण आदि की उत्पत्ति मानकर अथवा अकारवाच्य परमात्मा से 
मणबांशभूत अकार, उकार और मकार के अधिष्ठातृदेवताश्रों को उत्पत्ति मानकर अकार 
से प्रणव की उत्पत्ति का निर्वाह करना चाहिये । इस प्रकार के विवेचन से यही सिद्ध 
होता है कि शब्द का अद्रव्यस्व पक्ष ही समीचीन है। प्रश्‍न--शन्द के अद्रव्य सिद्ध होने पर 
दूरस्थ शब्द्‌ का श्रवण कैसे उपपन्न होगा ! उत्तर--उसका निर्वाह अनेक प्रकार से होता दै । 
(१) जिस मकार चक्षुरिन्द्रिय की इत्ति दूर देश तक पहुँच कर दूर देशस्थ पदार्थों का 
अहृण करती है, उसी प्रकार श्रोत्रेन्द्रिय की वृत्ति दूर देश तक पहुँच कर दूर देशस्थ शब्द 
का अहण करती है। (२) शब्दव्यञ्जक वायु भत्र देश तक चली आती है, उस 
न्यञ्जक वायु के सम्बन्ध से श्रोनेन्द्रिय दूरदेशस्थ झब्द का ग्रहण करती है। ( ३) 
अथवा भेरी इत्यादि के शब्दगुणविशिष्ट अवयव भोत्र तक आ जाते हैं, अतः दूर देशो- 
७४ 
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बा्वागमनं था, शब्दवङ्भर्याद्यययवागमनं वा, शब्दवद्वाय्यागमनभेव वा 
यथाप्रतीति भाव्यमिति । 
( स्पशे निरूपणम्‌ ) 
अस्मदीयस्परशनेन्दरयग्राह्विजातीयव्याचाद्रव्यं स्पशः । स 
त्रिविधः-श्ञीतोष्णातुभयात्मकभेदात्‌ । अप्सु शीतः, तेजस्युष्णः, क्षितिपवन- 
योरनुष्णाशीतः, भूतान्तरसंसर्यात्‌ सत्र स्परशसङ्करावभासः | न तस्ततः 
तथान्वयव्यतिरेकात्‌ । एवं कचित्‌ स्पर्शानबभासोऽपि | तत एव च खया 


Lo TR oS 


रत्नालोकाद्यग्रहणम्‌ । तदुक्तमन्बयाधिकरणे भेदाभेद्विरोधनिदर्शने विवरण- 


तन्न शब्द ओत्र के समीप तक आ जाने के कारण श्रित्रन्ट्रिय से ग्रहीत होता है। (४) 
अथवा शब्द्गुणयुक्त वायु ही भोत्रेन्द्रिय तक आ जाता है, अतः दूरस्थ शब्द का 
ग्रहण होता है । इन पक्षो में प्रतीति के अनुकूल जँचने बाले पक्ष के अनुसार दूरस्थ शब्द 
के ग्रहण का निर्वाह करना चाहिये । 

( स्पशे का निरूपण ) 


“अस्मदीयसपर्शनेन्द्रिः इत्यादि । अस्मदादिरयो के स्वगिन्द्रिय से ग्राह्य होने वाले 
नो पदार्थं हैं उनसे विजातीय जितने पदार्थ हैं, उनसे भिन्न जो अद्रव्य है वह स्प 
है, यह स्पश का लक्षण है। अस्मदादियों के त्वगिन्द्रिय से जो कई स्पर्श और उनके 
आभ्रयदरव्य ग्रा्म होते हैं, उनसे शब्द इत्यादि विजातीय हैं, एवं उनसे सभी सश 
और उनके आश्रयद्रव्य मिन्न हैं । ऐसे भिन्न बना हुआ अद्रव्य स्पश ही है। इस प्रमा, 
सभी स्पशों में लक्षण समन्वय हो जाता है । बह स्पश तीन प्रकार का है--(१) शीत स 
(२) उष्ण स्पर्शं और (३) इन दोनों से भिन्न बना हुआ अनुष्णाशीत स्पशं । जल्न म॑ 
शीत स्पश है, तेज में उष्ण स्पश है, प्रथिवी और वायु में अनुष्णाशीत स्पशं है | जल का 
सम्बन्ध होने पर पृथिवी और वायु में शीत स्पर्श प्रतीत होता है; वास्तव में वह जल का 
है, प्रथिवी और वायु का नहीं । इसी प्रकार तेज का भी सम्बन्ध होने पर जल और वायु 
उष्ण स्पशं की प्रतीति होती है, वह भी वास्तव में जल और वायुका धर्म नहीं है, कि 

. तेज का ही गुण है, क्योंकि जल का सम्बन्ध होने पर ही प्रथिवी और वायु में शीत 
तथा तेज का सम्बन्ध होने पर जल, वायु और प्रथिवी में उष्ण स्पर्श का अनुभव होता 
है, अन्यथा नहीं । अतः यह मानना उचित ही है कि शीतस्पर्श जल का युग है, तथा 
उष्ण सपश्च तेज का गुण है । इस प्रकार वायु और जल में उष्णता का अनुमव 
के स्वाभाविक अनुष्णाशीत स्पश एवं जल के स्वाभाविक शीत स्पश का जो न 
की श 
होता है, उसका कारण जल और वायु में तेज का अनुप्रवेश दी 21 कं 
इत्यादि स्पर्श वाले होने पर भी जो त्वगिन्द्रिय से यदीत नहीं होते है, उस कमय 


€ 


है कि उसका स्पर्श अनुद्ूत है। त्वगिन्द्रिय से स्पर्श का ग्रहण होने ५ कारण ही 
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कारै।-- यथा शीतं न कदाचिदप्युष्णम्‌ । वास्वौष्ण्यं तु तत्स्थाग्नेः, न तु 
तस््ाकारात्‌ | पाकजो हि गुणः पाकादपैतीति हि तच्चबिदः | वहिरूपानु- 
पलम्भस्तुस्यरूपाभिभवात्‌ , तस्स्पशोपलम्मस्त्वन्यस्पर्शानभिमवादित्युपलब्धि- 
व्यवस्थाप्यम्‌” इति । अनुष्णाशीतो5पि स्पशं एव, न तु शीतोष्णविरहः 


त्वगिन्द्रिय रत्नप्रभा का ग्रहण नहीं करती | समन्वयाधिकरण में भेद एबं अमेद के 
विरोध में दृष्टान्त देते समय विवरणकार ने यह कहा है कि जिस प्रकार शीत कमी 
उष्ण नहीं होता, उसी प्रकार भिन्न पदार्थ भी अभिन्न नहीं हो सकता । वायु में 
जिस उष्णता का अनुभव होता है, वह वायु में मिश्रित तेज का ही धम है । वस्तुतः वायु 
उष्ण बन जाता है, अतः वैसी प्रतीति होती है, ऐसी बात नहीं, क्योकि पाक से अर्थात्‌ 
विजातीय तेजःसंयोग से उतपन्न होने वाले दूसरे पाक से नष्ट हो जाते हैं। वायु में विद्यमान 
अनुष्णाशीत स्पश पाकज नहीं है, अतः वह पाक से नष्ट हो सकता है; वायु में 
पाक से उष्ण स्पशं उत्पन्न नहीं हो सकता है। प्रश्‍न वायु में प्रतीत होने बाला 
उष्ण स्पश यदि वायु में मिश्रित तेज का गुण है; तो बायु में मिश्रित तेज के रूप की 
प्रतीति क्यों नहीं होती १ उत्तर-वायु में मिश्रित जल और पार्थिव बस्तु के रूप से 
वह अभिभूत हो जाता है, अ्रत एव उस तेज के रूप का प्रत्यक्ष नहीं होता है। 
प्ररन-तत्र तो उस तेज का स्पशं भी तो वायुमिश्रित जल एवं पथिबी के स्प 
से अभिभूत हो जायगा, तब उस स्पश का प्रत्यक्ष कैसे होगा १ उत्तर--उस तेज सें 
विद्यमान स्पशं इतर पदार्थ के स्पश से अभिभूत नहीं होता है | अत एव वह प्रत्यक्ष 
होता है | इस प्रकार वायु में मिश्रित तेज का रूप इतर पदार्थ के रूप से अभिभव तथा उस 
तेज का स्पर्श इतर पदार्थ के स्पश से अनभिभव अनुभव के अनुसार माना जा सकता है, 
क्योंकि उस तेज के रूप का अनुभव नहीं होता है, परन्तु उस तेज के स्पर्श का अनुभव 
होता दै । इस प्रकार विवरणकार ने इन अर्थों का प्रातपादन किया है । वायु एवं पृथिवी 
में बिद्यमान अनुष्णाशी तस्पश भी एक प्रकार का स्पश ही है, जो शीत स्पश और 
उष्ण स्पश का अमावमात्र नहीं है। यदि वह अनुष्णाशीत स्पशं एवं उष्ण स्पर्श 
का अमाभमात्र ही हो, तो आकाश आदि में मी शीत स्पश एबं उष्ण स्पश का अमाव 
होने से अनुष्णाशीत का अनुभव दोना चाहिये, परन्तु वैसा अनुभव नहीं होता। 
इससे मानना पड़ता है कि अनुष्णाशी तस्पश भी एक स्वतन्त्र स्पशं ही ,है, वह 
उष्ण स्पश एई शीत स्पर्शं का अभावमात्र नहीं है । किञ्च, वायु और पृथिवी में 
स्पश भृत्यादि प्रमाण से सिद्ध है । प्रथिवी और वायु में विद्यमान स्पशं उष्ण एवं शीत 
नहीं हैं, त्युत उससे भिन्न ही हैं और भिन्न होने के कारण ही वह अनुष्णाशीत कहलाता 

। अतः अनुष्णाशीत स्पशः को स्पशं विशेष के रूप में मानना ही उचित है । 
मरन--अनुष्णाशीत स्पश को स्पशविशेष न मानकर यदि स्पशंसामान्य ही मान लिया जाय 
तो क्या आपत्ति है! उत्तर - विना विशेष के सामान्य रह नहीं सकता, जहाँ सामान्य 
रहेगा, वहाँ कोई न कोई विशेष अवश्य ही रहेगा । यदि अनुष्णाशीत एक स्पशविशेष 
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ह तः प्रतीत नहीं हो 
ह a 5 होने | यह, हुक पकि, वायु श गत्‌ न हो तो उसे शीतरूप में भी, डट 
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मात्रम्‌, आकाशादावपि तथोपलम्भप्रसज्ञात्‌, चायुएथिव्यो। स्पर्शकचस्य 
श्रत्यादिसिद्धत्वाइ्च । न च स्पशसामान्य तदिति वाच्यस्‌, नि्विशेष- 
सामान्यामावात्‌ । अनुपलब्धशीतोप्णविशेषं तदेषेत्यपि न वाच्यम्‌; 
अत्यन्तानुपलब्धस्य विशेपस्य करकासाबात्‌, आगमामात्राच्च | केचित्त 
सजातीयबृद्धिहेतुखस्य सामान्यतो दशंनाच्छीतस्य वातबद्विहेतुतवाद्‌ 
वातोऽपि शीत इति वर्णयन्ति, तदसत्‌} रसादिसाम्ये प्रभावादिवैषम्य- 
बद्त्रापि स्त्रभाववैचित्योपपत्तेः, विपचे बाधकाभावात्‌ । न च वायो; शैत्याः 
तुपलम्भग्रसङ्गो बाधकः; हिसाध्नुपहितदशायामातपाथुपहितदशायां च 


न होता, शीत एवं उष्ण ही स्पर्शविशेष होते तो वायु एवं पृथिवी में सञ्सामान्य नहीं रह 
सकता, क्योंकि वायु एवं पृथिवी में उष्ण स्पशे एवं शीत स्पर्शं नहीं है । वायु एवं परथिवी में 
स्पशसामान्य तभी रह सकता है ज्र कि उनमें अनुष्णाशीत स्पशाविशेष बनकर रहे। 
इससे अनुष्णाशीत स्पशेविशेष सिद्ध होता है । प्रश्‍न-स्पर्दासामान्य के विशेष 
शीत स्पशं एवं उष्ण स्पश ये दो दी हैं | यह अर्थ मान्य है कि बिना विशेष के सामान्य 
नहीं रहता । वायु और प्रथिवी में स्पशंसामान्य उष्ण स्पर्श और शीत स्पशे इन 
विशेषो में किसी एक बिशेष के साथ ही रहता है, परन्तु वह बिशेष प्रत्यक्ष नहं 
होता दै, किन्तु स्पर्शसामान्य का ही प्रत्यक्ष होता है | अतः इस प्रकार मानने में क्या 
आपत्ति है! उत्तर-वायु और परथिवी में जो शीत स्पर्श और उष्ण स्पर्शे ऐसे विशेष 
. सवथा संदा श्रनुपलब्ध हैं, उनको मानने में कोई अनुमान प्रमाण नहीं है, जिससे उस . 
कल्पना की जाय तथा शा्नप्रमाण भी वैसा कोई नहीं दै। वेद्यकशाख् के अनुयायी कई 
विद्वान्‌ यह कहते हैं कि लोक एवं वैद्यकशास््र में यह नियम प्रसिद्ध है रा स 
बृद्धि सजातीय पदार्थों से ही होती है, तथा पदार्थों का हास विजातीय पदार्थों से शा 
बैद्यकशास्न कहता है कि शीत पदार्थों के सेवन से वायु की इदि होती है। इससे म 
होता है कि शीत पदार्थों का सजातीय होने से वायु भी शीत स्पश वाला है । वेदश 2 
के अनुयायियों का यह कथन समीचीन नहीं है कि जिस प्रकार खजूर अ 
के फल में समानरूप से मधुर रस के विद्यमान रहने पर भी उनके प्रभाव के नि 
दिखाई देने वाले इस अन्तर में--कि कटहर का फल वातवर्धक होता है और सन की 
बातवर्धक नहीं होता है, आदि आदि--उनके विचित्र स्वभाव ही प्रयोजक होते ६, कोई अनुप 
अशीत वायु की बृद्धि करने में स्वभावतः शीत पदार्थों में शक्ति हो सकती है, न के शीत न 
पत्ति नहीं है । एतदर्थं वायु को शीत मानने की कोई आवश्यकता नहीं | प्रत 
हो, इसमें कोई वाधक नहीं दै | प्रश्‍न--यदि वायु शीत नहीं है, तो उसमें बी 


वायु जब 
._ भी नहीं होनी. चाहिये, इसके विपरीत वह शीत प्रतीत क्यों होता RNS र ष्टापति 
मिश्रित आतप से मिश्रित होता है, तब वह शीत प्रतीत नहीं होता | रस 


7 होना चाहिये” 


षष्ठः ] भाषानुवादसहितम्‌ ` ८९ 


प्रसङ्गस्मेष्टस्वात्‌, हिमाद्युपहितदशायां तु शीतोपलम्मस्यौपाधिकतयाऽ- 
न्यथासिद्भत्वात्‌ । अन्यथोष्णाचुपलम्भगरसङ्गादुष्णस्य कहप्यत्वात्‌ | कि 
तत्रालुग्राह्ममिति चेत्‌; उष्णारम्भकत्वम्‌ | न्मनुष्णश्ुष्णद्रव्योपादानम स्ति, 
उष्णस्य च तेजसो दाुरुपादानमिति । तदेवमचुष्णाशीतो वायुः 
पृथिवी च | 

स्पशः पुन द्विघा-पाकञोऽपाकजश्चेति । प्रथिव्यां पूर्वः | इतरेषु त्रिषु 
परः । तत्रामृतगरलकपिकच्छ्तूलोपलगोन्राह्मणचण्डाला दिस्पर्शविशेपाः 
पाकजमेदाः । अचुष्णाशीतस्पर्शवस्तमात्रेण प्रथममङ्कचः प्रथिव्युत्पत्तिः | 


बाधक नहीं हो सकता । वायु जत्र हिम इत्यादि शीत पदार्थों से मिश्रित रहता है, तव 
वह अवश्य शीत प्रतीत होता है, इससे वायु को शीत मानना उचित नहीं, क्योकि 
वह प्रतीति अन्यथासिद्ध है; शीत पदार्थं के संसगं से ही वैसो प्रतीति होती है। यदि 
अन्यथासिद्ध होने पर भी उस प्रतीति के अनुसार वायु को शीत मानना पड़े, तो यह 
भी मानना चाहिये कि कभी कभी वायु उष्ण भी प्रतीत होता है, अतः वायु उष्ण है । यदि 
वायु मी उष्ण हो, तो उसके विषय में उष्णत्व की प्रतीति नहीं होनी चाहिये, परन्तु उष्णत्व की 
प्रतीति होती है, अतः वायु उष्ण है | प्रशन--यहाँ पर दो तक उपस्थित है-(१) वायु में शीतत्व 
साधक और (२) वायु में उष्णत्व साधक | इनमें जो तर्क प्रामाणिक अर्थ का अनुग्राहक 
होगा वही मान्य दोगा । इनमें किस तक से कोन सा प्रामाणिक अर्थ अनुग्राह्य होता 
है १ उत्तर- “वायोरग्निः? इस उपनिषद्दचन के अनुसार वायु से अग्नि की उत्पतति सिद्ध होती 
है। उष्ण पदार्थ से ही दूसरे उष्ण पदार्थ उत्पन्न हो सकते हैं; अनुष्ण पदार्थ उष्ण 
पदार्थ का उपादान नहीं हो सकता । उष्ण तेज का उपादान. वायु कहा गया है| 
वायु का उष्णारम्भकत्व तथा इस अर्थ का प्रतिपादक भ्रुतिवचन वायु में उष्णत्ब साधक 
तकं का अनुग्राह्य है । अतः तर्कानुग्रहीत इस प्रमाण से वायु में उष्णत्व सिद्ध हो सकता 
है। यह अर्थ प्रतिवन्दी के रूप में कहा जाता है। सिद्धान्त में न वायु उष्ण मानां 
जाता है, न शीत ही माना जाता दै; किन्तु अनुष्णाशीत स्पश वाला माना जाता 
। इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि वायु और पृथिवी अनुष्णाशीत स्पशं वाले है । 
. स्पर्श पुनद्धिधा? इत्यादि । पुनः स्पशं दो प्रकार का है-(१ पाकज--जो पाक 
अर्थात्‌ विजातीय - तेजञःसंयोग से उत्पन्न होता है और (२) अपाकज-जो पाक से उत्पन्न 
नहीं होता है। परथिवी में रहने वाला स्पर्श पाकज स्पशे है; इतर जल, तेज और वायु 
में विद्यमान स्पश अपाकज है | पाकज स्पश के ये अवान्तर विशेष हैं--(१) अमृत का 
सश जो जीवन का हेतु है, (२) विष का स्पशे, जो मरण का देतु है, (३) कपिकच्छू- 
नामक षधिविशेष का स्पर्श, जो खुजली का हेतु है, (४) तूल का स्पश, 
जी मृढु है, (५) पत्थर का .स्पशं, जो कठोर है, (६) गौ और ब्राह्मण का स्पशे, जो 
शुद्धि का देतु है, (७) चाण्डाल इत्यादि का स्पश, जो शुद्धि का हेतु है। प्रथमतः 
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परस्तात्‌ पाकमेदाङ्केदोऽन्वयव्यतिरेकसिद्धः । खदुकठिनभावादयोऽपि स्पर्श 
विशेषा एव, स्पर्शनेनैव तदुपब्धेः । चक्षुषा तु तदविनाभृतरूपादिग्रहणद्वारा 
स्प्शमात्रस्येव तेषामपि यथायथमलुमानमेव । करकादिकाइिन्यं तु 
प्रथिवीयोगात्‌ । मृदुपवनादिव्यवहारों वेगमान्धादिना । केचित्त तेपां 
संयोगविशेषत्वमातिष्ठन्ते । गोत्राह्मणचण्डारादिषु कथं स्पशमेद इति 
चेत्‌, तदधीनशु्भ्यशुद्भयादिमेदात्‌ । जातिभेदादेव तदुपपत्तिरिति चेत्‌ , 
जातिभेद एब कुतः ? मातृपितसम्पन्धप्रकारमेदादिति चेन्न; मानम 


पृथिवी अनुष्णाशीत सश वाली होकर जल से उतपन्न हुई है। बाद पाक भेद के कारण 
उपर्युक्त स्पर्शं के अवान्तर भेद उत्पन्न हुए हैं। पाक से झडु स्पशं की उत्पत्ति सर्व 
बिदित है । मार्दब और काठिन्य इत्यादि भी स्पर्शेविशेष ही हैं, क्योंकि त्वी्दरिय से 
ही वे विदित होते हैं। प्रश्न-चक्षुरिन्द्रिय से मादव और काठिभ्य इत्यादि प्रसश् 
विदित होते हैं, ऐसी स्थिति में उनको त्वगिन्द्रिय से ही वेद्य कैसे माना जाता है! 
उत्तर-जिस प्रकार चक्तुरिन्द्रिय से अग्नि और जल को देखने पर.भी होने वाली उष्ण सश 
एब शीत स्पश की प्रतीति अनुमिति ही है, क्योंकि चक्षुरिन्द्रिय से वह्िगत एवं जलगत 
रूपविशेष को देखकर उसके व्यापक स्पर्शविशेष का अनुमान किया जाता है, उसी 
प्रकार मृढु एवं कठिन पदार्थ में विद्यमान रूप को चच्ुरिन्द्रिय से देखकर भी उस रूपः 
विशेष के व्यापक मृदु स्पश एवं कठिन स्पश का अनुमान ही होता है। चक्तुरिन्द्रिय से 
मृढु स्पर्श एवं कठिन स्पशं का साक्षात्कार नहीं होता है। करका इत्यादि में जो कडव 
अनुभूत होती है, वह करका में परथिवी का सम्बन्ध होने से अनुभूत होती है। “ यह कु 
मु है” इत्यादि जो व्यवहार लोक में होता है, वह वायु में होने वाले वेगमान्द्य इत्यादि क 
लेकर ही होता है | कई विद्वान्‌ मार्देव और काठिन्य को संयोगविशेष ही मानते हैं । अवयवो 
का विरल संयोग ही मार्दव है, तथा अवयवों का निविड संयोग ही काउिन्य इ 
उनका मत है। प्रश्‍न--शीत, उष्ण, मार्दव और काठिन्य ये स्पश तो त्वगिन्द्रिय 
विदित होते हैं; गौ, ्राझण और चाण्डाल इत्यादि में ऐसे स्पशविशेष हैं, जो त्वगिर्द्रिय 

गृहीत नहीं होते । इसमें क्या प्रमाण दै! उत्तर-कार्यमेद के कारण वे १ 
मानने योग्य हँ । गौ और ब्राह्मण के स्पशं से शुद्धि होती है, तथा चाण्डा नको 
से अशुद्धि होती है, ये कार्यमेद शाख्रसिद्ध हैं। अतः इनके कारण स्पर है, तथा 
भी भानना पड़ता है। प्रश्न- त्राझणत्व जाति वाले का स्पर्श शुद्धि का कारण ? क 
चाण्डालत्व जाति वाले का स्पर्शं अशुद्धि का कारण है--इस प्रकार इस आ राना 
दी शुद्धि एवं अशुद्ध में प्रयोजक क्यों न माना जाय ! तदर्थ स्पशं भेद को न पिता के 
चाहिये ? उत्तर-जातिमेद में ही क्या कारण है! यदि कहो कि माता आर णी में 
सम्बन्ध प्रकार में मेद है, बद्दी जाति भेद का कारण है, अर्थात्‌ ब्राह्मण तो बह दोष 
उसन होना ही ब्राह्मणत्व का कारण है--इत्यादि रूप से मानना चाहिये । वर्ग 7 
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ष्ठः ] भाषानुवादसहितम्‌ ५१ 
ब्राह्मणादिषु तदभावात्‌ । यद्वा धर्माधर्मतारतम्याधीनसखरजस्तमस्तार- 
तम्याच्छक्तितारतम्याद्वा शुद्वयादिसिद्धिरिति न स्परशभेदास्ते । अपाकज- 
स्पर्शेषु तु तारतम्यं संसर्गादिभेदात्‌ , पवनसलिलयोरपि पाकजस्पर्शः 
कि न स्यादिति चेत्‌, औष्ण्यशान्तौ स्पर्शान्तरस्य पाकस्य 
परथिवीवदनदुशृत्तः । औष्ण्यमेव तहिं पाकजं तत्र स्यादिति चेन्न; वायुः 
शैत्यवदोपचारिकत्वोपपत्तेरिति। एवं पृथिव्यामपि शीतोष्णस्पशोंपलम्भ 
औपाधिकः, उपाधिसन्निधिमन्तरेण कदाचिदप्युपलम्भात्‌ | पाकजत्वे तु 
पश्चादपि रूपादिवदलुबृत्तिः स्यात्‌ । । निमृष्टेषपि सलिले निर्वाणिऽपि शिखिनि 


अवश्य होगा कि ब्रह्मा के मनोमात्र से सृष्टि किये गये सृष्ट्यारम्भकालिक ब्राह्मण इत्यादि में 
ब्राह्मणत्व इत्यादि न हो सकेगा, क्योंकि वे मानस ब्राह्मण इत्यादि ब्राह्मण आदि से ब्राह्मण 
आदि में उत्पन्न नहीं हैं। अतः शुद्धि एवं अशुद्धि में स्पशभेद को ही कारण मानना 
चाहिये। अथवा लोक एवं शास्र में होने वाले अ्राधित ब्राह्मणादि व्यवहार का 
कोई श्रालम्बन अवश्य होना चाहिये । घर्माधमों के तारतम्य के अनुसार सत, रज और 
तमोगुण में जो तारतम्य होता है, वह तारतम्य ही ब्राह्मणत्वादि है, अथवा उस तारतम्य 
का व्याप्य शक्तितारतम्य ही ब्राह्मणत्वादि दै, इससे ही शुद्धि इत्यादि सिद्ध होते हैं। 
अतः ब्राह्मण आदि में स्पशविशेष को मानने की आवश्यकता नहीं दै । प्रश्‍न--भले ही पाकज 
स्पशो में पाक के कारण तारतम्य हो, परन्तु अपाकज स्पशो में शीतत्व और शीततरत्व 
इत्यादि तारतम्य क्यों होते हैं! उत्तर- शीत द्रव्य जल का वायु इत्यादि द्रव्यों से संसग 
होना इत्यादि संसर्गविशेष के कारण शीततरत्व ऐसा तारतम्य होता है । प्रशन--वायु 
और जल में तेजःसंयोग होने पर उनमें नूतन पाकज स्पशं क्यों न उत्पन्न हो! 
उत्तर-जिस प्रकार प्रथिवी में तेजस्संयोगरूपी पाक से उत्पन्न मार्दव इत्यादि स्पश के 
ओष्ण्य शान्त होने पर भी बने रहने से पृथिवी में पाकज स्पशं माना जाता है, उसी 
प्रकार वायु और जल में मो पाक से उत्पन्न हुआ दूसरा स्पश औप्ण्य शान्त के होने पर मी 
उनमें बना रहता हो, ऐसा किसी का अनुभव नहीं दै | यदि कहें कि वह ओष्ण्य ही पाकज 
स्पश क्यों न माना जाय, तो इसका उत्तर यह है कि जिस प्रकार वायु में जल के सम्बन्ध 
से प्रतीत होने वाला शैत्य औपचारिक है, उसी प्रकार वायु और जल में अग्नि के 
सम्बन्ध से प्रतीत होने वाला औष्ण्य भो औपचारिक है। इससे वायु और जल में 
पाकज स्पश सिद्ध नहीं हो सकता । इसी प्रकार परथिवी में शी। स्पश और उष्ण स्पश 
की जो प्रतीति होती है, वह भी औपाधिक ही है, क्योंकि जल और अग्नि इन उपाधियों 
'के सम्बन्ध के विना वे कमी परथिवी में प्रतीत नहीं होते । यदि परथिवी में 
मतीत होने वाजे शीत स्पर्श और उष्ण स्पश पाक से ' उसन्न हुए होते तो जल और वहि 
का सम्बन्ध नष्ट होने पर मी उत्तर काल में उनकी प्रतीति होती; परन्तु उत्तर काल में ऐसी 
मतीति नहीं होती है। इससे सिद्ध होता है कि वे पाक नहीं, किन्तु औपाधिक ही हैं। 
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५९२ न्यायसिद्धाञ्जेनम्‌, [ अद्वव्यपरिच्छेद! 


पाथिवेषु शीतोष्णस्पर्शाबुपलस्पेते इति चेत्‌, खत्मसंभ्रयणात्‌ चणान्तरे तु 
तावतो5पि निवृत्तेरिति । 
| ( रूपनिरूपणम्‌ ) 
अस्मदादिचल्ुरिन्दरयैकग्राह्मविजातीयव्याृत्तमद्र्व्यं रूपस्‌ । ततच 
' सितरक्तङ्गष्णपीतभेदम्‌ । सितादिप्रतियत्तिव्यवहारास्तल्ञचणानि । तत्न 
सलिलकलघौतशषङ्कशुक्तिशशाङ्कादीनां रूपविशेपाः सितभेदाः । हुतबह- 
जपादाडिमबन्धुजीवविटुमपद्रागादीनां रक्तभेदाः । काश्चनकाश्चनारहरिताल- 
हरिद्रादीनां-पीतभेदाः । मरकतमधुकरजसधरतिभिरतमालदूर्चादीनां कृष्णभेदा; | 
पीतरूपमपि रक्तावान्तरभेदं केचिदिच्छन्ति, रोहितशुक्लक्ृष्णानासेव तेजोऽ 
प्रन--जल को पोंछ लेने के बाद भी तथा अग्नि के शान्त होने के बाद भी पार्थिव पदार्थों 
में शीत स्पशं और उप्ण स्पश अनुभूत होते हैं । उन्हें औपाधिक कैसे माना जाय! 
उत्तर -जल को पोंछुने पर मी पार्थिव पदार्थों में सुक्ष्म जलांश अनुप्रविष्ट रहते हैं, जिनके 
कारण उनमें शीत स्पर्श की प्रतीति होती है, तथा अग्नि के शान्त होने पर भी पार्थिव 
पदायौं में सूक्ष्म अग्न्यवयव अनुप्रविष्ट रहते हैं, जिनके कारण उनमें उष्ण सपर्शं की प्रतीति 
होती है । उत्तरकाल में उन सूक्ष्म अवयवों के निदत्त हो जाने पर पार्थिव पदां में उन 
स्पशों की प्रतीति नहीं होती है । इससे यही सिद्ध होता है कि पार्थिव पदार्थों में शीत सरश 
और उष्ण स्पश. औपाधिक हैं, स्वाभाविक नहीं । 


( रूप का निरूपण ) 


“स्मदादिचकषुरिनद्रि' इत्यादि । अस्मदादि के एकमात्र चक्षुरिन्द्रिय से गीत 
होने वाले पदार्थों से भिन्न जितने पदार्थ हैं, उनसे भिन्न बना हुआ जो 
है, वही रूप है। यह रूप का लक्षण है। अस्मदादि के चच्चुरिन्द्रिय से सभी रूपों का 
ज्ञान न होने पर भी कई रूपों का ज्ञान होता ही है, तथा च अस्मदादियों के के 
चक्तुरिन्द्रिय से जितने रूप ग्रहीत होते हैं, उनसे विजातीय हैं रसादि एबं उनसे भिन्न ८ 
हुए सभी अद्रव्य रूप हैं। इस प्रकार सभी रूपों में लक्षण का समन्वय हो जाता है। वह और 
श्वेत, रक्त, कृष्ण और पीत ऐसे अवान्तर मेदों से युक्त है। श्वेत इत्यादि ज्ञान # 
व्यवहार का विषय होना श्वेत इत्यादि रूपों का लक्षण है। उनमें जल, ची? क्यो 
शुक्ति और चन्द्र इत्यादि के रूपविशेष शुक्ल रूप के अवान्तर मेद है । अग्नि, हि ु 
दाडिम फल्न (अनार ), बन्धुजीव पुष्प, बिद्रुम अर्थात्‌ मूँगे और पद्मराग मणि बि 
रूप रक्त के अवान्तर भेद हैं। काञ्चन अर्थात्‌ सोना, कचनार वृक्ष के ३१ 
घातु और हरिद्रा अर्थात्‌ हल्दी इत्यादि के रूप पीत के अवान्तर मेद हैं। मर 

` अमर, मेघ, अन्धकार और दूर्वा इत्यादि के रूप कृष्णरूप के अवान्तर भेद हँ | के कृष्ण 
1 पत रूप को रक्त रूप का अवान्तरः भेद मानते हैं । उनके मत में इवेत, र और 
&,  $झसेतीनद्दीरुप हैं, क्‍योंकि श्रुति में तेज, जल और प्रथिवी में क्रम से रक्त, 
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षष्ठः ] भाषानुवादसहितम ५६३ 


बन्नेपु श्रवणात्‌ | प्रकारान्तरेण रुप द्विधा-भास्वरमभास्वरं चेति । तेजोगत॑ 
भास्वरम्‌ , जितिसलिलगतमभास्वरम्‌ । तेजसि रुपं रक्तभास्वरम्‌ , सलिले 
ठ शुक्लमभास्वरम्‌ , प्रथिव्यां बहुविधमभास्वरम्‌ । अत्रापि संसर्गादनियत- 
भासादि | चित्र नाम पञ्चमं रूपमिति वैशेषिकादयः, तदसत्‌; एषामेवैक- 
सङ्घातवर्तिनाँ समुदायविशेषतस्तत्पी तिव्यवहारयोरुपपत्ते,, नानावर्णचूर्ण- 
पुज्जरज्जितस्थलादिविलज्षणप्रतीत्यभावात्‌, अवयविरूपारम्भकतया भवद्धि- 
स्तेपामेवास्युपगमात्‌ , अवयव्यभ्युपगमेञपि नानाहूपाश्रयत्वस्य प्रतीति- 
व्यवस्थाप्यत्वात्‌, संयोगतदमावादिवद्‌ भागमभेदस्योपलम्यमानस्प 


कृष्ण रूप का ही वर्णन किया गया है | प्रकारान्तर से रूप दो प्रकार के है-( १ ) भास्वर 
जो चमकदार हैं और (२) अभास्वर, जो चमकदार नहीं हैं। तेज में विद्यमान रद 
भास्वर है, अत एवं वह दूसरे पदार्थों को प्रकाशित करता है । भूमि और जल में विद्यमान 
रूप अभास्वर है, अत एवं वह दूसरे पदार्थों को प्रकाशित करने में असमर्थ रहता है। 
तेज में रक्त भास्वर रूप है; जल में अभास्वर शुक्ल रूप है; प्रथिवी में अनेक प्रकार 
के अमास्वर रूप रहते हैं| यहाँ यह भी मानना चाहिये कि इतर भूतों के संसग के 
कारण अन्यान्य रूप भासते हैं इत्यादि | अत एव प्रथिवी के संसर्गं के कारण यमुना जल 
क्याम प्रतीत होता है। वेशेषिक इत्यादि विद्वान्‌ यह मानते हैं कि चित्र नामक पाँचवाँ 
रूप होता है, परन्तु उनका वह मत भी समीचीन नहीं है, क्योंकि जिस प्रकार वैशेषिक 
इत्यादि को यह अर्थ मान्य है कि नानावर्ण वाले चूणों से प्रथिवी में बनाई गई रङ्गवल्ली 
मे चूणगत नाना रूपों के बिना चित्र नामक रूपान्तर नहीं होता है, उन नाना रूपों के 
समुदाय को लेकर ही रंगबल्ली में चित्र प्रतीत होता है, उसी प्रकार उन्हें यह भी मानना 
चाहिये कि नाना रूप वाले तम्तुओं से निर्मित बल्न में भी चित्र नामक रूपान्तर नहीं 
होता, किन्तु तन्तुगत नाना रूपों के समुदाय को लेकर ही वस्र में चित्र प्रतीति उत्पन्न 
हो जाती. है । अवयवगत उन नाना. रूपों को वैशेषिक आदि ने माना ही है, क्‍योंकि वे 
अवयवगत नाना रूपों से ही अवयवी में चित्र रूप की उत्पत्ति मानते हैं। तुष्य? 
न्याय से अवयवी को मानने पर भी यह कहा जा सकता है कि वह अवयवी प्रतीति के 
बताए नाना रूपों का आश्रय होता है । प्रश्‍न- परस्पर विरुद्ध अनेक रूप एक अवयबी 
दर र तुक ह्‌? उत्तर--जिस प्रकार मूलभाग में कपिसंयोग अग्रभाग में कपिसंयोग 
न रहने हैं क एक ही वृक्ष में अवच्छेदक मेद से परस्पर विरुद्ध संयोग और उसका 
स लिप १ उ प्रकार एक ही अवयवी में ब्रिमिन्न अवयवरूपी अवच्छेदक भेद से 
र र्‌ विरुद्ध अनेक रूप भी रह सकते हैं। प्रश्‍न-लोक में ऐसे ही रूप देखे गये हैं, 
अन ल मै सर्वावयवावच्छेदेन रहते हैं, अत एव वे व्याप्यद्ृत्ति कहलाते हैं। 
क [न रूप अवयवी में व्यापकत्वेन रहने वाले हैं, अत एव व्याप्यवृत्ति कहे जाने 
क उत्पादक ही देखे गये हैं, ऐसी स्थिति में विभिन्न तन्तुरूपी अवयबों में 
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१६४ न्यायसिद्धाञ्जनंम्‌ [ अंद्रव्यपरिच्छद: 


नियामकत्वात्‌ । व्याप्यब्ृ्तिरूपान्तरञातीयरूपारम्भकतया बाघे तु गुगल्वादि- 
मात्रेण संयोगादावपि प्रसज्यते | एवभेव चित्ररसगन्धानामपि निर्वाह; । 
( रसनिरूपणम्‌ ) 
अस्मदादिजिह्वैकग्राह्विसजातीयेतरो रसः । स पोढा--मधुराम्ल- 
लबरणतिक्तोष्णकषायमेदात्‌। एपां लक्षणं पूर्ववत्‌। तत्रेचुक्षीरशुडादिरसा 
मधुरमेदाः । चूतचिश्वामलकादिरसा अम्लभेदाः । सैन्धवलयणावूविकारादिः 


बिद्यमान विभिन्न रूपों से अवयवों में ऐसा ही रूप उत्पन्न होना चाहिये, जो अवयवी में 
व्याप्यवृत्ति हो, अर्थात्‌ सम्पूर्ण अवयवी में व्यापक होकर रहे । उपयुक्त रूपों से अवयवी में 
अव्याप्यदृत्ति अर्थात्‌ एकदेशावच्छेदेन रहने वाले रूपों की उत्पत्ति केसे मानी जाती है! 
अत एव अवयवी में अनेक रूपाश्रयस्व का बाथ ही होगा । उत्तर-विभिन्न रूप वाले तस्तुओं 
से उत्पन्न बल्न में अनेक रुप देखने में आते हैं, वे रूप भी अवयवी में विभिन्न 
अबयवों के अवच्छेद से ही रहते हैं। यह अर्थ प्रत्यक्ष सिद्ध है। इस प्रत्यक्ष के विरुद्ध 
रूप में यदि यह माना जाय कि अवयवरूप अवयवी में व्याप्यज्ञत्ति रूप के ही उत्पादक 
होंगे, तो क्रिया से उत्पन्न होने वाले संयोग के विषय में भी यह कहा जा सकता है 
कि वह संयोग भी अन्यान्य गुणों के समान ही गुण होने से अपने आश्रय में व्याप्यवृत्ति 
होगा | यदि कहो कि संयोग अपने आश्रय में कुछ अंश में रहता है, कुछ अंश में नहीं 
रहता है, ऐसा ही प्रत्यक्ष है, तो इस प्रत्यक्ष से विरुद्ध होने के कारण संयोग को व्याम्यदति नहँ 
माना जा सकता, तब तो चित्र अवयवी में विभिन्न अबयवों में विद्यमान रूपों से उतन्न 
होने बाले अनेक रूप मी विभिन्न अवयवों के अवच्छेद से ही विद्यमान प्रत्यक्ष 
प्रतीत होते हैं। विभिन्न रूपाश्रय तन्तुओं से उसन्न चल्न में उत्पन्न होने वाले रूप को 
व्याप्पवृत्ति मानना उपर्युक्त प्र्यक्ष से सर्वथा विरुद्ध है। अत एव वह मान्य नहीं हब 
सकता । इसी प्रकार चित्ररस और चित्रगन्ध का भी निर्वाह करना होगा | 


( रस का निरूपण ) 0 ३ 
*अस्मदादि? इत्यादि। अस्मदादि के एकमात्र जिह्वा से णहीत जो पदार्थ हैं छ 

विजातीय जितने पदार्थ हैं, एवं जो उनसे भिन्न पदार्थ हैं, वे रस हैं। यह रस का 
है। यद्यपि लोक में जितने रस हैं, वे सब अस्मदादि के रसनेन्द्रिय हे उ 
होते हैं, परन्तु अस्मदादि के रसनेन्द्रिय से जो रस शीत होते हैं उनसे हिना र 
eS रूपादि पदाथ हैं, एवं अन्यान्य सभी रस उनसे भिन्न ही हैं। इस प्रकार र 
उ में लक्षण का समन्वय हो जाता है। वह रस ६ प्रकार का है--(१) मड होता 
है (३) लवण, (४) तिक्त, (५) उष्ण, और (६) कषाय । इन सबका लक्षण उसी प्र और गुड़ 
श है, निस प्रकार रूप के अवान्तर मेदों का लक्षण होता है। उनमें ईल र 
इस्यादि का जो रस है, वह मधुर रस का अवान्तर मेद है। आम, इस, 


0३० क 2 जक इत्यादि कां रस आल, Sa Nini श्र हि. | «सैन्धव (41. % 


षष्ठः ] भाषानुवाद्सहितम्‌ १९५ 


रसा लवणमेदाः । किम्पाकनिम्ाद्रिसास्तिक्तमेदा । शुण्टीमरीचि- 
सपपाद्रिसा उष्णभेदाः । हरीतकीविभीतकचूवाङ्करादिरिसा: कपायमेदाः । 
तिक्तावान्तरमेद एवोष्णादिरिति केपाश्चित्‌ प्रतिभासः । आयुर्वेदत्ैते 
विशदमचुसन्धेयाः । 
( गन्धनिरूपणम ) 

अस्मदादिघाणग्राह्मविसजातीयेतरो गन्धः। स च द्विविधः- -सुरमि- 
रसुरभिश्येति । तयोरपि लक्षणादिकं पूर्ववत्‌ । परीरमृगमदघुसृणचम्पकादि- 
गन्धाः सुरभिभेदाः, पूतिवित्रादिगन्धा असुरभिभेदाः। अयं च गन्धः 
पृथिव्येकबृत्तिः | अयो दहृतीतिवत्‌ सलिलपवनादिषु चम्पकपाटलादिसंसर्गात्‌ 
तटुपलम्भः, तत्तत्संसंगाधीनत्मस्यान्वयव्यतिरेकसिद्वस्वात्‌ । स्यादेतत्‌, 
पञ्चीकरणादेव पश्चमूतेपु स्पर्शादिसङ्करः प्रागेव सिद्धः । ततञ्चेदानीं 


के विकार इत्यादि का रस ल्वणरस का अवान्तर भेद है । किपाक अर्थात्‌ विषश्च 
ओर निम्ब इत्यादि का रस तिक्तरस का अवान्तर भेद है। शुण्डी, मरीचि और सर्षप 
इत्यादि का रस उष्णरस का ग्रवान्तर भेद है | हरीतकी, विमीतंक और आम के अंकुर इत्यादि 
के जो रस हैं, वे कषायरस के अवान्तर भेद हैं। उष्णरस इत्यादि तिक्तरस के अवान्तर 
भेद ही हैं, ऐसी कई विद्वानों की जो प्रतीति है, वह भ्रान्ति युक्त है। इन रसों को आयुवँद्‌ से 
विशदरूप से समझ लेना चाहिये। 

( गन्ध का निरूपण ) 

*अस्मदादि? इत्यादि । अस्मदादि के घाणेन्द्रिय से आह्य जो गन्ध है, उससे 
बिजातीय जितने पदार्थ हैं, एवं उनसे भिन्न जो वस्तु है, वह गन्ध है, यही गन्ध का लक्षण 
है। यद्यपि अस्मदादि के घारोन्द्रिय से सभी गन्ध ग्रहीत होते हैं, तथापि जो गन्ध 
गदीत होते हैं, उनसे विजातीय रूपादि हैं, एवं उनसे मिन सभी गन्ध हैं । इस प्रकार 
सभी गन्धों में लक्षण का समन्वय होता है । वह गन्ध मी दो प्रकार का है- (१) सुरभिगन्ध, 
ओर (२) असुरमि गन्ध | “यह सुगन्ध है” इस प्रकार की प्रतीति और व्यवहार का 
जो विषय होता है, वह सुगन्ध है। “यह दुर्गन्ध है” इस प्रकार की प्रतीति एबं व्यवहार 
का जो विषय होता है, वह दुर्गन्ध है। इस प्रकार इनका लक्षण होता दै | चन्दन, 
कस्तूरी, कुंकुम और चम्पकपुष्प इत्यादि के गन्ध सुरभिगन्ध के अवान्तर मेद्‌ हैं। ढुगन्ध 
और विखगन्ध इत्यादि असुरभि गन्ध के अवान्तर भेद हैं। यह गन्ध एक मात्र पृथिवी 
में ही रहता है | जिस प्रकार लोहे में अग्नि का संसर्ग होने के कारण “लोहा जलाता है" 
ऐसी प्रतीति होती है, उसी प्रकार जल और वायु इत्यादि में चम्पकपुष्प और पारल- 
पुष्प इत्यादि के संसर्ग से “जज्ञ सुगन्ध वाला है, वायु सुगन्धित है?” ऐसी प्रतीति होती 
है, क्योकि उनका संसर्ग होने पर ही वैसी प्रतीति होती है, अन्यथा नहीं । ऐसा उनमें अन्वय 
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क्ष न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रब्यपरिच्छेद: 


व्यञ्जकविशेषवशात्‌ कचित्‌ क्कचिद्‌ गुणो व्यक्तरूप उपलभ्यतां मृगजलादि- 
वदिति चेत्‌ , अस्त्वेवम्‌ । किमेतावता भूतान्तरेषु शुणानां साधारसंसग- 
मन्तरेण वृत्तिरुपपादिता १ संसगंस्तु प्राक्तन इदानीन्तनो वेति विचायम्‌ | 
तत्र यथायथं इयमपि, पूर्वस्यागमसिद्वत्वात्‌ पाटलादिसंसणस्य चेदानी- 


मध्यच्षादिसिद्वत्वात्‌ । ह 
( औपनिषदानां पाकजगुणप्रक्रियानिरूपणम्‌ ) 


अथौपनिषदानां पाकजप्रक्रिया । उत्पत्तिदशायां कृष्णरूपा एथिवी 
“यत्‌ कृष्णं तदन्नस्य” इति श्रुतिस्वारस्यात्‌, भाष्यकारैथाकाशनैल्यस्प 
पश्चीकरणलम्यपथिव्यंशनिबन्धनत्वाभिधानात्‌) पश्चीकरणात्‌ ग्राकू च 
' बाकजल्वायोगात्‌ । प्रथममेद विशेषयोगिनी कथं सा जातेति चेत्‌; 


साहचर्य एवं व्यतिरेक साहचर्य है। प्रश्न--सष्टिके आरम्भ में ही पञ्चीकरण हा 
से पाँचों भूतों का मिण होने के कारण स्पर्शादि गुणों का संकर हो गया दै । hr , 
चों गुण न्यूनाधिक मात्रा में पहले से ही विद्यमान हैं । वे गुण कहीं-कहीं व्यञ्जक नए 
प्रभाब से उसी प्रकार व्यक्त होकर प्रतीत होते हैं, जिस प्रकार मरुमरीचिका म क 
जल मध्यान में व्यक्त प्रतीत होता है, इस प्रकार मानने में क्या मा. ४ 
उत्तर- क्या इस कथन से इस अर्थ का उपपादन होता है कि गुण अपने आ ब 
बाले मतों के संसर्ग के बिना इतर मतों में बिद्यमान रहते हैं। यह अभ तो सा 
कथन से उपपादित नहीं होता है, क्योकि पञ्चीकरण प्रक्रिया से भी यही सिद्ध ३ हि 
कि स्पर्श इत्यादि गुण अपने आधार भूतों के संसर्ग के कारण ही इतर भूत र सिक! 
होते है | हाँ, इतना विचार करना है कि वह संसग प्राचीन है, या कु 
दोनों बातें सही हैं, क्योंकि शास्रप्रमाण के अनुसार सष्ट्यारस्म न किक 
प्रक्रिया से एक मूत में दूसरे भूतों का संसर्गे प्रमाणित होता है । पाटल पु 
का संसर्ग इस समय होता है, यह अर्थ प्रत्यक्ष प्रमाण से 2 है। । 
वेदान्तियों की पाकज प्रक्रिया का निरूपण 

ल रादि | आगे वेदान्तियों के मतानुसार wen 
निरूपण होता है । उत्पन्न होते समय परथिवी कष्णरूप को लेकर उत्प हुई दै, र 
ध्यत्कृष्णं तदत्नस्थ” यह श्रुतिबचन स्वरसतः इसी अर्थं का प्रतिपादन sr [ 
जो कृष्णरूप है, वह पृथिवी का रूप है। श्रीभाष्यकार ने आकारा ग ञो परथिवी 
समर्थन करते समय यदी कहा है कि पञ्चीकरण के अनुसार थाक कू कारण 
का अंश मिल्ला है, वह नीलरूप वाला है और नीलरूप वाले एथिव्यंश न ब नीर 
आकाश चील प्रतीत होता है । पञ्चीकरणं के पूव प्रथिवी में वि ना जा सर! 
पु॒थिवी का स्वाभाविक भर्म है, वह पाकज अर्थात्‌ पाक से उत्पथ kn होते सम वह 
क्योंकि पञ्चीकृरण के पूव तेजस्तत्व कार्य करने में असमर्थ है। प्रइन- ॐ 
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सलिलदहनरूपस्पशविशेषावालोक्य सन्तोष्टव्यम्‌ । अस्त्वेब प्रथम कृष्णा 
परथिवी, स्पशरसगन्धास्तदानीं तत्र किम्प्रकाराः ? उच्यते- स्पर्शस्तावद्‌ 
वायाविवाचुष्णाशीतमात्रस्त्ठदेवापाकजश्च । विपासृतदुस्पर्शादिस्पशविशेषा 
एव पाकाधीनाः । अुष्णाशीतमात्र॑ हि सर्वेषु पार्थिवेषूपरुम्यते | अत- 
स्ताबन्मात्रस्य स्वाभाविकस्वश्चुचितम्‌ । रसोऽपि मधुर एव प्राथमिक), 
विशेषादशने कारणभूतजलगतमाधु याुविधानस्योचितत्वात्‌ , स्पशंवदस्पापि 
प्राचुर्योपलम्मात्‌ । महापृथिवी सर्वा प्रायशो मधुरैव द्युपलम्यते | आम्ल- 
लवणादयः क्काचित्का रसविशेपाः पाकांधीनाः । तथा मधुरत्रिशेषा अपि, 
अन्वयव्यतिरेकाविशेषात्‌ । गन्धोऽपि सुरभिरेव प्राथमिकः, अस्यैव 
महापृथिव्यां पूर्वचत्‌ प्राचुर्यात्‌ । पूतिबिसग्रभृतयोऽसुरभिविशेषाश्च पूर्ववत्‌ 
पाकाधीनाः । एबमचुष्णाशीतकुष्णमधुरसुरभिस्वभावा प्रथम प॒थिव्युत्पन्ना । 


पृथिवी विशेष नील रूप से युक्त होकर कैसे उत्पन्न हुई है ? क्योकि पाक से ही तो परथिवी में 
रूप उत्पन्न हो सकता है। उत्तर--जिस प्रकार पाक न ददोने पर भी जल उत्पन्न होते समय 
रूपविशेष अर्थात्‌ अमास्वर शुक्ल रूप एवं स्पशीबिशेष अर्थात्‌ शीतस्पश से युक्त 
होकर ही उत्पन्न होता है, एवं जिस प्रकार तेज उत्पन्न होते समय रूपविशेष अर्थात्‌ भास्वर 
शुक्ल रूप तथा स्पशविशेष अर्थात्‌ उष्णस्पशं से युक्त हो कर उसन्न होता है, उसी 
प्रकार प्रथिवी भो उत्पन्न होते समय रूपविशेष अर्थात्‌ कषष्णरूप से युक्त होकर उत्पन्न हो 
सकती है । इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं है, जल और तेज रुपी हष्टान्तों को देखकर प्रथिवी 
में मी वैसा ही माना जा सकता है । प्रश्‍्न-भले ही इस प्रकार पुथिवी आरम्म में ही कृष्ण 
रूप को लेकर उत्पन्न हुई हो, परन्तु प्रथिवी जब उत्पन्न हुई उस समय उसमें स्पश, 
रस और गन्ध किस प्रकार के रहे होंगे? उत्तर- श्रारम्म में प्रथिवी में उसी प्रकार 
केवल अनुष्णाशीत स्पर्श होता है, जिस प्रकार आरम्म में वायु के अन्तर्गत अनुष्णाशीत स्पश 
होता है, एवं जिस प्रकार वायु में विद्यमान अनुष्णाशीत स्पशं पाकज नहीं है, उसी प्रकार 
पृथिवी में विद्यमान अनुष्णाशीत स्पर्शं भी पाकज नहीं है। विष, अमृत और दुसश 
ओषधि में जो बिशेष स्पर्श है, थही पाक से उतन्न दै । केवल श्रनुष्णाशीत सश सभी 
पार्थिव पदार्थों में उपलब्ध होता है। अतः अनुष्णाशीत स्पश मात्र को स्वाभाविक 
मानना उचित है। प्रथिवी में पहले मधुर रस ही विद्यमान रहता है, क्योंकि विनिगमक 
पमाण के न होने पर यही मानना उचित है कि प्रथिवी अपने कारण जल में विद्यमान 
मधुर रस का ही अनुसरण करती है, अर्थात्‌ मधुर रस वाले जल से उपपन्न एथिवी आरम्भ 
में मधुर रस वाली ही होती है । जिस प्रकार अधिक पार्थिव पदार्थों में अनुष्णाशीत स्पश 
अनुभूत होता है, उसी प्रकार अनेक पार्थिव पदार्थों में मधुर रस ही अधिक मात्रा में 
उपलब्ध हो रहा है। संपूर्ण महापृथिवी प्रायशः अनुभव में मधुर दी प्रतीत होती है | 
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अतः पाक्मेदेनानुष्णाशीतस्यैव मेदैदुष्परिमर्शादिस्पशेः, कृष्णभेदैशच 
मरकतहरिततमालकुवलयादिरूपैः, अक्ृष्णेश्च सितरक्तादिभिः, मधुरभेदैञ्च 
इलुचीरशुडादिरसैः, अमधुरेश्चाम्ललवणादिभिः, सुरभिभेदेश्च चम्पक 
मृगमदादिगन्धै, असुरभिभिश्च परूतिवि्रादिभिः सम्बध्यते | अस्यां च 
गन्धरसरूपस्पशंशब्दाः क्कचित्‌ सहैवोत्पदयन्ते, सहेव च विनश्यन्ति; 
क्चिच्चान्यतमाचुबत्तिः, अन्यतमनिवृत्तिश्व; यथोपलम्भं पाकवैपम्यस्या- 
ङ्गीकर्तव्य्वात्‌ । अत्र चैकेनाग्निसंयोगेन पूर्वसमुदायनिदृच्तिरन्येनोच्र- 


कहीं कहीं अनुभूत होने वाले अम्ल और लवण इत्यादि रस पाक से उसन्न हुए हैं। 
ऐसे ही कई मधुर रसविशेष भौ पाक से ही उत्पन्न हैं, क्योंकि ऐसा अन्वय और व्यतिरेक 
देखने में आता है कि पाक से ही वे रस उत्पन्न होते हैं, अन्यथा नहीं। यहाँ गुड़ इत्यादि 
का मधुर रस उदाहरण हैं। ये पाक से ही उन्न होते हैं | प्रथिवी में प्रथमतः सुरभि गन्ध 
हो उत्सन्न है, क्योंकि रूप, रस और स्पशं के समान मदापृथिवी में सुरभि गन्ध ही अधिक 
मात्रा में उपलब्ध होता है। पूति भौर बिख्न ऐसे असुरभि गन्धविशेष उसी प्रकार पाक 
से उत्पन्न हैं, जिस प्रकार विष और अमृत इत्यादि का स्पशोविशेष इत्यादि पाक से 
उत्पन्न हुए हैं। इस प्रकार यह सिद्ध होता है कि प्रथमतः प्रथिवी अनुष्णाशीत स्पश 
कृष्ण रूप, मधुर रस और सुरभि गन्ध इन स्वाभाविक गुणों को लेकर उत्पन्न हुई ६। 
उसन्न होने के बाद प्रथिवी पाकविशेषों के अनुसार दुष्परिमर्शा इत्यादि में होने वाले 
उन विविध स्पशों से--जो अनुष्णाशीत स्पशं के अवान्तर विशेष है- मरकत, तमाल और 
कुवलय पुष्प इत्यादि में दिल्लाई देने वाले उन रूपों से-जो कृष्ण रूप के भ 
भेद हैं-कष्णभिन्न शुक्ल एवं रक्त इत्यादि रूपों से इक्षु क्षीर और गुड़ इत्यादि न 
अनुभूत होने बाले उन रसविशेषों से-जो मधुर रस के अवान्तर भेद हैं - तथा कक 
भिन्न अम्ल और लवण इत्यादि रसों से चम्पक पुष्प और कस्तूरी इत्यादि में पा 
उन गन्धविशेषों से--जो सुरभिगन्ध के अवान्तर विशेष ह-तथा सुरभिगन्ध वा 
पूति और बिसन इत्यादि दुर्गन्धौ से संबद्ध होती है। इस थिवी में कहीं हर शा की 
रूप, स्पर्श और शब्द ये गुण साथ ही उत्पन्न होते हैं, तथा साथ ही न दे जाते है, 
कहीं ऐसा भी देखने में आता है कि इन गुणों में कई गुण पाक से नष्ट हह 
तथा कई गुण नष्ट न होकर तब तक बने रहते हैं, जत्र तक उनका मभ 
विद्यमान रहता है । अनुभव के अनुसार पाक में ऐसा वैषम्प मानना पड़ता व 

पाक से कोई गुण नष्ट होकर दूसरा गुण उसन्न होता है, और कहीं हे एक 
नष्ट नहीं होता है, किन्तु बना रहता है । यहाँ पर कतिपय वादी यह मान त से उच 
अग्निसंयोग से पूवं समुदाय निदत्त होता दै, तथा दूसरे अ अर्नििसँयीग 
समुदाय उतन्न होता दै । इम विशिष्टाद्वैत वेदान्ती यह कहते हैं. कि एक । प्रन 

` सै पूर्व समुदाय की निदत्ति तथा उत्तर समुदाय की उत्पत्ति होती है 
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समुदायोत्पत्तिरित्येके एकेनेव पूर्वेनिबृतिरुतरोत्पत्तिरपीति बयं वदामः । यथैकः 
येव सामग्रया उत्पत्स्यमानग्रागभावभेदमात्रभिन्नयाऽ्नेककार्योत्पचिनिव्यूढा 
तद्वत्‌ प्रध्वसमानतत्तत्स्वरूपसहकारिभेदभिन्नयाऽनेकम्रध्वंसोऽप्युपपन्नः 
उभयविधम्रागभावादिभेदभिन्नया च तथै( ये )व पूवस्चुदायनिबृ्तिरुत्तरसञ्च 
दायोत्पत्तिश्चोपपन्ना । निषृत्तेश्चोत्तररूपमात्रतयाऽस्माभिरम्युपणमात्‌ 
परमाथतो न कायद्टैविष्यमस्ति, प्रतियोगिमेदकृतो व्यपदेशभेद एव 
केवलस्‌ । यत्त प्राकव्यनिरासग्रसङ्गन भइ्पराशरपादेरुक्तम्‌--“न खलु 


सामग्री से एक ही कार्य होता है, ऐसा ही नियम है, ऐसो स्थिति 
मं एक सामग्री से पूव समुदाय की निद्रृत्ति ओर उत्तर समुदाय की उत्पत्ति ऐसे दो 
कार्य केसे हो सकते है १ उत्तर- जिस प्रकार एक ही पाकघटित सामग्री 
रूपप्रागभाव, रसप्रागभाव, गन्धप्रागमाव और स्पशंप्रागभाव के सम्बन्ध 
भेद से भिन्न होकर रूप, रस, गन्ध और स्पश ऐसे अनेक कार्यों को उत्पन्न करती है, यह अथं 
नेयायिकों को भी मान्य है, जिस प्रकार एक ही मुद्वरघटित सामग्री नष्ट होने वाले 
तत्तत्पदाथस्वरूपरूपी सहृकारिकारणों के मभेद से भिन्न होकर अनेक 
प्रध्वंसो को उत्पन्न करती है, उसी प्रकार अग्निसंयोगघटित एक ही सामग्री 
पूव समुदाय प्रध्वंस के प्रागभाव तथा उत्तर समुदायोत्पत्ति के प्रागमाव 
से भिन्न 'होकर पूवं समुदाय को नष्ट करती है, तथा उत्तर समुदाय 
को उत्पन्न करती है-ऐसा मानना उचित ही है। इसमें कोई अनुपपत्ति 
नहीं । किञ्च, हमारे भत में भावान्तर ही अभाव माना जाता है | पूव समुदाय 
का ध्वंस और उत्तर समुदाय की उर्त्पत्ति एक ही वस्तु है, वस्तुतः यहाँ दो कायं हैं 
ही नहीं | वे दोनों एक ही पदार्थ हैं। एक ही पाकज रक्तरूप पूवरूप की दृष्टि से 
उसका ध्वंस कहा जाता है; श्याम रूपवाले पदार्थ की दृष्टि से उसमें भेद कहा जाता दै | 
श्याम रूप बाले पदार्थ से जो भेदरक्त रूप वाले पदार्थ में हैं, वह रक्त रूप दी है | दूसरे 
पदार्थ की दृष्टि से विचार न करके यदि रक्तरूप स्वस्वरूप की दृष्टि से सोचा जाता है 
तो वह रक्तरूप कहा जाता है | इसी प्रकार एक ही पदार्थ विभिन्न दृष्टियों से विचारने 
पर विभिन्नरूप से व्यवहृत होता है । इसके सिवाय वहाँ विभिन्न पदार्थ नहीं 
हुआ करते हें । प्रइन--प्राकस्य के निराकरण के प्रसंग में मझपराशरपाद ने 
यह कहा है कि पूर्वरूप को नष्ट करने वाला अग्निसंयोग व्यक्ति उत्तर रूप को उपपन्न 
करता हो, ऐसी बात नहीं है, क्योंकि पाक कहें जाने वाले अग्निसंयोग व्यक्ति 
भिन्न भिन्न हैं। उनके इस कथन का निर्वाह कैसे हो ! उत्तर हम यही मानते 

कि उनका यह कथन परमत के अनुसार अर्थात्‌ वैशेषिक मत के अनु- 
सार प्रदृत्त है, क्योंकि यह सिद्ध किया गया है कि एक ही अग्निसंयोग व्यक्ति 
अनेक कार्यो का कारण बनता है। पाक में अवान्तर भेद के अनुसार गन्ध 
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६०० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिच्छेद: 
पूर्वरूपविनाशिकैव व्यक्तिरुतरोत्पादिका, पाकजलक्षणाग्निसंयोगानां 
मिन्नखात्‌” इति, तत्परमतातुसारेणेति मन्यामहे; एकस्यैवानेकका्हेतुल्नो- 
पपादनादिति । पाकावान्तरमेदाच गन्धाद्ययान्तरभेदसिद्धिः । पाके च 


आदि में अवान्तर भेद होता है। नैयायिक इत्यादि वादिगण पाक के विषय में यह 
विवाद करते हैं कि क्या पीलु अर्थात्‌ परमाणु में पाक होता है, अथवा पिटर 
अर्थात्‌ अवयवी में पाक होता है। हमें ये दोनों पक्ष मान्य नहों हैं, क्योंकि हमारे 
मत में परमाणु और अवयवी हें ही नहीं | इसलिये यहाँ यद्दी विचार करना 
आवश्यक है कि घटादि के अवयव अत्र संयुक्त होकर रहते हैं, तब क्या उनमें पाक 
होता है, भ्रथवा जत्र वे अवयव अलग-अलग होकर रहते हैं, तब उनमें प क होता है ! विचार 
करने पर यही फलित होता है कि यथासम्भव दोनों प्रकार हुआ करते हैं। यह 
प्रथम पक्ष--कि घटादि अवयव संयुक्त रहते समय पाक को प्राप्त होता है-इस- 
लिए उचित है कि अशिथिल रहने वाले घरादि में पाक भेद होने के कारण रूप मेद 
दृष्टिगोचर होता है । वेशेषिकों को भी यह अथ उसी प्रकार प्रत्यक्ष है कि घट आदि 
अशिथिल रहते हैं, उनमें पाक से दूसरा रूप उत्पन्न होता है, जिस प्रकार इम 
लोगों को वह अर्थ प्रत्यक्ष होता है। इस प्रकार दोनों को एक ही प्रकार से अर्थ 
प्रतयज्ञ होता है। उसके अनुसार यही मानना उचित है कि अशियिल् 
घरादियों में ही पाक होता है, जब घट आदि के अवयव परस्पर संयुक्त रहते हैं, 
तब उनमें पाक होता है। ऐसी स्थिति में यह प्रश्‍न उठता है कि यदि इस प्रकार पाक का 
उपपादन हो सकता है, तब वैशेषिकं ने पाकज प्रक्रिया में यह क्‍यों माना है कि पाक में 
दृथणुक पर्यन्त अवयवियों का नाश होता है, तथा परमाणुं में पाक से रूपान्तर फे 
उत्पन्न होने पर उन परमाणुओं से द्रथणुक आदि के क्रम से महान अवयवी का 
निर्माण होता है! इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि वैशेषिकों ने ऐसे कई नियमों की 
मान रक्खा है, जिनके कारण उनको द्वथणुक तक के पूर्वाबयवियों का नाश तथा य 
आदि के क्रम से दूसरे महावयवी की उत्पत्ति माननी पड़ती है'। वे नियम 
हैं (१) अवयबी में विद्यमान रूप आदि गुण तब तक बने है 
जब तक उनका आश्रय बना रहेगा, अवयवी नष्ट होने पर वे भले ही न ने 
` परन्तु जत्र तक अवयवी बना रहेगा, तब तक वे बने ही रहेंगे; (२) उन लोग त 
यह नियम माना है कि अययवों में विद्यमान विशेष गुणों से अवयवी में विशेष 7 
उतपन्न होते हैं । इन अनुपपन्न दोनों नियमों को मानने के कारण ही उन्हें यह जनम 
९ ने पर उन 
करनी पड़ती है कि द्वयणुक पर्यन्त सभी अवयवी नष्ट होते हैं, उनके नष्ट ही 
आश्रित रूपादि गुण भी नष्ट हो जाते हैं, परन्तु परमाणु मात्र बचे रहते हैं । 
में पाक से पूव रूप आदि गुण नष्ट होकर दूसरे रूप आदि गुण उतने 
नूतन रूपादि गुणयुक्त परमाणुओं से भोक्ता जीवों के अष्ट के अरी हन 
अवयवी उसन्न होते हैं, तथा अवयवनिष्ठ रूपादि अवयवियों में नूतन रूपा शु 
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ष्ठः ] माषानुवा दसहितम्‌ ६०१ 


पीलुपिठरपाकमेदाद्‌ विग्रतिपदयन्ते । तत्र नोभयमप्यस्माकम्‌ , परमाम्त्रव- 
यविनोरभावात्‌ । अतः संहितावस्थायां पाको विभक्तावस्थायां वेति चिन्ता 
परिशिष्यते । तत्र यथासम्भवद्टमयमपि । प्रथमं तावद्‌ घटादीनामशिथिलाना- 
मेव. पाकसेदेन रूपभेदोपलम्भाद उपलम्भस्ताबद्वेशेषिकाणामपि समः | 
किन्त्ववयविरूपादीनां यावदाधारभावित्वनियमास्युपगमादचयवब्रिशेषः 
गुणेरवयविविशेपणुणारम्मनियमाभ्युपगभाश्च पूर्वायविनः परमाणुपर्यन्तो 
नाशो इचशुकादिक्रमेण पुनरन्यस्याइृष्टवशादारम्भ इति कहिपतम्‌ । द्वितीय- 
मपि दहनसन्निकपमात्रेण विर्यविशरणादीनामेन मधूच्छिष्टानां पाक 
उपलम्भादिति । एतेनेकदेशपाकोऽप्युपपन्न इत्युक्तं भवति । 
( संयोगनिरूपणम्‌ ) 
° बे, Nn २ ° a 6 
संयुक्तप्रत्ययनिमित्तं संयोग: | स च स्वरूपमात्रस्वरूपो नेरन्तयमात्र- 
स्वरूपो वेति केचित्‌ | तत्र न स्वरूपमात्रम्‌, स्वरूपयोः सतोरेव पूर्वोत्तर- 
कालयोः संयुक्तप्रत्ययाभावात्‌ । नापि द्वितीयः, मांवान्तराभाववादिनं 
होते हैं। इस प्रकार उन अनुपरन्न नियमों के आधार पर उन्हें पीलुपाकबाद, अर्थात्‌ 
परमाणुपाकवाद की कल्पना करनी पइती है। यह जो द्वितीय पक्ष है कि जब अवयव 
विभक्त रहते हैं, तत्र उनमें पाक होता है, यह पक्ष भी उपपन्न है, क्योंकि उसका अनुकूल 
उदाहरण लोक में देखने में आता है । उदाहरण--मधूच्छिष्ट अर्थात्‌ मधु के छ्ते का पाक 
देखने में आता है कि अग्नि का सन्निकर्ष होने पर उसके अवयव विलय एवं विशरण 
को प्रास होने लगते हैं | इसी प्रकार कहीं कहीं दिखाई देने वाला यह एकदेश पाक--जिसमें 
ममाणानुसार कई अवयव शिथिल एवं कई अवयव अशियिल् होते हैं--मी 
उपपन्न सिद्ध होता है। ८ 
८ ( संयोग का निरूपण ) | 
'संयुक्तप्रत्ययः इत्यादि | ये दोनों पदार्थ संयुक्त हैं-इस प्रकार की प्रतीति का जो 
निमित्त है, वह संयोग है। यह संयोग का लक्षण है। इस संयोग के विषय में कतिपय वादी 
यह्‌ त "कि संयुक्त होने वाले पदार्थों का स्वरूप ही संयोग है, अथवा संयुक्त होने 
वाले पदार्थों में जो नैरन्तर्य--अन्तराल शून्यत्व है, यह नैरन्तर्य ही संयोग है। उनके 
ये दोनों पक्ष समीचीन नहीं हैं | तथाहि--उन पदार्थों के स्वरूप मात्र को संयोग मानना 
ठीक नहीं है। कारण पदार्थों के स्वरूप संयोग होने के पूर्वकाल में मौ बने रहते हैं, 
तया संयोग नष्ट होने के बाद भी बने रहते हैं | यदि पदार्थों का स्वरूप ही संयोग हो, तो 
& काल एवं उत्तरकाल में भी “ये पदार्थ संयुक्त हैं? ऐसी प्रतीति होनी चाहिये, परन्तु 
सी प्रतीति होती नहीं । इससे सिद्ध होता है कि पदार्थों का स्वरूप संयोग नहीं है, अपितु 
पदार्थ स्वरूप से वह भिन्न है; अथ च उन पदार्थों में कालाविरेष में होने वाला कोई आगन्तुक 


७३ ७ 0-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


६०२ | न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिर्देदः 
प्रत्यविवादादेव । सोऽप्यासन्नदेशसंयोग एवं ह्यस्मन्मते स्यात्‌ । देशेनापि 


` नेरन्तयमेव स्यादिति चेन्न; तत्राप्युक्तविकल्पानतिक्रसात्‌ । तथापि हि 


स्वरुपातिरिक्तस्य नेरन्तर्यस्य भिन्नदेशविशेपसंयोगाभावरुपतया सिद्ध 
एव संयोगः । अस्य च स्त्रामावसादेज्यमुपलस्यमानसंशमेदप्रयुत्ततया 
न विरोधावहस्‌ । निरवयवेष्वपि संयोगहेतुरोपाथिकोंऽशः । न चोपाधाव- 


घमं ही संयोग है । यह द्वितीय पच्ष-जिसमें पदार्थों का नेरभ्तयं मात्र ही संयोग माना 
जाता है-भी समीचीन नहीं है, क्योंकि जो वादी अभाव को म.वान्तेर मानता है, 
उसके मत में अन्तरालाभावरूप नैरन्तय भी एक भाव पदार्थ ही है, वह माव पदार्थ 
संयोग ही है। इस प्रकार संयोग की सिद्ध होती है। श्रतः नैरन्तर्यं को संयोग मानने में 
उसकी कोई आपत्ति नहीं है | “घट पट से निरन्तर है" इस प्रतीति में जो नैरग्तय"्प्रतीत होता 
है, उसका स्वरूप संयोग ही है| पट देश के सन्निहित देश में घट संयुक्त है, इस संयोग 
को लेकर ही उपर्युक्त प्रतीति दोती है। अतः अमाव को भावान्तर मानने वाले हमारे 
मत में वह नैरन्तर्य सन्निहितदेशसंयोग ही सिद्ध होता है। अतः संयोग को मानना 
ही पड़ेगा । प्रश्‍न-सन्निहिंत देश के साथ घट का संयोग नहीं माना जाता, किन्तु 
सन्निहितदेश के साथ घट का अन्तरालाभावरूप नैरन्तर्यं ही माना जाता है। ऐवी 
स्थिति में संयोग क्यों सिड होगा १ उत्तर-देश के साथ भी नैरन्तर्यं मानने पर उपयुक्त 
विकल्प का अतिक्रमण करना अशकय है, क्योंकि देश के साथ जो घट का नेरन्तय होता 
है, वह देश और घट का स्वरूप नहीं है, क्योंकि उनके स्वरूप नैरन्तर्य के पहले भी बने 
रहते हैं और नैरन्तर्य के नष्ट होने पर भी बने रहते हैं; उन पूर्वोत्तर कालों में नर्त की 


` प्रतीति नहीं होती दै । इससे मानना पड़ता है कि वह नैरन्तय पदार्थ के स्वरूप से मिन्न है। इस 


प्रकार स्वरूपातिरिक्त बना हुआ बह नैरन्तर्यं भले ही भावान्तर न हो, इतर बारिया ह 
नुसार स्वतन्त्र अमाव ही हो; तथापि उस मैरन्तर्य का स्वरूप यही होगा कि दोनों पदार्थों का 
भिन्न देशों में संयोग होना ही सान्तरत्व है और भिन्न देशों में संयोग का न होना तिर 
है, ऐसा मानने पर भी संयोग सिद्ध होता ही है। उसे मानना ही होगा। अप ह 
के साथ एक देश में रहना यह संयोग का स्वभाव है। जिस इक्ष में वान, का ३ 
है, उसी वृक्ष में बानर के संयोग का अमाव भी रहता है। यहाँ पर यह बक दा 
कि संयोग और उसका अभाब एक पदार्थ में कैसे रह सकते हैं? क्योंकि भा का और 
में विरोध अवश्यम्भावी है। इस शंका का समाधान यह है कि इच में कु 

उसका अभाव वृक्ष के विभिन्न प्रदेश में रहता है । वृक्ष के अग्रमाग मे we लेकर 
अघोमाग में उसका श्रभाव रहता दै । इस प्रकार विभिन्न प्रदेशरूपी ब न एक 
संयोग एवं उसका अभाव एक वस्तु में रह सकता है, इसमें कोई बिरोध नहीं) वसु के 


प्रदेश में ही यदि संयोग एवं उसका अभाव रहे, तभी विरोध हो सकता है में दूसरे 


` निभिं में उनके रहने में कोई विरोध नहीं है। प्ररन- निस्वयव “ज अनष 
पाथ की शवौ एसी से रह सकते अकि "लिरवयव 7 
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प्येवमित्यनवस्था; जसाबुपाधिसंश्छेषमात्रातिरिक्तानपेक्षणात्‌ , उत्पत्तावन्येना- 
वच्छेदेऽपि वीजाङ्करानवस्थावददोषात्‌ । यद्वा निखयवेष्वमिदुरतया पृथङ्‌ 
-निर्देशायोग्यः स्वाभाविकोंऽशमेदो भवतु । न चेन सत्येकल्लानेकरमवय वित्वे 
सङ्घातत्व वा प्रसज्यत इति वाच्यम्‌; तादृशस्यांशस्य भेदव्यपदेशहेतुत्वा- 
भावात्‌ । एतावदेकानेकतवं प्रमाणबलादू दुरपह्वघमभ्युपगतं वा भवतु । 


अंश तो है नहीं, जिनको लेकर एक वस्तु में संयोग एवं तदभाव की विद्यमानता में उपस्थित 
विरोध शान्त किया जाय! उत्तर--यद्यपि निरत्रयव वस्तु में ऐसे स्वाभाविक अंश नहीं 
हैं, जिनसे संयोग एवं उसके अभाव के विपय में उपस्थित विरोध शान्त किया जाय; 
तथापि निरवयव वस्तु में वे औपाधिक अंश होते हैं, जो विभिन्न उपाधियों के. सम्बन्ध 
से हुआ करते हैं, उन ्रौपाधिक अंशों को लेकर उपर्युक्त विरोध इस प्रकार शान्त 
किया जा सकता है कि निरवयव वस्तु के एक औपाधिक अंश में संयोग रहता है, दूसरे 
ओपाधिक अंश में संयोगाभाव रहता है। प्रश्न--निरवयव वस्तु में उपाधि का सम्बन्ध 
कैसे होता है! क्या उपात्रि संपूर्ण निरवयव वस्तु में सम्बद्ध होती है, अथवा उसके किसी 
अंश से सम्बद्ध होती है १ यदि सम्पूर्ण से सम्बद्ध हो तो उससे औपाधिक अंश सिद्ध नहीं होगा । 
तथा च यदि उपाधि अंश मात्र से सम्बन्ध रखती है, तो वह अंश ओपाधिक अंश ही होगा, 
क्योंकि निरवयव वस्तु में स्वाभाविक होता ही नहीं | यदि उपाधि औपाधिक अंश से सम्बद्ध 
होती है तो औपाधिक अंश की निर्वाहक वह उपाधि भी दूसरे उपाधि से सम्बद्ध औपाधिक 
अंश से ही सम्बद्ध होगी, अतः इस प्रकार श्रनवस्था दोष आता है, इसका परिहार कैसे हो ! 
उत्तर--अनवस्था दोष ज्ञान अथवा उत्पत्ति के विषय में होता है। यहाँ ज्ञान के विषय में हो ने 
वाला अनवस्था दोष हो ही नहीं सकता, क्योंकि उपाधिसंयोग के ज्ञान के लिये 
उपाधिसंयोग अपेक्षित होता है, यह सही है; किन्तु उपाधिसंयोग के कारण बनने 
वाले उस अंश का-जो उपाध्यन्तर से संयुक्त है-ज्ञान अपेक्षित नहीं है, क्योंकि 
काय को जानने के लिये कारण का ज्ञान आवश्यक नहीं होता है। अतः शान को लेकर 
होने वाला अनवस्था दोष यहाँ नहीं होता है। उत्पत्ति को लेकर भी यहाँ अनवस्था 
दोष नहीं होता है, क्योंकि दूसरे उपाधि से अवब्छिन्न प्रदेश में उपाधि सम्बद्ध होती है, 
उपयुक्त क्रम से मानने पर यहाँ जो अनवस्था आती है, वह दोष नहों है, क्योंकि 
वेह सिद्धानवस्था है | जिप प्रकार बीज से अंकुर और अंकुर से बीज ऐसे 
अंकुर और बीजों के विषय भें होने वाली अनवस्था दोष नहीं है, उसी प्रकार प्रकृत 
में भी अनवस्था दोष नहीं है। अथवा दूसरा पक्ष यह है कि निरवयव पदार्थों में ऐसे 
स्वाभाविक अंश हैं, जो अलग नहीं किये जा सकते, अत एव पृथक निर्देश के 
अयोग्य हैं। ऐसे अंशों में किसी अंश में संयोग रहता है और दूसरे अंशों में नहीं रहता है । 
इस प्रकार निरवयव पदार्थों में अव्याप्यज्तत्ति संयोग मान। जा सकता है | प्ररन-पदि निरवयव : 
पदार्थों में ऐसे अंश--जो अज्ञा न किये जा सकने के कारण प्रयक्‌ निर्देश के योग्य न 
हों--माने जायँ तो उस निरवपव पदार्थ में एकत्र और अनेकत्व मानना पड़ेगा १ अथवा 
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न ओ- व्याख्या में यह कहा गया है कि प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति इत्यादि को कारण मा जातीय है। 


६०४ न्‍्यायसिद्धाञ्जनमे [ अद्गृव्यपरिच्छैदः 


यद्वा यन्निखयं तन्नैयायिकाद्यमिमतजातिवत्‌ सर्वत्र संयोगिनि सम्पण 
वर्तताम्‌ । तदेतत्‌ सत्रकारैरेवाशडूथ परिहृतम्‌-“कृरस्नप्रसक्तिनिरवयत्वशब्द्‌ 
कोपो बा” इत्यादिना । तत्र च दीप:---/सकलेतरविसजातीयं श्रृस्येकसमधि- 
गम्यं सर्वशक्तियुक्तं ब्रह्म निरवयवमपि कायं च भवत्यनन्तं च भवतीति 
. परिमितशक्तिवस्तुचोद्यं न तत्र प्रसज्यते । यथा जातिवादिनो जाति- 
रेवामूर्ता खण्डयुण्डादिष्वत्य न्तत्रिलच्षपोष्वनम्तेष्वपि परिसमाप्य वतत, 
न तत्रेतरवस्तुचोद्यमिति जगस्कारणस्वं सम्भवति इति । तत्रेवाथिकरण 
'स्वपच्षदोषाच” इतिं सन्ने “प्रधानादिकारणपक्षे दोपाच रमे कारम्‌ । 
तत्रैव खौकिकबस्तुविसजातीयत्वेन प्रधानादेश्क्तदोपा नेव प्रसज्येरन्‌' 
उस निरवयब पदार्थं को अवयवी मानना दोगा १ जिससे अबयवों में अनेकत्व और अवयवी 
में एकत्व माना जा सके। अथवा उस निरवयव पदार्थको वन और सेना इत्यादि के 
समान संघातरूप मानना होगा १ क्या यह अर्थ अभिमत है १ उत्तर वै शरंशमेद 
व्यवहार के कारण नहीं बन सकते, अत एव निरवयव वस्तु में एकत्वानेकत्व, अवयविल 
और संघातत्व मानने की कोई आवश्यकता नहीं है। अथवा यहाँ यह तृतीय पश्च माना 
जा सकता है कि निरवयव वस्तु में स्वाभाविक अंशभेद मानने पर एकत्व उपस्थित होगा 
ही | यह एकानेकत्व प्रमाण सिद्ध होने से मान्य ही है, इसका अपलाप नहीं हो मा 
अथवा यह चतुर्थ पक्ष यहाँ माना जा सकता है कि जो निरवयव पदार्थ है, वह अपने 

संयोग रखने वाले पदार्थ से पूर्णरूप से संयुक्त दोता है, वह संयोग सम्पूर्ण ति 
पदार्थ में रहता है। नैयायिक आदि वादियों द्वारा स्वीकृत जाति इसमें दृष्टान्त है । नेया 
यह मानते हैं कि निरवयव गोत्व इत्यादि जाति स्वाथय भूत प्रत्येक व्यक्ति में पूण सी 
सम्बद्ध रहती है। निरवयव ब्रह्म के विषय में सूत्रकार ने “कस्स्नप्रसक्तिस्त नि 
शब्दकोपो वा” इत्यादि सूत्रं में उपर्युक्त विरोध की आशंका करके उसका परिहार ण ; 
है कि सावयव पदार्थो के विषय में होने वाली आशंका निरवयव पदार्थों के Ble 
नहीं हो सकती । वहाँ पर वेदान्तदीप में यह कहा गया है कि ब्रह्म एकमात्र श र 
से ही जाना जा सकता है। श्रुतिप्रम।ण से ब्रह्म ऐसा विदित होता है किमह a ठ 

बस्तुओं से विजातीय है, सर्वश्क्तियुक्त है, निरवयव होता भी हुआ कार्थ बनवा र 
अनन्त होकर रहता है। अतः परिमित शक्ति वाली वस्तुओं के विषय में होने वाह 
उस ब्रह्म के विषय में प्रदत्त नहीं हो सकता है । जिस प्रकार जातिवादी के 25 हती है 
जाति श्रत्यन्त विलक्षण खण्ड और मुण्ड इत्यादि प्रत्येक व्यक्ति में पूण अत नई 
उसमें बह प्रशन जो इतर वस्तुओं के विषय में होता है--हो नहीं सकता दै द दूत की 
` में जगतकारणत्व होने में कोई दोष नहीं है । उसी अधिकरण में “स्वपक्षदीधाच टोप है 


= आता हैं करन मनी नो सा है। वह अत ति गा से अल 
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इत्युक्तम्‌ । एतेन प्रधानपरमाणुवासनासंविद्त्रह्मप्रभृतीनां निरंशानामेव यथा- 
भागपरिणामावरणानावरणानेकविषययोगादिरुपपच्चत इत्युपगम्यते, तद्वदेव 
संयोगस्य संयोगिनो वा पूर्णस्य नानेकसम्बन्धोञ्चुपपन्नः । क्षणिकपरमाणु- 
वादिनापि पुञ्जदशायामेकस्य परमाणोरंशमेदमन्तरेणानेकनैरन्तर्यमस्युप- 
गतम्‌ । विज्ञानवादिनामेकस्यानेकाकारत्वस्‌ | माध्यभिक्रस्य तु संयोगे को 
विशेपप्रद्वप; ? इदमेव शून्यस्वद्वार बस्त्विति चेन्न; शूत्यत्वसदसस्रयो$क्तो 
विरोधात्‌ । द्विष्ठं न किञ्चिद्‌ इष्टमिति चेन्न; अस्येव इष्टत्वात्‌ । न चान्यस्य 


अतः प्रधान आदि के विषय में कहे जाने वाले दोष ब्रह्म के विषय में नहों लग सकते | 
सांख्य इत्यादि यह मानते हैं कि प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति निरवयव होता हुआ एकदेश में विकार 
को प्रास होता है । नैयायिको ने यह माना है कि परमाणु निरवयव होता हुआ जबर दूसरे 
परमाणु से युक्त होता है, तब किञ्चिदंश में आइत होता है तथा दूसरे अंश में अनाबत रहता 
है । अनेक वादी यह भी मानते हैं कि वासना और ज्ञान निरवयव होते हुए अनेक विषयों 
से सम्बन्ध रखते हैं| वेदान्ती यह मानते हैं कि ब्रह्म निरवयव होता हुआ भी कार्यरूप 
में परिणत होता है। जिस प्रकार वादिगण इन निरवयव पदार्थों में इन बातों को मानते है, 
उसे अनुपपन्न नहीं मानते, उसी प्रकार यह मानने में भी-किं संयोग अथवा 
संयोग वाले पदार्थ पूर्णरूप से अनेक्र वस्तुग्रो से सम्बन्ध रखते हैं--कोई अनुपपत्ति नहीं है । 
क्षणिक परमाणुओं को मानने वाले बोंद्धों ने भी परमाणुओं की पुंजदशा में यह माना 
है कि एक परमाणु पुंजदशा में अंशभेद के बिना ही अनेक परमाणुओं से नैरन्तर्य रखता 
है । लोक में यह नैरन्तय संयोग कहलाता है। विज्ञानवादी योगाचार बौडों ने एक विज्ञान 
को अनेक अर्थाकार वाला माना है । इन सब वादियों ने अपने अभिमत पूर्वोक्त निरवयव 
पदार्थों का ्रंशमेद के बिना ही अनेक बस्तु से सम्बन्ध माना है | उसी प्रकार संयोग में 
भी माना जा सकता है, तथा निरवयव ब्रह्म इत्यादि में भी वैसा माना जा सकता है | 
सब को शून्य मानने वाले माध्यमिक बौद्ध को संयोग के विषय में विशेष देष करने का 
कोई कारण नहीं है । वह जिस प्रकार स्र पदार्थों पर द्वेष रखता है, उसी प्रकार उसे 
संयोग के विषय में मी द्वेष रखना चाहिये । विशेष द्वेष रखने का कोई कारण नहीं है | प्रश्न- 
माध्यमिक संयोग में जो विशेष द्वेष रखते हैं, इसका कारण यह है कि वे समभते हैं कि 
संयोग का खण्डन करने पर संयोग बाधित हो जायगा और उससे कारण वस्तुओं का सस्वन्ध 
भी खण्डित हो जायगा । तब शान्यत्व की सिद्धि में बाधा नहीं होगी | संयोग का खण्डन ही 
शल्यवाद का द्वार खोलने वाला पदार्थ है। यही समझ कर वे संयोग पर विशेष द्वेष 
रखकर उसका खण्डन करते हैं। उत्तर- शून्यवाद किसी प्रकार से भी सिद्ध नहीं किया 
जा सकता | यदि शान्यस्भ सत्‌ होता तो सर्वशज््यल्य खण्डित होता है, क्योंकि कम से कम 
ज्यत्व सत्‌ है। यदि शून्यत्व असत्‌ है तो भी शल्यत्व खण्डित होता है, क्योकि जो 
असत्‌ है, वह मास्य नहीं हो सकता । प्रश्न--संयोग पदार्थं मान्य नहीं हो सकता है, 
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तथात्वादशंनादन्यस्यापि तथात्वाभावः; प्रत्येकं प्रतिनियतासाधारंण- 
स्वभावानां भङ्गप्रसङ्गादिति | 

` स चायं संयोगो द्विधा-कारयोऽकार्यश्चेति । पूर्वः परिमितानां परिमिता- 
परिमितानां च। उभयप्रेरणादन्यतरप्रेरणाद्वा । यथा मेषयोः स्थाणुश्येनयोर्वा | 
संयोगजमपि संयोगं वैशेषिका वर्णयन्ति, तदसत्‌; अवयच्यभावात्‌ | 


NE 


अबयवसँयोग एव हि सङ्घातस्य संयोगः । उपलम्भोऽपीदानीमेकदेशेन 
संयुक्तमित्येत्र | अस्तु वाञ्ययवि, तथापि येन हेतुना यदैवावयवः संयुज्यते, 
तेनेव तदैवावयच्यपि संयुज्यताम्‌ । नहि इस्तपुर्तकसंयोगानन्तयं 


क्योंकि कोई भी पदार्थ द्विष्ठ अर्थात्‌ दोनों में रहने वाला देखा नहीं गया है, लेकिन लोग 
संयोग को दोनों में रहने वाला मानते हैं। वह केसे मान्य हो सकता है १ उत्तर-भत्ते ही 
अन्य पदार्थ दोनों में रहते हुए न देखे गये हों, परन्तु संयोग तो दोनों में रहता हुआ 
देखा ही जाता है। जैसे संयोग देखा जाता है, वैसे ही इसे मानना भी उचित है । दूसरे 
पदार्थ वैसे नहीं देखे जाते हैं, अतः इससे संयोग में द्वित्व का अमाव नहीं माना जा सकता 
है| यदि ऐसा माना जाय तो प्रत्येक पदार्थ में व्यवस्थित असाधारण स्वभाव अमान्य हो 
जायगा, क्योंकि वैसा स्वभाव अन्यत्र नहीं देखा गया है। 

“स चायं संयोगः? इत्यादि | यह संयोग दो प्रकार का है--( १ ) कार्य और (२) 
अकार्यं । परिमित मूतं पदार्थों का संयोग कार्य है, क्योकि वह उत्पन्न होता है, तथा 
परिमित मूर्त पदार्थ एबं अपरिमित विभु पदार्थ में रहने वाला संयोग भी कायं ही है। 

- ` यह कार्य रूप संयोग दोनों पदार्थों में होने वाली क्रिया से उन पदार्थों में उत्पन होता है | 
उदाहरण--मेड़ों के युद्ध में दोनों भेड़ों में होने वाली क्रिया से संयोग उत्पन्न होता है। 
कहीं कहीं एक पदार्थ में होने वाली क्रिया से मी संयोग उत्पन्न होता है: उदाइरण- भर्न 
उड़कर श्येन पक्षी वृक्ष में बैठता है, तब एक श्येन पक्की में होने वाली क्रिया से क 
और वृक्ष में संयोग उत्पन्न है | यहाँ पर वैशेषिक दार्शनिक यह कहते हैं कि काय रूस तर 
तीसरे प्रकार का भी होता है| वह संयोगज संयोग कहलाता है । उदाहरण- अवयव भूत सा 
और पुस्तक में होने बाले संयोगा से अवयबी शरीर और पुस्तक में संयोग उत्पन्न 
है। यह संयोगज संयोग कहा जाता है। परन्तु उनका यह कथन समीचीन ठ 
क्योंकि अवयव समुदाय से व्यतिरिक्त अवयवी नाम द्व्य होता ही नहीँ । अवयव थ हे। ` 

पुस्तक से जो संयोग होता है, वही अवयव समुदाय शरीर का पुस्तक कें साप सि 

ज हाथ पुस्तक से संयुक्त होता है, तब यही प्रतीति दोती है कि इस सम तु 

संयोग हुआ दै । वहाँ यह दूसरी प्रतीति नहों होती है कि समुदाय भी संयुक्त है । है कि 
न्याय से अवयवी द्रव्य भले हो मान लिया जाय, परन्तु यह मानना अ दे बग 


स्त 1 कक 35 ५ प्त टन जिस 
१५% हा पुस्तक संभोग से शरीर पुस्तक ,संगोग ससम, नो या एक रका मे 
ओ- अवयव संपुक्त होता है, उसो देतु से उसी सम अत्रयत्री भो सडके ७२. 
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देवदत्तपुस्तकसंयोगस्योपलभ्यते, हस्तस्पन्देनैत कारण॑कारणवर्तित्वाद्सम- 
बायितामापन्नेन देवदत्तपुस्तकसंयोगस्याप्युत्पत्तिरुपपद्यते । हस्तस्पन्दे च 
तदवच्छिन्नशरीरस्यापि स्पन्दसिद्धस्ततो वा तत्संयोगः, कर्मणोऽपि संयोगादिः 
वद्यथोपलम्भं स्वाभावसादेश्यमन्गीकतव्यम्‌ । यदा चान्यानीतपुस्तकेन 
देवदत्तहस्तः संयुज्यते, तदा देवदत्तेनापि कथं न युज्येत ? हस्तस्य तस्य च 
निष्पन्दत्वाविशेषात्‌ , आशभिश्ुख्यस्याप्युभयोरविशेषात्‌ | एतेन विभागज- 
विभागोऽपि निराकृतः । विभागं चान्तर्भावयिष्यामः । अकायस्तु संयोगो 
दोनों पुस्तक से संयुक्त दों, तो इसमें क्या आपत्ति है? यह तो देखने में नहीं आता है कि 
हस्त पुस्तक संयोग के वाद ही देवदत्त पुस्तक संयोग हुआ करता है। प्रश्‍न हस्तस्पन्द 
क्रिया रूपी असमवायिकारण से उत्पन्न होने वाला संयोग हाथ में तो उत्पन्न हो सकता है, 
वह शरीर में कैसे उत्पन्न होगा १ उत्तर-जिस प्रकार तन्तु रूप से पट रूप की 
उत्पत्ति में यह माना जाता है कि पट रूप का समवायिकारण पट है, पट का 
समवायिकारण तन्तु है; उस तन्तु में विद्यमान रूप पट रूप के लिये असमवायि- 
कारण है, उससे पट रूप उत्पन्न होता है। उसी प्रकार प्रकृत में भी यह माना जा सकता. 
है कि शरीर पुस्तक संयोग का समवायिकारण शरीर है, शरीर का समवायिक्रारण हस्त है, 
उस हस्त में विद्यमान स्पन्द क्रिया असमवायिकारण है, उससे शरीर पुस्तक संयोग उत्पन्न 
होता है। किञ्च, इस्त में स्पन्द क्रिया जब उत्पन्न होती है, उस समय हस्तावच्छेंदेन 
शरीर में भी स्पन्द्‌ क्रिया होती ही है। शरीरगत उस स्पन्द क्रिया से भी शरीर पुस्तक संयोग 
हस्त पुस्तक संयोग के साथ उत्पन्न हो सकता है। प्रश्न--स्पन्द क्रिया यदि हस्तावच्छेद्‌ 
से शरीर में मानी जाय, तो चरणावच्छेद से शरीर में समन्द क्रिया का अमाव मानना पड़ेगा, 
तव स्पन्द क्रिया का स्वभाव के साथ एक शरीर में स्थिति माननी पड़ेगी और वह अनुचित 
है। उत्तर--जिस प्रकार एक दृक्ष में मूलदेश और अग्रदेशरूपी अवच्छेदक भेद से 
संयोगाभाव और संयोग को स्थिति मानी जाती दै, उसी प्रकार एक ही शरीर में हस्त और 
चरणरूपी अवच्छेदक भेद से संयोग और उसका अभाव भी माना जा सकता है | संयोग के 
समान क्रिया भी अव्याप्यवृत्ति हो, इसमें कोई दोष नहीं दै । किञ्च, स्वतः न हिंलता हुआ 
देवदत्त का हाथ जब दूसरे पुरुष के द्वारा लाये गये पुस्तक से संयुक्त होता है, उस समय 
उस पुस्तक के साथ देवदत्त के शरीर का भी संयोग क्यों उत्पन्न नहीं हो सकता १ अवश्य 
हौ हो सकता है, क्योंकि वहाँ हाथ और शरीर समान रूप से निष्क्रिय हैं, तथा पुस्तक के 
प्रति आभिमुख्य भी हाथ और देह में समान रूप से विद्यमान है। जिस प्रकार संयोगज 
संयोग का निराकरण होता है, उसी प्रकार विभागज विभाग का मी निराकरण होता है । 
विभाग के अन्तर्भाव का प्रकार आगे कहा जायगा । कार्य संयोग उन द्रम्या में होता है 
जो निश्चल होते हुए अन्तराल रहित होकर रहते हैं। काल और ईश्वर इत्यादि विसु 
द्रव्य निश्चल. हैं, उनमें क्रिया नहीं होती, वे सभी मूतं द्रव्यों से संयुक्त रहते हैं। दोनों 
विशु ठ्रव्यो के मध्य में ऐसा कोई द्रव्य नहीं है जो उनसे असंयुक्त हो, अत एव ये अन्तराल- 
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निरन्तरयोनिष्पन्दयोट्रेव्ययो; । स नास्तीति वैशेषिकादयः । विभवों मिः 
संयुक्ताः, निरन्तरद्रव्यत्वात्‌, सम्प्रतिपन्नवत्‌ । असंयुक्तत्वे तान्तरत्वग्रसङ्ग; | 
यश्च विभूनां नैरनतर्यमात्रमिच्छेत्‌, तेनापि तत्रायमपरिहार्यः । अस्मन्मते 
नैरन्तर्यस्य समासन्नदेशसंयोगरूपत्वात्‌, शुणादिषु तु निरन्तरत्ववुद्दथ- 
भावात्‌ । न च हेत्वाभावात्‌ संयोगाभाव इति वाच्यस्‌} ज्ञापकस्योक्तसवात्‌ । 


शून्य हैं । अन्तराल वही पदार्थ होता है, जो उनसे असंयुक्त रहता है। इससे सिद्ध होता है कि 
चे दोनों विशु द्व्य संयुक्त हैं । विशु द्रव्यों में क्रिया के न होने से उनमें होने वाला संयोग- 
कार्य नहीं हो सकता, वह अकार्य है । वैशेषिक इत्यादि दाशनिक यह मानते हैं कि 
अङार्य संयोग होता ही नहीं, सभी संयोग कायं ही हैं। उनका यह मत समीचीन नहीं, 
क्योंकि अनुमान प्रमाण से अकाय संयोग सिद्ध होता है। वह अनुमान यह है कि विशु द्रव्य 
परस्पर में संयुक्त हैं, क्योंकि वे भ्रन्तरालशून्य होकर रहने वाले द्रव्य हैं। यथा 
अन्तरालशून्य होकर रहने वाले दो मनुष्य इत्यादि द्रब्य परस्पर संयुक्त देखे जाते हैं। 
यदि विभु द्रव्य परस्पर संयुक्त नहीं होते तो उनके बीच में अन्तराल अवश्य होना 
चाहिये, परन्तु वैसा होता नहीं। इस अनुमान से विशु द्रव्यों में संयोग सिद्ध होता है। 
बौद्ध संयोग पदार्थ को नहीं मानते हैं, वे विश्च पदार्थों का परस्पर में नैरन्त्य मात्र मानते 
हैं। विभु पदार्थ निरन्तर अर्थात्‌ अन्तरालहीन होकर रहते हैं--ऐसा वे मानते हैं। परन्तु 
उन्हें भी वहाँ संयोग मानना ही पड़ेगा, क्योंकि यदि विभु पदार्थ परस्पर संयुक्त न हों, तो 
उनके बीच में अन्तराल अर्थात्‌ असंयुक्त पदार्थ होना चाहिये, परन्तु बैसा होता नहीं | 
अतः विभुऔं में संयोग मानना चाहिये। बौद्ध जो नैरन्तर्यं मानते हैं, वह अन्तरालामान 
रूप नैरन्तर्य,सन्चिदित देश संयोग रूप ही है, क्योंकि दूसरा भाव पदार्थ दी अभाव मा 
जाता है। सन्निहित देश में यदि विसु पदार्थों का संयोग है, तो परस्पर में बिभु पदार्थों 
का भी संयोग अवश्य ही होगा। प्रश्न- नैरन्तर्य को सन्निहितदेश संयोग रूप मान 
उचित नहीं है, क्योंकि गुण इत्यादि सन्निहित देश से संयोग नहीं रखते हैं । ऐसी स्वि 
में गुण इत्यादि को गुणी इत्यादि के साथ नैरन्तर्यं नहीं हो सकेगा, परन्तु उनमें न 
होता है। वह कैसे हो सकेगा ! उत्तर-गुण आदि का गुणी आदि के साथ 21 
होता है, क्योंकि गुण आदि गुणी: के साथ निरन्तर रहते हैं, ऐसी प्रतीति ह 
ही नहीं । प्रशन- विशु द्रव्यों का परस्पर संयोग नहीं होता, क्योकि उ र 
नहीं है। ऐसी स्थिति में विश द्रव्य संयोग कैसे मान्य होगा ! उत्तर देठ दो ह 
का होता है--( १) ज्ञापक, अर्थात्‌ ज्ञान कराने वाला हेठ और (२) डा ै 
अर्थात्‌ उत्पन्न करने वाला कारण। विशु द्रव्यो के संयोग के विषय की ज्ञापक 

ज्ञान कराने वाला देत उपर्युक्त अनुमान में निरन्तर द्रव्यल ऐसा के दे होती 
अतः ज्ञापक हेतु का श्रमाव नहीं है । संयोग को उप्न्न करने वाला यदि घ रोग, की 
उत्पन्न होने वाले संयोग का ही अभाव फलित होगा, नित्य ७ हाने 


षष्ठः ] माषानुवादसहितम्‌ ६०६ 


कारणस्य निश्वच्तो कार्यमात्रस्य निवृत्तिरितीशवरज्ञानचिकीर्पाप्रयतनेषु 
भवङ्किरेव प्रतिपादनाद्‌ विभूनामपि स्वकार्यजननादेरीशवराुग्रवेशनिवन्धन 
त्वात्‌ । औपनिपदक्चायमर्थः | तथा च श्रतयः--“सर्वच्यापी च भगवान्‌”, 
“अन्तर्वहिश्च तत्‌ सर्वं व्याप्य नारायणः स्थितः” इत्यादिकाः । न च 
“बहिश्च” इति वचनादीश्वरज्ञानव्यतिरिक्तानां समेपामविशरत्वमिति वाच्यम्‌; 


से नित्य संयोग का अभाव सिद्ध नहीं होगा । विभु द्रव्य संयोग को न मानने वाले 
आप लोग श्रर्थात्‌ नेयायिक इत्यादि वादियों को भी ईश्वर के ज्ञान इच्छा और प्रयत्न 
के विषय में ऐसा ही मानना पड़ता है । यदि उनसे कोई यह पूछे कि ईश्वर में 
जञानोत्पादक इन्द्रिय इत्यादि न होने से ईश्वर में ज्ञानादि गुण कैसे माने जा सकते 
हैं? इस प्रश्न के उत्तर में उन्हें यही कहना पड़ता है' कि भले ईवर में ज्ञानोसादक 
इन्द्रयादि न होने से उत्पन्न होने वाले ज्ञान इत्यादि न हों, परन्तु नित्य ज्ञान, इच्छा, 
ऑर प्रयत्न रह सकते हैं, हम अर्थात्‌ नेयायिक ईइवर में नित्य ज्ञानादि को ही 
मानते हैं । इसी प्रकार ही विभुद्रव्यसंयोग के विषय में उपस्थित उपयुक्त प्रश्न 
का भी उत्तर दिया जा सकता है । काल इत्यादि विभु पदार्थ तभी अपने कार्यों को 
उत्पन्न कर सकते हैं, जब उनमें अनुप्रविष्ट होकर इश्वर उन्हें प्रेरित करते हैं। 
ऐसी स्थिति में काल इत्यादि विशु पदार्थों का विश्रु ईश्वर के साथ संयोग सिद्ध 
होता है | विभु पदार्थों में भी .ईश्वर संयुक्त रहते हैं, यह अर्थ उपनिषत्‌ प्रमाण से 
सिद्ध है । ये थुतिवचन यहाँ ध्यान देने योग्य हँ-( १) 'सबब्यापी च भगवान्‌" । 
अथ-श्री भगवान्‌ सर्वव्यापक हैं | ( २ ) “अन्तर्वहिश्र तत्‌ स्व व्याप्य नारायणः स्थितः” | 
अथ-श्री नारायण भगवान्‌ उन सब पदाथौं के अन्दर और बाहर व्याप्त होकर 
रहते हैं । प्रश्‍न उपर्युक्त वचन में “बहिश्च” ऐसे निर्देश से यह स्पष्ट होता है किं 
सब पदाथों के बाहर भी ईश्वर रहते हैं । जो प्रदेश उन पदार्थों से शून्य हैं, वही 
उनसे बाहर का देश माना जाता है । इससे यह फलित होता है कि सभी पदार्थो 
से रहित देश में ईश्वर और उसके ज्ञान रहते हैं, तभी सत्र पदार्थों के बाहर ईश्वर 
का सद्भाव सिद्ध होगा । अतः यह मानना चाहिये कि ईश्वर और उनके ज्ञान से 
व्यतिरिक्त जितने पदार्थ हैं, वे सत्र विभु नहीं हैं। यदि वे विभु नहीं होंगे तमी उनसे 
शून्य बहिरदेश सिद्ध होगा, जिसमें ईश्वर का सद्भाव उपयुक्त वचन से कहा जाता 
है | अतः ईश्वर और उनके ज्ञान से व्यतिरिक्त सभी पदार्थं अविभु हैं, विशु पदाथ 
जब है ही नहीं, तब विशुद्वयसंयोग कैसे माना जा सकता है ! उत्तर--बहिवव्याप्ति 
उन पदार्थों के विषय में ही उपर्युक्त वचन से कही जाती है, जिनके बहिदंश होते 

। जिन विशु पदाथा का बहिदेश है ही नहीं, उनके. विषय में बहिव्यासि उस 
बचन का अभिप्रेत नहीं है । यदि ईश्वर एक को छोड़कर सभी पदार्थों के विषय 
में अन्तर्व्याप्ति और बहिव्याप्ति उस वचन को विवक्षित हो तो, इश्वरधर्मभूतज्ञानरूपी 
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0 ९ 
बाह्मदेशवस्त्वेव बहिव्यपदेशो5पि मुख्यान्वयात्‌ । अन्यथेशवर धर्मभूतज्ञानस्या- 
प्यवियुत्वप्रसङ्ग इति। अचुमानान्तराणि च --विगीत॑ बिश्लुद्र॒व्य विश्वद्धव्य- 
संयोगवद्‌ द्रव्यत्वाइटबत्‌ । न च व्याप्तिबलातू स्वेन संयोगप्रसङ्ग:; विद्यु- 
द्रव्याणामनेकत्वात्‌ स्वेतरविशुद्रव्यसंयोगेन साध्यसिद्धयपपत्त; । तथा 
विगीतमीश्वरसंयुक्तं द्रव्यत्वाद्वटवत्‌, ईश्वरो वा कालादिसंयुक्तो द्रव्यता- 
द्रवत्‌ । न च कालसंयोगे कालविकायत्वप्रसङ्ग; तस्यापि तदधीनविकार- 
त्वात्‌ “कालं स पचते तत्र न कालस्तत्र यै प्रशुः” इत्यादिविशेपचचनाच्चति | 


द्रव्य के बाहर भी ईश्वर को रहना दोगा, जहाँ धर्मभूत ज्ञान का, पहुँच नहीं है, बही 
घर्मभूतज्ञान का चहिदेश है, वहाँ रहने वाला ईश्वर घमभूतशान शुन्य हो जायगा 
तथा ईश्वर का घमभूतज्ञान मी अविभु हो जायगा । इस दोष के निवारणार्थ यही 
मानना उचित है कि उपर्युक्त वचन उन्हीं पदार्थों के अन्दर और बाहर ईश्वर 
की व्याति का वर्णन करता है, जिनके अन्त्देश और बाह्मदेश हुआ करते हैं। 
विभु पदार्थों का बहिदेश न होने से ही मले विभु पदार्थों के विषय में ईश्वर की 
बहिव्याप्ति न हो | इसमें कोई हानि नहीं है। श्न्यान्य अनुमानों से भी विशुद्वयसंयोग 
सिद्ध होता है । प्रथम अनुमान यह है कि जिस विभुद्रव्य के विषय में यह सन्देह 
है कि वह विश द्रव्य से संयुक्त है या नहीं, वह विशु द्रव्य दूसरे विभु द्रव्य से संयुक्त है 
क्योकि वह द्रव्य है। जो जो घट इत्यादि द्रव्य हैं, वे विश द्रव्य से संयुक्त हैं, वि रस 
भी एक द्रव्य है, वह भी विभु द्रव्य से संयुक्त हो, यही उचित है । विश द्रव्य का विशु इन 
के साथ संयोग सिद्ध होने पर विशु द्रव्य सिद्ध हो जाता है। प्रश्‍न--जो जो द्रब्य हैं, वह 
विभु द्रब्य से संयुक्त हैं, इस व्यासि के अनुसार द्रव्य होने से विश॒ द्रव्य को अपने साथ 
संयुक्त होना पड़ेगा, वह असम्भावित है, क्या श्रसम्भावित अर्थ मान्य होगा १ उत्तर इस 
अनुमान से विशु द्रव्य के अपने साथः संयोग सिद्ध हो, ऐसी आवश्यकता नहीं । कारेण 
विभु द्रव्य अनेक हैं, एक विमु द्रव्य का दूसरे विशु द्रब्य के साथ संयोग इस अनुमान 2. 
सिद्ध होता है। यहाँ यही अ्रभिप्रेत है। दूसरा अनुमान यह है कि जिन फल ह 


०७७ ha he . 
विभु द्रव्यों के विषय में यह सन्देह है कि वे ईश्वर से संयुक्त हैं या नदी । 033 
व्य होने से पट 


विसु द्रव्य ईश्वर से संयुक्त हैँ, क्‍योंकि वे द्रव्य हैं। जिस प्रकार द्र है। 
से संयुक्त है, उसी प्रकार कालादि मी द्रव्य होने से ईश्वर से संयुक्त है; यही उ 

तृतीय अनुमान यह है कि ईश्वर कालादि से संयुक्त हैं, क्योंकि द्र ) थे संयुक्त 
घट द्रव्य होने के कारण काल आदि से संयुक्त है, उसी प्रकार ईश्वर भी द्रव्य होते 


हो! । यही उचित है | प्रश्‍न-यदि ईश्वर काल से संयुक्त हों तो उनमें नाह ह 
होने लगेंगे, अर्यात्‌ ईश्वर विकार वाले हो जायेंगे ) इसलिये ईश्वर का काल ता है, 
मानना चाहिये । उत्तर--जो काल ईववराधीन विकारों को भा छ मात 
ह काल ईरवर को.निलक"बाल्ाःम हुना: सकता; १३५०४ तिल, प 
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यच भइपराशरपादेमंनोऽणुखरसमर्थनदशायामजसंयोगो निरस्तः, 
तदपि “युगपज्ज्ञानालुत्पत्तिर्मनसो लिङ्गम्‌”, “आत्मेन्द्रियार्थसन्निकर्षे 
ज्ञानस्य भावोऽभावश्च मनसो लिङ्गम्‌” इत्यक्षपादकणभक्षसत्रोपादानप्रसङ्गेन 
तत्सिद्धान्तसंस्कारोन्मेपचशादिति मन्यामहे । अत एव हि तत्र कालस्वरूपा- 
प्रत्यक्षत्वमप्युक्तम्‌। यत्त॒ तत्र “न चाजसंयोगमन्तरेण किञ्चिदनुपपन्नम्‌ , 
त्युक्तम्‌ , यच “स्तम्भादेविद्युसंयोगे किं मानम्‌ ? न प्रत्यक्षम्‌, प्रत्यक्षा- 
प्रत्यक्षसंयोगत्वात्‌ । न चालुमानम्‌ , मूर्तदवयाश्रयनियमादिति चेत्‌” इत्यत्र 


वै प्रभुः” इस प्रकार के विशेष बचनों से ईश्वर में कालक्कत विकारों का अभाव ही 
सिद्ध होता है | अर्थ--ईश्वर काल को पकाते हैं, काल वहाँ विकार नहीं करा सकता दै । 

'यततु भट्टपराशरपादे/ इत्यादि । भ्रीमद्दशराशरपाद ने मन के अणुत्व का समर्थन 
करते समय दोनों विभु पदार्थों में होने वाले अजसंयोग अर्थात्‌ अनुसन्नसंयोग का जो 
खण्डन किया है, उसके विषय में हमारा यही मत है कि कणाद और अक्षपाद के 
सिद्धान्तों का संस्कार उद्बुद्ध हो जाने के कारण उन्होंने उनके सिद्धान्तों के अनुसार 
अजसंयोग का खण्डन किया है । विशिष्टाद्वेत के अजसंयोगसद्भाव का सिद्धान्त संस्कार उद्बुद्ध 
होने पर वे अजसंयोग का खण्डन न कर मण्डन ही करते । उन्होंने उस प्रसंग में “युग- 
पज्ञानानुपपत्तिमनसो लिङ्गम्‌” इस अ्रक्षपादसूत्र का तथा “आसमेन्द्रिया थसन्निक्षे ज्ञानस्य 
मावोऽभावश्च मनसो लिङ्गम्‌? इस कणादसूत्र का वहाँ उद्धरण दिया है। इससे प्रतीत 
होता है कि उनको इन सिद्धान्तों का संस्कार उदूबुद्ध हो गया है । अत एब उस प्रसंग 
में उन्होंने काल-स्वरूप का अप्रत्यक्ष कहा है। विशिष्टाद्वैत सिद्धान्त में तो कालस्वरूप 
प्रत्यक्ष माना जाता है । कणाद और अक्षपाद के सिद्धान्त में कालस्वरूप अप्रत्यक्ष मानां 
जाता है । तथा उन्होंने वहाँ पर यह जो कहा है किं अजसंयोग न होने पर कोई अनुपपत्ति 
नहीं है, एवं यह भी जो कहा है कि स्तम्भ इत्यादि का विशु द्रव्य से संयोग है । इसमें क्या 
प्रमाण है! प्रत्यक्ष प्रमाण नहों हो सकता है, क्योंकि वह संयोग प्रतयक्ष स्तम्भ और 
अप्रत्यक्ष विभु पदार्थं का संयोग है। प्रत्यक्ष होने वाले द्वव्यों का संयोग ही प्रत्यक्ष होता 
है| संयुक्त होने बाले द्रव्यो में एक प्रत्यक्ष हो दूसरा अप्रत्यक्ष हो तो वह संयोग प्रत्यक्ष 
नहीं हो सकता दै । स्तम्मादि का विसु द्रव्य से संयोग होता है, इस विषय में अनुमान भी 
प्रमाण नहीं हो सकता है, क्योंकि मूत अर्थात्‌ परिच्छिन्न परिमाण बाले दोनों द्रब्यों में 
ही संयोग होता है। इस प्रकार स्तम्मादि के विभुद्रव्यसंयोग के विषय में शंका उत्पन्न कर 
उन्होंने यह कहा है कि परत्व-अपरत्व शरीरगति, शरीरविकार और ऊध्वेज्वलन इत्यादि की 
उत्पत्ति के लिये मूर्त पदार्थों का विभुसंयेग अवश्य मानना चाहिये, क्योकि दिकूकालसंयोग 
रूपी असमवायिकारण के बल पर ही परत्व एवं अपरब उत्पन्न होता है। शरीर की 
गति प्रयुक्तयुक्तात्मसँयोगरूपीअसमवायिकारण से उत्पन्न होती है। शरीर में विकार 
एवं अग्नि का ऊध्व॑ज्वलन अदृश्युक्तात्मसंयोगरूपी असमवायिकारण से उसन्न होता 
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६१२ च्यायसिद्धाञ्ञंनम्‌ [ अदर्यपरिच् 
“परत्वापरत्वशरीरगतितद्िकारो ध्व॑ज्वलनादीनां सम्भवार्थं बिद्युसंयोगावश्यं- 
भावात्‌” इति, तत्र पूर्वमेव दत्तमुत्तरम्‌ । यथा च ूतंगत क्रिया विशेप सिद्धय 
विञ्चुसंयोग उक्त, तथेव कालादिगतबिकारसिद्भयथमपीश्बरसंयोगोऽ 
बश्याम्युपेत्यः । अन्यथेश्वरशरीरत्वमपि कालादेन स्यादिति । 
( शक्तिनिरुपणम्‌ ) 

अथ शक्तिः । सर्वकारणानां कारणत्वनिर्वाहक! कश्निद्द्रव्यविशेषः 
शुक्ति, = तर्कागमाभ्यां तत्सिद्धेः । प्रतिबन्धकमणिमन्त्रादिसन्निधौ 
स्वरूपसहकारिवैकस्याभावेऽपि यहुपरोघाद्‌ दहनो न दहति, सा द्यातीन्द्रिया 
है । दिककाल और आत्मा विश्व द्रव्य हैं। इनका मूत पदार्थों के साथ संयोग मानने पर 
ही उन मूर्त रव्या में परत्वापरत्व इत्यादि उत्पन्न हो सकते हैं । इस प्रकार कह कर उन्होंने 
मूर्त पदार्थों के विशु द्रव्य के साथ संयोग का समर्थन किया है। परन्तु दोनों विशु दर्यो 
का परस्पर में संयोग का समर्थन नहीं किया, किन्तु खण्डन ही किया है। उसके विषय 
में हमें जो उत्तर देना है, उसे हम पहले ही दे चुके हैं। बह उत्तर यह है कि उन्होंने 
जो विभुद्यसंयोग का खण्डन किया है, वह काणाद और अक्षपाद के सिद्धान्तौ के संस्कार 
उद्बुद्ध होने से वैसा किया है। वास्तव में सिद्धान्ततः विशुद्रव्यसंयोग अवश्य मान 
जाता है। जिस प्रकार उन्होंने मूत शरीरादि में विकारों की उत्पत्ति के लिये वि आला 
के संयोग को असमवायिकारण मानकर आत्मा और शारीर में संयोग माना है, उसी 
प्रकार काल आदि में होने वाले विकारों की उत्पत्ति के लिये ईश्वरसंयोग यदि न होता तो 
काल आदि ईइवर के शरीर कैसे हो सकेंगे काल के साथ इश्वर का संयोग मानने पर 
बिमुद्रव्यसंयोग अवश्य सिद्ध होगा, क्योकि काल और ईश्वर विभु हैं ! 

- (शक्ति का निरूपण ) 

(अथ शक्ति? इत्यादि । आगे शक्ति का निरूपण किया जाता है । शक्ति वह ॥ 7. 
विशेष है, जो सभी कारणों के कारणत्व का निर्वाहक होती है । कार्योत्पादन में शक्त है 
से.पदार्थ कारण बनता है। यह शक्ति तर्क और शाख्रप्रमाण से सिद्ध होती है। तक 
यह है--दाहक अग्नि का स्वरूप एवं सहकारिकारणों में न्यूनता न होने पर भी gi 
मणि और मन्त्र इत्यादि उपस्थित होने पर जिसके घट जाने के कारण अथवा जिस 
उपरोध होने से श्रग्नि नहीं जलती है, वह शक्ति है, क्योंकि अग्नि में विद्यमान श 
शक्ति प्रतिबन्धक मण्यादि से उपरुद्ध हो जाती है। अयस्कान्त और ढुन्दुमि गन्द 
में शक्ति सर्वबिदित है, क्योंकि अयस्कान्त लोहे का आकर्षण करता है, Ms 
तर्षण बहुत दूर तक पहुँच जाता है। अतः इनमें शक्ति स्पष्ट विदित : उ 
प्रश्न-यहाँ पर चार पक्ष सम्मावित हैं-( १) मणि और मन्त्र इत्यादि : 
सन्निहित होने पर अग्नि की दाइशक्ति नष्ट होती है। (२) बहि में दाहशक्ति pr होगे 
रहने वाली है, जब्र तक वहि का अंश विद्यमान रहता है। अतः प्रतिबन्धक उप 
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शक्ति; । अयस्कान्तदुनदुभिस्वनादिदवत्तिः | तेषु चेषा विशद्मत्रगम्यते | 
प्रतिबन्धकामावपयंवसायिनां शक्तितद्र्मनाशतदुतपस्यचुत्पच्या दिम्रसङ्गा- 
नामन्तत आगमेन प्रतिहतिरिति | 

नन्वस्तु तस्सिद्धि, तथापि सा प्रतिबन्धकेन नाश्यते वा, तद्धर्मो वा 
नाशयते, विरोधिनोः शक्तचन्तरधर्मान्तरयोर्वोत्पत्तिः; अविशिष्टापि 
वा काय न करोतीति पञ्चसु पश्चेषु कोऽभ्युपगस्यत इति सौहार्देन 
एच्छाम इति चेत्‌, अस्त्वेपामन्यतमः, तहि पुनःशक्तय॒त्पादानियतकारणत्व- 


पर भी दाहशक्ति नष्ट नहीं हो सकती है, किन्तु दाहशक्ति का वह धर्म-जो दाइ का 
अनुकूल है--प्रतिबरन्धक उपस्थित होने पर नष्ट हो जाता है। (३ ) अथवा प्रतिबन्धक 
से वहि में दाह विरुद्ध शक्ति उत्पन्न होती है, (४) अथवा बहि में दाहविरुद्ध शक्ति 
भी पहले से ही विद्यमान है। प्रतिबन्धक से उस शक्ति में वैसा धर्म उत्पन्न होता है, 
जो दाह को रोकने में सहायक होता है । अतः इन चार पक्षों में प्रथम एवं द्वितीय पच्च 
समीचीन नहीं, क्योंकि उन पत्तों के अनुसार यदि प्रतिबन्धक से बहि में विद्यमान दाहः 
शक्ति अथवा शक्ति में विद्यमान वह धमजो दाह के अनुकूल है-नष्ट होता 
तो उत्तेजक सन्निहित होने पर भी दाह उत्पन्न न हो सकेगा । प्रतिबन्धक का 
प्रतिबन्धक उत्तजक कहलाता है, इसी प्रकार तृतीय और चतुथ पक्ष भी समीचीन नहीं, 
क्योंकि उन पक्षों के अनुसार दाह के लिये विरुद्ध शक्ति का अभाव अथवा उस शक्ति 
में दाह प्रतिबन्धक घर्म का अभाव कारण बनता है, इनके क़ारण मानने की अपेक्षा 
प्रतिबन्ध का भाव ही दाह का कारण माना जा सकता है, ऐसी स्थिति में शक्ति 
कलपना की क्या आवश्यक्ता है ! उत्तर--शक्ति का खण्डन करने वाले ये तर्क 
शास्रविरुद्ध होने से अनाद्रणीय हैं, क्योंकि शास्त्र से शक्ति सिद्ध होती है । 
“नन्वस्तु? इति । प्रश्न--मल्ले शक्ति सिद्ध हो, तथापि इन पाँच पक्षों में--कि 
(१ ) वह शक्ति प्रतित्रन्धक से नष्ट हो जाती है, ( २) अथवा शक्ति का धर्मे नष्ट हो जाता 
है, (३) अथवा प्रतिबन्धक से विरोधी दूसरी शक्ति उत्पन्न होती है, (४) अथवा 
विरोधी शक्ति का घर्म उत्पन्न होता है, और (५) अथवा किसी शक्ति का नाश 
और विरोधी शक्ति की उत्पत्ति इत्यादि न होने पर भी पहले से विद्यमान वह शक्ति ही 
प्रतिबन्धक की उपस्थिति में कार्य नहीं करती है--कौन सा पक्ष माना जाता है! यह हम 
सुहृद्भाव से पूछते हैं। उत्तर--इन पाँच पक्षों में कोई भी पक्ष हो, इसमें कोई दोष नहों 
। प्रश्न-- यदि प्रतिबन्धक के द्वारा वहाँ शक्ति नष्ट हो गई है । या कहो कि वहाँ उत्तेजक 
से शक्ति उत्पन्न होती है, तो उस शक्ति का कारण नियत नहीं होगा, क्योंकि प्रथमतः 
वढ्यु्पाद्क सामग्री से वहि में दाह शक्ति की उत्पत्ति मानी जाती है, प्रतिबन्धक 
से वह नष्ट हो जाती है, पुनः उत्तेजक से उत्पन्न होती है । इसी प्रकार वहिगत 
दाहमनुकूल शक्ति के दो कारण होते हैं, अत एब कारण अनियत हो जाते हैं। ऐसा 
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प्रसज्ञपरिहारः कथमिति चेत्‌, इत्थस्‌--प्तिवन्धकाथावसहितऽ समरुप 

तदुत्पत्तिः, अग्नतिवद्धा शक्तिर्वा कार्यकरीत्यादिभवक्निर्वाहnस्यैच शक्तौ 

सुवचत्वात्‌ । सा तहि किमर्थं कप्यत इति न च वाच्यस्‌ , दसोचरसात्‌ । 
ननु शक्तिः शक्ता वा न वा ? पूत्र शक्तियोगाच्छक्तो सा च शक्ति 


००७ 


अनियत कारण मानना उचित नहीं । ऐसी स्थिति में पुनः शक्ति की उत्तेजक से 
उत्पत्ति तथा उसके लिये अनियत कारण मानना पड़ेगा । यह महान्‌ दोष उपस्थित 
होता है, इसका क्या परिहार है ! उत्तर--परिहार इस प्रकार किया जाता है 
कि जिस प्रकार आप अर्थात्‌ नैयायिक यह मानते हैं कि प्रतिबन्धकाभाव से युक्त 
वहि से दाह उत्पन्न होता है, उत्तेजकाभावविशि मणि प्रतित्रन्धक है, एवंविध 
प्रतिबन्धक मणि के अभाव से विशिष्ट वहि से दाइ क्रिया होती है, दाह क्रिया का 
कारण वही बहि है, जो उत्तेजकाभावविदिष्ट प्रतिबन्धक के अभाव से विशिष्ट है। 
जहाँ उत्तेजक और प्रतिबन्धक दोनों नहीं हैं, किन्तु केवल बहि है, वहाँ भी 
उत्तेजकाभावविशिष्ट प्रतिबन्धक के अभाव से वहिविशिष्ट है, वहाँ उससे दाह होता 
है, जहाँ उत्तेजक एवं प्रतिबन्धक दोनों हैं, तथा वहि भी है, वहाँ भी उत्तेजक के अमाव 
से विशिष्ट प्रतिबन्धक न होने से उपर्युक्त प्रकार का वहि है, उससे दाह होता है। 
उत्तेजक दाइक्रिया का कारण नहीं माना जाता है। श्रत एव दाह क्रिया का कारण 
अनियत नहीं है, परन्तु नियत है, क्योकि उत्तेजकाभाव विशिष्ट प्रतिबन्धक के अभाव से 
विशिष्ट एकमात्र वहि ही दाइ का कारण माना जाती है, उसी प्रकार शक्ति पदार्थ 
को मानने वाले यही मानते हैं कि उत्तेजकाभावविशिष्ट प्रतिबन्धक के अभाव से विशिष्ट बहि 
ही दाह शक्ति का कारण है, उत्तेजक नहीं | अतः शक्ति का कारण भी नियत हद 
है, अनियत नहीं । हाँ, प्रतिबन्धक से शक्ति का नाश होने पर भी उत्तेजक अने पर 
प्रतिबन्धक उत्तेनकविशिष्ट होता है, उत्तेजकाभावविशिष्ट नहीं है, वहाँ उत्तेजकामावविशिषट 
प्रतिबन्धक. का अमाव है, तथा उत्तेजकाभावविशिष्ट प्रतिबन्धकाभाव से विशिष्ट 
उससे पुनः शक्ति उत्पन्न होती दै । इस प्रकार माना जा सकता है। अथवा प्रतिय 
से शक्ति का नाश न मानकर यह माना जा सकता है कि बहि में सदा दाहाय 

है, परन्तु पूर्वोक्त रीति से अ्रप्रतिबद्ध बनने वाली शक्ति ही दाह को उस्न कर 
प्रतितरन्धक रहने पर वह शक्ति प्रतिबद्ध हो जाती है, अत एवं वह दाह को उ 
सकती है । इस प्रकार नैयायिक आदि को मान्य पद्धति के अनुसार ही शक्तिवा न 
द्वारा उपर्युक्त क्षेप का परिहार किया जा सकता है। प्रश्न--यदि शक्ति की ग र 
पर भी नेयायिकोक्त पद्धति से निर्वाह होता है, तो शक्ति को क्यों मानना ब 
उत्तर इस प्रशन का उत्तर पहले ही दिया गया है, वह यही है कि गाज प्रमी 

सिद्ध होती दै, अतः उसे मानना चाहिये । 

“ननु शाक्तिः शक्ता’ इत्यादि । प्रश्न--जो शक्ति मानी जाती है, 
नदी! यदि शक्त दै तो शक्ति में शक्ति माननी होगी, वह दूसरी शक्ति भी शक्त 
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स्तथेत्यनवस्था । उत्तरत्र तस्याः कारणत्वं न स्यात्‌, अशक्तत्वात्‌ । अन्यथा 
Co रि कपर टे तै पक ति दिकिरि ॥ 
सिकतास्मऽ।प तेलप्वुस्पद्वत) शिलाशकलादिस्यशाङ्करादिकमिति चेन्न; 


Por 20 म 


च्क्वीतवदित्यादिप्रसङ्गस्यापि दुर्वारस्वात्‌ । उक्त चैतद्भगवता पराशरेण-- 


भत्रन्ति तपतां श्रेष्ठ पावकस्य यथोष्णता ॥ इत्यादि | 

प्रसाणसिद्धस्वयावा न कथश्चिदपि परित्यागमहन्तीत्यर्थः | एक्महि- 
ुध्म्यसंहितायामपि-“शक्तयः सर्वेभावानामचिन्त्या अपृथक्‌ स्थिताः” | 
यदि वह भी शक्त है, तो उस दूसरी शक्ति में भी तीसरी शक्ति माननी होगी, इस प्रकार 
अनवस्थादोष उपस्थित होता है। यदि शक्ति अशक्त है, तो यह दोष उपस्थित होता है कि | 
तब तो शक्ति कारण नहीं बन सकेगी, क्योंकि वह अशक्त है, अशक्त पदार्थं कारण 
मानना उचित नहीं । यह अशक्त पदार्थ भी कारण बन सकता तो तेल उत्पन्न करने में 
अशक्त वालू से तेल उत्पन्न होना चाहिये, शिला-शकलों से अंकुर इत्यादि उत्पन्न होना 
चाहिये, परन्तु वैसा उत्पन्न होता नहीं, इससे सिद्ध होता है कि अशक्त पदार्थ कारण 
नहीं बन सकता । ऐसी स्थिति में शक्ति अशक्त होने पर कारण कैसे बन सकेगी ! उत्तर-- 
शक्ति भले दी दूसरी शक्तिका आश्रय न दो, उससे कोई दोष नहीं है, क्योंकि कारणों में 
जो कार्य के प्रति अनुगुणता देखने में आती है, वही कारण है, वही शक्ति है । कारणता 
के लिये दूसरे कारणों की अपेक्षा नहीं होती, अत एब शक्ति भी कार्य करने में दूसरी 
शक्ति को अपेक्षा न करें, यही युक्त है। इससे शक्ति का अपलाप नहीं हो सकता, 
क्योंकि यह कारण के रूप में प्रत्यक्ष है। प्रत्यक्ष सिद्ध का अपलाप कैसा! अन्त्रथा 
उष्णत्व इत्यादि का अपलाप हो सकता है, क्योंकि उष्णत्व के विषय में भी यह प्रश्‍न उठ 
सकता है कि उष्णत्व उष्ण है या नहीं ? यदि उष्णत्व उष्ण है, तो वह उष्ण वाला सिद्ध 
होगा, यह दूसरा उष्णत्व भी उष्ण है या नहीं, यदि उष्ण है तो उसमें तीसरा उष्णत्व 
सिद्ध होगा । इस प्रकार अनवस्था होगी | यदि उष्णत्व उष्ण न हो, तो जलन इत्यादि 
काय कर न सकेगा । जिस प्रकार शीत उष्ण न होने से जलन इत्यादि नहीं करता है, 
उसी प्रकार उष्णत्व भी उष्णन होने पर जलन इत्यादि नहीं कर सकेगा । इस प्रकार दोष 
उपस्थित होगा । भी भगवान्‌ पराशर ने भी इसी अर्थ का प्रतिपादन किया है कि सभी 
पदार्थों में जो शक्तियाँ हैं, जो ग्रतर्क्य ज्ञान से सिद्ध हैं। अत एवं पखझ में भी ऐसी 
स्भाभाविक शक्तियाँ विद्यमान हैं, जो सृष्टि इत्यादि के अनुकूल हैं। हे तपस्विने मैत्रेय जी ! 
जिस प्रकार अग्नि की उष्णता प्रमाणसिद्ध है, उसी प्रकार परब्रह्म की शक्तियाँ भी प्रमाणसिद्ध 

। पदार्थों में प्रमाण से सिद्ध होने वाले स्वभाव किसी प्रकार भी अमान्य नहीं किये 
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६१६ न्‍्यायसिद्धाउजनम्‌ [ दर्पद 


इत्यादि | एवं स्ंत्रानुसन्धेयम्‌ । 

इतरे त्वेवं वदन्ति सर्वेकारणानां सन्निधिमात्रोपकारिणी शक्ति: । 
तामन्तरेण निस्सारमखिलम्‌ , अशक्तत्वात्‌, तथान्वयव्यतिरेकात्‌ | अत एव 
सा विशेषणतया स्फुरन्त्यपि वस्तुतः प्रधानभूता । सर्वत्रैका; करपना- 
लाघवात्‌ । तदुक्तम्‌--“एकै्र तु परा शक्तिज्ञानानन्दक्रियामयी” . इति | 
निर्विकारा, तत्सम्बन्धिगत्वाद्विकाराणास्‌ । न शक्तचन्तरमपेक्षते, शक्तत्वा- 
दनवस्थानानच | अपर्यनुयोज्यवैभवा चेयम्‌ , अधटितघटकतया धर्मिग्राहक- 
सिद्धेः । एकत्वादेव देशकालापरिन्छिन्ना । तदुक्तम्‌ “व्यापिका तु परा 
. शक्तिवर्याप्यं विश्वमिदं जगत्‌” इति । सर्वाकारोण्लासिनीत्वाइस्तुपरि- 


जा सकते हैं। आद्िबुध्न्यसंहिता में भी यह कहा गया है कि सभी पदार्थों में शक्तियाँ 
निहित हैं, वे अ्रचिन्य हैं, एवं अपृथक्‌ सिद्ध हें । इसी प्रकार सवत्र शक्ति को 
समझना चाहिये । 

“इतरे तु? इत्यादि । शक्ति तत्व को मानने वाले शैव वादी यह कहते हैं कि शक्तित 
अपने सन्निधि मात्र से सर्व कारणों का उपकार करने वाला होता है। शक्ति के बिना 
सभी पदार्थ सारहीन हो जायेंगे, क्योंकि उनसे यदि शक्ति निकल जाय तो वे अशक्त हैं 
अतः कुछ भी कर नहीं सकते । शक्तिविशिष्ट पदार्थं कार्य करते हैं, शक्ति शल्य होने पर 
पदार्थं कुछ भी नहीं कर सकते हैं। ऐसा अन्वयव्यतिरेक प्रमाणसिड हैं। अत एव 
पदार्थों के प्रति विशेष रूप में प्रतीत होने पर भी वह शक्ति प्रधान बनती है, क्योंकि 
उसके बिना सभी निःसार हैं, अत एव शक्ति प्रधान बनती है | सभी पदार्थों में निहित 
शक्ति वास्तव में एक है, अनेक नहीं। अत एव “एकैव तु परा” इत्यादि वचन से यह 
कहा गया है कि ज्ञानानन्द क्रियामयी वह परशक्ति एक ही है। वह शक्ति तत्व निकार 
है, क्योकि उससे सम्बन्ध रखने वाले पदार्थों में हो विकार हुआ करते हैं। शक्ति का“ 
करने में दूसरी शक्ति की अपेक्षा नहीं रखती, क्योंकि वह स्वयं शक्त है । दूसरी शक्ति 
की अपेक्षा रखे तो वह दूसरी तीसरी की अपेक्षा रखेगी, पुनः वह चद॒याँ की अपेक्षा करेगी, 
इस प्रकार अनवस्था दोष भी प्राप्त होगा । शक्ति अतक्य वैभव से सम्पन्न है, शक्ति ऐसा 
कार्य क्यों करती है, वैसा क्‍यों नहीं करती, इस प्रकार शक्ति के विषय में प्रश्न करना अयुक्त 
है, क्योंकि शक्तितत्त को सिद्ध करने वाले प्रमाण से शक्ति ऐसे ही सिद्ध होती है कि 
बह अघटितघटनापटीयसी है। शक्ति एक होने से देशकालपरिच्छेद रहित है। गरि 
एक होती हुई ब शक्ति देशकालपरिच्छिन्न होती तो सभी देश और कालों में उस | 
कार्य हो नहीं पायेंगे, सभी देश और कालों में शक्ति से कार्य होते हुए दिखा 


अत एव “व्यापिका हु परा शक्ति? इत्यादि वचन से यह कहा गया है कि वह परा रा 
सिनी है, अप 
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च्छेदरहिता | अचिच्छक्तिरुपेण सकला निष्कृष्टचच्छक्तिरुपेण | निष्कला | 
तां कायकारणरूपप्रपश्चकञ्चुकितां ्रपश्चप्रलयवतीमेव तत्परो भावयेदिति । 
तदन्ये न मन्यन्ते | तथाहि--न तावत्‌ प्रधानभूता, तद्विशिष्टस्यैव 
तसात्‌ । अत एव नोपादानत्वादिकसप्यस्याः । प्रागुत्तरावधिव्यतिरिक्त- 
परिणामस्तु नेष्यत एव । नापि सर्वत्रेका; प्रतिवस्तु नियततयै तत्सिद्धेः । 
नापि सवत्र नित्या; अनित्येषु नित्यत्वे ग्रसाणामावात्‌ । नाप्यनादिः; 
कारणेः सहैव स्वरूपलाभात्‌ । नाप्यपर्यनुयोज्यवैभवा; प्रतिनियतबिपयस्वात्‌ । 
एवं तु चस्तुपरिच्छेदवच्वमपि सिद्धम्‌ । नलु ब्रह्मशक्तिरेव सवेषां शक्तिः, 
तद्विपयतया शक्तत्वं ग्रतिनियतविषयत्वं चान्येषामस्तु, किं सर्वत्र शक्ति- 
भेदाभ्युपगमेन ? इति चेन्न; प्रत्येकं शक्त्याश्रयत्वव्यपदेशस्वारस्याबाधात्‌ | 


श्रचिद्विशिष्टरूप से सर्वविध परिणामों का भी आश्रय है। अत एव शक्ति वस्तुपरिच्छेद 
रहित है । यद्र शक्ति अचिच्छुक्ति रूप से अर्थात्‌ श्रचिद्विशिष्ट रूप से सकल है, अर्थात्‌ 
सावयव है, तथा चिच्छक्ति रूप से निष्कल है, निरवयव है। कार्य कारण प्रपञ्च रूपी 
कञ्चुक से युक्त वह शक्ति मोक्ष काल में प्रपञ्च लय वाली है, इस प्रकार तासयं से अर्थात्‌ 
भक्ति से ध्यान करें । अथवा शक्ति को प्रपञ्च से परे मानकर ध्यान करें | 
“तदन्ये? इत्यादि। इस शैव मत को दूसरे वादी नहीं मानते हैं। उनका कथन 
यह है कि शक्ति प्रधान नहीं है, किन्तु वह पदार्थ प्रधान है, जिसका आश्रय लेकर शक्ति 
रहती है। शक्ति अप्रधान होने से ही शक्ति में उपादानत्व इत्यादि नहीं होता है। 
प्रन्‍न--शक्ति उपादान न हो तो शक्ति का परिणाम कैसे माना जा सकता है उत्तर-- 
शक्ति का पूर्वावधि से उत्तरावधि अर्थात्‌ विनाश को छोड़कर दूसरा कोई परिणाम 
माना ही नहों जाता है। सभी पदार्थों में एक ही शक्ति रहती हो, ऐसी बात नहीं, 
क्योंकि प्रत्येक पदार्थ में भिन्न-भिन्न प्रकार की शक्ति रहती है, यही अनुभव में आता 
है। शक्ति अनादि तत्त्व नहों है, क्योंकि कारणों के साथ ही शक्ति उत्पन्न होकर स्वरूप 
को प्राप्त करती है । शक्ति का वैमब अपयनुयोज्य है, उसके बिषय में “कयों१ कैसा? इत्यादि 
प्रश्न स्थान नहीं पा सकते है। ऐसी बात भी ठीक नहीं, क्योंकि प्रत्येक शक्ति का विषय 
प्रतिनियत ग्रर्थात्‌ सीमित ही रहता है । प्रत्येक शक्ति नियत कार्य को ही सम्पन्न कर सकती 
| अत एव शक्ति में वस्तु परिच्छेद भी सिद्ध होता है। प्रश्‍न-ब्र्मशक्ति ही सब 
पदार्थों की शक्ति है, उस ब्रह्मशक्ति का विषय होने से पदार्थ शक्त कहलाता दै । शक्ति 
का आश्रय होने से पदार्थ शक्त कहलाता हो, ऐसी बात नहीं है, क्‍योंकि शक्ति का विषय होने 
से री कारण पदार्थ नियतविषयक -अर्थात्‌ नियत कार्य को सम्पन्न करने वाला माना 
जाता है । ऐसी स्थिति में प्रत्येक पदार्थ में अलग अलग शक्ति मानने की क्या आवश्यकता 
है! उत्तर--ल्लोक. में प्रत्येक पदार्थं का शाक्तथाश्रय मानकर व्यवहार होता दै। इस 
७८; 
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क. न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिच्् 


यद्यपि व्रह्मशक्तिस्तु न शकत्यन्तरवत्‌, तथापि तच्छक्तिरित्येव सिद्धे; । 
तत्मधानत्वसमत्ववचनान्यपि दिवक्षया घटन्ते । अधिकत्ववचनानि तुन 
सन्त्येव । यामलादितन्त्रं तु पाशुपताधिक्रणेनैव निराक्कतम्‌ । संविद्‌- 
द्वेतद्ूषणानि च सर्वाण्यत्राप्य्ुसन्धेयानि । 

इयं च ्वयेष्वेच बतत, अद्गव्येष्वपि वेति सयूथ्यचाद्‌ः। आत्मसिद्धौ भगव- 
द्याबुन्ुनिवचनम्‌-““सवद्रव्येषु तत्कायंसमधिगम्यस्तर्प्रतियो गिशक्त्याख्यो 
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गुण! साधारण; इति । अत्र सवद्रव्येष्वित्यस्य द्रव्येष्वेवेत्यवधारणं केचि- 
दिच्छान्ति । सर्वद्रव्यष्वस्तवेवेत्यन्ये । उक्तं च वरदविष्णुमिश्रै:-“शाक्तेरगुण 
त्वेऽपि गुणकमणोस्तत्सम्भवः” इति । पूर्वस्मिन्‌ पचे द्रच्यगतयेच शक्त्या 
समानाधिकरणया रूपरसादीनां शक्तत्त्रम्‌ । इतरस्मिस्तु पन्चे रूपादिष्वपि 
व्यवहारस्वारस्य का बाघ न होने से प्रत्येक पदार्थ में शक्ति मानना ही उचित दै । यद्यपि 
ब्रह्मशक्ति सब कार्यों को सम्पन्न करने वाली है, अत एव इतर शक्तियों से विलक्षण है, 
तथापि वह प्रधान नहीं मानी जा सकती है, क्योंकि वह ब्रह्म का आश्रय लेकर रहने 
वाली शक्ति है, अत एव उससे भी ब्रह्म प्रधान सिद्ध होगा ही । शास्रीय वचनों में ये जो 
कहे जाते हैं कि शक्ति प्रधान है, ब्रह्म समान है, ये अर्थ शक्ति की प्रशांसा करने के 
तात्य से ही कहे गये है । शक्ति को ब्रह्म से श्रेष्ठ बतलाने वाले वचन तो हैं ही नहीं। 
यामल इत्यादि तन्त्रग्रन्य--जो शक्ति को ब्रह्म से श्रेष्ठ बतलाते है-पाशुपताधिकरण के 
अनुसार अप्रमाण सिद्ध हो गये हैं | अद्वैतिसम्मत सेविदद्वैतसिद्धान्त के विषय में जितगे 
दोष होते हैं, उन सब दोषों का यहाँ भी अनुसन्धान करना चाहिये, क्योंकि वे सब 
दोष यहाँ उपस्थित होते हैं। यदि एक ही आनन्द सभी जीवों द्वारा अनुभूत वैषयिकानन्दों 
के रूप को प्राप्त होगा, तो अट्वैती पक्ष के विषय में कहे जाने वाले मोगसाईमे 
इत्यादि दोष होंगे | 

“इयं च द्रव्येष्वेव” इत्यादि | यहाँ पर विशिष्टाद्वैत सम्प्रदायानुयायी विद्वानों में यह 
मतभेद है कि कतिपय विद्वान्‌ कहते हैं कि यह शक्ति द्वव्यों में ही रहती है | 
विद्वान्‌ यह मानते हैं कि शक्ति -अद्र्यों में भी रहती है। आत्मसिद्धि में भगवान्‌ यार 
मुनि का यह कथन है कि समी द्रव्यों में शक्ति नामक एक साधारण गुण है, जो काग र 
विषय में ही हुआ करता है, तथा कार्य के द्वारा ही जाना जा सकता है। १ शकि 
“सबद्रव्येधु” ऐसा जो कहा गया है उससे कुछ विद्वान्‌ यह भाव लेते हैं के रा 
द्रव्यों में ही रहती है। दूसरे विद्वान्‌ यह भाव मानते हैं कि शक्ति सभी द्रव्य 
है। ऐसा कोई द्रव्य नहों, जिसमें कुछ न कुछ शक्ति न हो। इस श्रीया 


यई 
का यह भाव नहीं कि शक्ति उद्रव्यों में नही है। अत एव श्री Fe प 
कहा है कि शक्ति गुण होने पर भी गुण एवं कर्मों में भी रहती है। इस द्या 


वाले यह कृते हैं कि द्रव्य में विद्यमान शक्ति को लेकर दी उस द्रव्य 
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शक्तिरस्ति | एवं द्रेव्यमात्रे रुपादिष्वपीति बृत्तिस्तावद्यथाकथश्चिदस्तु | 
शक्तिमात्र साम्प्रदायिकमिति स्थितम्‌ । भाष्यकारैरपि शक्तिः शरीरनिरुपणे5- 
मिहिता--“अग्न्यादे! शृक्तिप्रतिवन्धादोष्ण्याद्यनुदयः? इति | 
नजु ` स्वशक्त्या वस्तु वस्तुताम्‌” इत्यत्र शक्तिशब्दः सहकायर्थतया 
स्थापितो भाष्यकारैः, यथा “स्वशक्त्या स्वकर्मणैव देवादिवस्तुताग्रापिं/” 
इति । तथा--“अघस्य विनाशकरणपुतपननायासतच्छक्तेविनाशकरणम्‌ 
शक्तिरपि परमपुरुषा प्रीतिरेव” इत्युक्तम्‌ । तथा भगवता पराशरेणापि-- | 
विष्णुशक्तिः परा प्रोक्ता क्षेत्रज्ञाख्या तथापरा । 
अविद्याकमसंज्ञान्या तृतीया शक्तिरिष्यते ॥ 
यया चेत्रज्ञशक्तिः सा वेष्टिता नृप सर्वगा । 
समस्ताः शक्तयश्चैता नुप यत्र प्रतिष्ठिताः ॥ 
तद्विश्वरुपबैरुप्य रुपमन्यद्वरेमहत्‌ । 
परस्य ब्रह्मणः शक्तिस्तथेदमखिलं जगत्‌ ॥ 


रूपादि गुण शक्त होते हैं, साच्चात्सम्बन्ध से रूपादि गुणों में शक्ति नहीं रहती है। दूसरे 
पक्ष वाले यह कहते हैं कि रूपादि गुणों में भी शक्ति रहती है । इस प्रकार चाहे केवल 
र्यो में दी शक्ति रहे, चाहे रूपादि में भी रहे। इतने में मतभेद नहीं है कि शक्ति पदार्थ 
सम्प्रदाय सं माना जाता है। श्रीभाष्यकार ने शरीर के निरूपण में शक्ति का इस प्रकार 
उल्लेख किया है कि प्रतिबन्धक से अग्नि आदि. की शक्ति प्रतिबद्ध हो जाती है, अत एव 
औष्ण्य इत्यादि नहीं होता है । इस प्रकार भाष्यकार ने शक्ति को स्वीकार किया है। 

“ननु स्वशक्तया? इत्यादि | प्रश्न--शक्ति नामक एक अतिरिक्त अद्रव्य मानना 
उचित नहीं है, क्योंकि भ्रीमाष्यकार ने “स्वशक्तथा वस्तु वस्तुताम्‌” इस वचनखण्ड 
की व्याख्या में यह कहते हुए--कि स्वशक्ति अर्थात्‌ अपने कार्य से ही देवादि रूप 
मास होती है--शक्ति शब्द को सहकारिकारण का वाचकं माना है, क्योंकि सृष्टि में 
कायसहकारिकारण है । श्रीमाष्यकार ने यह भी कहा है कि ब्रह्मविद्या सञ्चित प्राचीन 
पाप कर्मों को जो नष्ट करती है, उसका भाव यही है कि उन पापों से उन्न 
शक्ति को नष्ट करती है, पाप कर्मों से उत्पन्न होने वाली जो परमपुरुष 
की अप्रतीति है, वही वह शक्ति है । भाष्यकार ने प्रथम कथन में कर्मों को 
जीवों की शक्ति कहा है, तया परमपुरुष को प्रीति एवं अप्रतीति को कम शक्ति कहा है। 
इससे यही सिद्ध होता है कि श्रीमाष्यकार अतिरिक्त शक्ति को नहीं मानते । भगवान्‌ 
पराशर ने “विष्णुशक्तिः परा प्रोक्ता” इत्यादि श्लोकों से यह प्रतिपादन करते हुए कि 
उक्तास्सस्वरूप श्रीविष्णु भगवान्‌ की परा शक्ति है और बद्धात्मस्वरूप अपरा शक्ति है, इसी 
मकार कमशान्द से कही जाने बाली अविद्या तीसरी शक्ति मानी जाती दै । दे राजन्‌! निस 
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इत्यादिपु शक्तिशब्दो हाषरथक्सिद्धविशेषणमात्रे प्रयुक्त; । 
तथा वेदार्थसंग्रहे “शक्तयः सर्वभावनामचिन्त्य” इत्यस्य व्याख्याने-- 
“अतौ विचित्रानन्तशक्तियुक्तं ब्रह्मेत्यर्थः” इत्युक्त्वा तदाह--“जगदेत- 
न्महाश्र्य॑ रूपं यस्य महात्मनः । तेनाधर्यपरेणाइ भवता कृषण 
सङ्गतः ॥” इत्युदाहृतम्‌ । तत्र च शक्तिशब्दार्थतया “जगदेतन्महाश्वं 
रुप यस्य” इत्युक्त्या नातिरिक्ता शक्तिरिष्यत इत्यवगभ्यते । स्यादेवम्‌, 
नेतावता शक्तिलद्षणधर्मविशेषस्यानभिमतत्मसिद्धि; मणिमन्त्रादिगरतिः 
बन्धाईतया दाह्दादिकार्यहेतुभृतायाः शक्तेः साचादुकतरयात्‌ । गोण्या 
लक्षणया वा वृस्या तत्र तत्र शक्तिशब्दप्रयोगास्तु न तदठस्तूनां शक्तिः 
रूपत्वप्रतिपादनपरा! । कर्मणां जीवशक्तित्रव्यपदेशः परमपुरुषग्रीत्य- 
परीत्योः कमंशक्तित्वव्यपदेशश्च तत्तदधीनोत्पत्तित्वेन तततत्पारतन्त्यः 
मात्रात्‌ । अत एव क्षेत्रज्ञविद्यादीनाँ जगतश्च प्रत्रह्मशक्तित्वव्यपदेशो5पि, 
निरतिशयशक्तिमूलल्ाद्दा । अत्र विष्णोः शक्तित्वव्यपदेशस्तु शक्ति 
तृतीय शक्ति से विशिष्ट होकर बद्धजीवरूपी क्षेत्रशशक्ति सत्र शरीरों में स्थित रहती दै। 


` तथा ये सम्पूर्ण शक्तियाँ जिसमें प्रतिष्ठित हैं, वह भ्रीहरि भगवान का खू महान्‌ ६। 


एवं विश्वरूप से बिलक्षण है । वह दूसरा ही कोई तत्व है । सम्पूर्ण जगत्‌ उसी प्रकार परब्रह्म 
की शक्ति है, निस प्रकार प्रभा दीप की शक्ति है-उस अप्रथक्‌ सिद्ध विशेषण मै 
धर्मी को छोड़कर कमी रह नहीं सकता है - शक्ति शब्द का प्रयोग किया है। शरीवेदाथसगइ 
में मी श्रीरामानुजस्वामीजी ने “शक्तयः सर्वभावानामचिस्त्यज्ञानगोचराः ईय 
की व्याख्या सें यह कह कर-कि अतः ब्रह्म विचित्र अनन्त शक्तियों से युक्त 
बतलाया है कि यह. अर्थ “जगदेतम्महाश्चर्यम्‌? इस वचन से भी कहा गया है। उस 
बचन का यह अर्थ है कि दे श्रीकृष्ण | यह महान्‌ आश्चयंयुक्त जगत्‌ 
अर्थात्‌ आपका शरीर है, आश्चयौं में श्रेष्ठ उस आपसे मैं मिल गया हूँ । वहं 
के रूप में महाश्रर्य जगद्रूपी शरीर का वर्णन किया गया है। इससे यही विदित दो त 
श्रीपराशर और श्रीमाष्यकार इत्यादि को अतिरिक्त शक्ति सम्मत नहीं है, ऐसी be 
में अतिरिक्त शक्ति कैसे मानी जा सकती है? उत्तर भल्ले ही श्रीपराशर 4 ह र 
इत्यादि का कयन इस प्रकार का हो, परन्तु उससे यह सिद्ध नहीं होगा कि उनको न 
नामक धर्मविशेष अभिमत नहीं है, क्योकि भीमाष्यकार ने यह स्पट कहा है कि होने 
आदि में दाहादिकार्थदेतुभूत शक्ति निहित है, वह मणिमन्त्र आदि से या 
योग्य है। जहाँ तहाँ विभिन्न वस्तुओं में गोणी इत्ति अथवा लक्षणा से जोडा ते हैं। 
प्रयोग हुए. हैं, वे उन वस्तुओं के शक्तिरूपत्व को बतलाने में ताल नहीं २. 
: अप्रीति को क 


कमो को 2,171 करीन श ८परमपपुख, सवा टी त 


~ 
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शक्तिमतोरभेदोपचारात्‌ । यत्त “विचित्रानन्तशक्तियुक्तम” इत्यत्र 
“जगदेतन्महाश्चयंम्‌” इति बचनोदाहरणं तत्र बिचित्रजगस्म्रष्टतया विचित्रः 
शक्तियुक्ततोपपादनाथम्‌ । अतो न कश्चिद्विरोध इति । अतः शक्तिर्नाम 
धर्मविशेषः सिद्ध; । 
( गुरुत्वनिरूपणम्‌ ) 

स्वृतःपतनहेतुस्वभातरों गुरुम । तच्च सलिलप्रथिवीगतम्‌ । पतन- 
करप्यस्‌ । तोरनादिदशायां स्पाशनम्रस्यच्षमपीति केचित्‌ । तोलनादेश्च 
सहकारित्वात्‌ पयनतोरध्वभागस्पर्शे तदनुपलम्भो न दोषः । अन्यथा मातृ- 
पितृसम्बन्धग्रहणसापेत्षे ्ह्मणत्वादाबग्नत्यत्षत्वापातादिति । अन्ये त्वाहुः 
नास्ति पथिवीसलिलस्वरूपातिरिक्तं गुरुत्वम्‌ । स्वरूपादेवाग्रतिबद्वात्तयोः 


शक्ति इसीलिये कहा गया है। कमं की उत्पत्ति जीव के अधीन होने से कर्म जीव का 
परतन्त्र है, तथा परमपुरुष की प्रीति एवं अप्रीति की उत्त्ति कर्म के अधीन होने से 
कम के परतन्त्र है। इस परतन्त्रतामात्र को लेकर ही उन्हें शक्ति कहा गया है। पह 
के परतन्त्र होने से ही जीव अविद्या इत्यादि और जगत्‌ को परब्रह्म की शक्ति कहा 
गया है, अथवा परत्रह्म की अपार शक्ति इनका मूल है, अत एवं जीव, अविद्या और 
जगत्‌ परब्र की शक्ति कहा गया है। शक्ति और शक्ति वाले में अभेद को आरोपित 
करके विष्णु भगवान्‌ को यहाँ शक्ति कहा गया है। परब्रह्म विचित्रानन्त शक्तियुक्त है | 
इस अर्थ के प्रसङ्ग में “जगदेतन्महाश्रयंम्‌” इस वचन को जो उद्धृत किया गया है, 
वह इस अथ का उपपादन करने के लिये किया गया है । बिचित्र जगत्‌ के सृष्टिकर्ता 
होने से परब्रह्म विचित्र शक्तियों से युक्त हैं। अतः कोई विरोध नहीं है। इस विवेचन 
से यह सिद्ध हुआ कि शक्ति नामक धमं विशेष है | उसका निराकरण नहीं हो सकता । 
( गुरुत्व का निरूपण ) 


स्वतः पतन! इत्यादि। स्वतः गिरने का हेतु जो स्वभाव है, वह गुरुत्व है। वह 

गुरुत्त जल और प्रथिवी में रहता है, क्योंकि ये दोनों ही पतनशील हैं। पतन क्रिया का 
असाधारण कारण कुछ होना चाहिये, वह गुरुत्व है, इस प्रकार गुरुत्व अनुमान से 
विदित होता है। कतिपय विद्वान्‌ यह मानते हैं कि तोलने इत्यादि के समय में यह 
रुर्त्व ल्यगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष भी होता है। गुरुत्व को प्रत्यक्ष करने में तोलना इत्यादि 
सहकारिकारण है । अत एव बिना तौले किसी पदार्थ के प्रान्त भाग और ऊध्वं माग का 
स्पशे करने पर गुरुत्व प्रत्यक्ष. विदित नहीं होता है। इससे कोई दोष नहीं, क्योंकि गुरुत्व 
मत्यक्ष करने के लिये तोल्नन इत्यादि सहकारिकारण है। सहकारिकारण न होने से ही 
वहाँ गुरुत्व प्रत्यक्ष नहीं होता है। यदि तोलन इत्यादि सहकारिकारण की अपेक्षा रखने 
दी गुरुत्व प्रत्यक्ष न होगा तो मातृःपितुसम्बन्धञ्ञानरूपी सहकारिकारण उपस्थित 
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६२२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अर्प 
पतनसिद्विः | स्वमावादेव ह्यधिकशुरुत्वस्यापि पतनहेतुत्वम्‌ | स च 
७. ल्दि ०५ 
स्रभाव; स्वरूपस्यैवास्तु लाघवात्‌। पतनतारतम्यपलादिनियमोः्प्यवयवा- 
७ न्यू CNM $ चे ¢ Ne ड 
घिक्यन्यूनतानिबन्धनः । तदलुगुणतयेव दि . पलादिनियमं स्मरतारोऽप 
निबध्नन्ति | उक्तं च न्यायतच्वे प्रमेयपादसपतमाधिकरणे “अधःपतनः 
सत्रभावात्म गुरुत्वम्‌ । तदभावो लघुत्वम्‌" इति । यदि च पतनात्‌ किञ्चित्‌ 
~ ° 6 ~ 0 [1 
स्वरुपातिरिक्त कर्प्यते, तह्यू ध्वज्वलनातयक्पतनाभ्या दहनपतनयोरपि 
इयमपि स्यात्‌ । स्वभावादषृष्टादीश्वरसङ्कख्पाच्छक्तिविशेपाद्वा तत्सिद्विरिति 
चेत्‌; तत्रापि तथा स्यादविशेषात्‌ । एतदभिप्रायेण तरवो क्तम्‌--“्रितरिधं 
गुरुम्‌ -उ्वतिर्यंगधोमेदेन । वास्बग्निजलानि तिर्यगूरध्वाधोगुरूणि" 
इति । भूतद्मयनिष्ठत्वं तेषामचुपपन्नमिति चेत्‌, भवदभिमतस्य वा कथमुप- 
होने पर जो ब्राह्मणत्व इत्यादि जाति प्रत्यक्ष होती हैं, वे भी प्रत्यक्ष न होंगी। अतः 
मानना होगा कि सहकारिकारण की अपेक्षा होने पर भौ वस्तु का प्रत्यक्ष मानने में कोई 
अनुपपत्ति नहीँ । यह अतिरिक्त गुरुत्व मानने वालों का मत है । दूसरे वादी यह कहते 
हैं कि प्रथिवी और जल्ल के स्वरूप से अतिरिक्त गुरुत्व नामक गुण हैं ही नहीं | प्रतिबन्धक 
रहित पृथिवीस्वरूप और जल्लस्वरूप से ही प्रथिवी और जल का पतन होता है, जहाँ 
शिक्य इत्यादि में निहित दधि-भाण्ड इत्यादि का पतन नहीं होता है, वहाँ शिक्य इत्यादि 
को प्रतिबन्धक समझना चाहिये । अतिरिक्त गुरुत्व वादियों के मत में अतिरिक्त गुरुत जो 
पतन का कारण बनता है, वहाँ गुरुत्व के स्वभाव को ही प्रयोजक मानना पड़ता | 
वैसा स्वभाव प्रथिवीस्वरूप और जलस्वरूप का ही माना जाय, यही उचित है, क्योंकि 
इसमें लाघव है। अवयवों के आधिक्य और न्यूनता के कारण ही पतन क्रिया 
तारतम्य और पल इत्यादि का नियम हुआ करता है। स्मृतिप्रणेता महर्षिगण अवरो 
के आधिक्य और न्यूनता के अनुसार ही पलादि नियम का प्रतिपादन करते हैं । न्याय" 
तत्त्व में प्रमेयपाद ससमाधिकरण में यह कहा गया है कि नीचे गिरने वाली वस्तुओं र 
जो स्वभाव है, वहो गुरुत्व है। इस गुरुत्व का अमाव ही ढघुत्व है। यदि पतन ह 
देखकर बस्तुस्वरूपातिरिक्त गुरुत्व की कल्पना की जाय, तो ग्नि के ऊर्ध्वज्बलन श्र 
बायु के तियंगगमन को देखकर अग्नि और वायु में भी स्वरूपातिरिक एक एक गुण 
की कल्पना करनी होगी । यदि कहें कि स्वभाव, अइए, ईश्‍्वर-सङ्कलप अथवा र द 
इनमें किसी एक कारण से अग्नि का उष्वज्वलन तथा वाझु का विश 
जायगा, यहाँ अतिरिक्त गुण मानने की आवश्यकता नहीं, तम तो पृथिवी शै 
भी अतिरिक्त गुण मानने की आवश्यकता नहीं, स्वभाव और अह इत्यादि से ६ 
और जल में पतन सम्पन्न हो जायगा। इसी अभिप्राय से ही वहीं ल 
पाद सक्षमाधिकरण में यह कहा गया है कि गुरुत्व तीन प्रकार का है १ 2 जु का 
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पद्यते ! स्वभावादिति चेत्‌, तुर्यम्‌ । यथा चो्व॑ज्वनस्पेकभूतावान्तर- 
व्यक्तिषु बह्वीषु इत्ति, तथाऽत्रापीति भाव्यम्‌ । सलिलमेच चास्माकमव- 
स्थान्तरापन्नं पृथिचीत्यतोऽपि न दोपः । तोलनादाबपि प्रत्यच्षत आक्रमणः 
बुपलभ्यते, यथा वाय्वादिभिरभिघातादिः | तावतैव च तत्रापि गुरुत्व- 
व्यवहार; | उपलभ्यते चैतद्वलवता पुरुषेणाक्रम्यमाणेञ्तिगुरुतवप्रत्ययात्‌ 
तस्मिन्नेव च मन्दमाक्रामति मान्दव्यवहारात्‌ । अतोञ्नु्षानतः परस्यचषतो 
वा न भवदभिमतगुरुत्वसिद्विः | अस्तु तहि सलिलप्रथिवीसाधारण उप- 
लभ्यमानो रसादिरिव पतनहेतुरिति चेन्न; तत्रानलुविधानात्पतनतारतम्यस्य, 


तियंग्गमन होता है, अग्नि में ऊध्ब॑गुरुत्व है, अत एवं अग्नि में उष्ठज्वलन होता है। 
जल ओर प्रथिवी में अधोगुरुत्व होता है, जिससे उसका नीचे पतन होता है। न्यायतत्तकार 
के इस कथन के अतिरिक्त गुरुत्व को स्थापना में तास्थ नहीं है, किन्तु अग्नि के 
ऊध्वज्वलन और वायु के तियंगूगमन की प्रतिबन्दी देकर स्वभाव, अहृष्ट, ईश्वर-संकल्प 
और शक्तिविशेष इनमें किसी से ऊर्ध्वंजलन तियंगूगमन और पतन की सिद्धि के प्रतिपादन 
में ही तात्पय है। प्रश्न--स्वमाव और अदष्ट इत्यादि एक एक का असाधारण धर्म है, 
वे दोनों भूतों में रहें, यह अनुपपन्न है | उत्तर-आपने बिस अतिरिक्त शुसत्व को माना 
है, वह भी दोनों भूतों में कैसे रह सकता है! यदि कहो कि अतिरिक्त गुरुत्व का खमाव 
ही यह है, जिससे वह दोनों भूतों में रहता है, तब तो यह भी कहा जा सकता है, कि 
स्वभाव और अद्ृष्ट इत्यादि का भी वैसा ही स्वमाव है, जिससे वे दोनों भूतों में रहते हैं । 
जिस प्रकार एक अग्नि नामक भूत के अवान्तर अनेक व्यक्तियों में ऊ्ध्व्वलनन रहता 
है, उसी प्रकार स्वभाव इत्यादि भी अनेक भूतो में रहें, इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं है | 
हमारे मतमें जल ही अवस्थान्तर को पाकर प्रथिवी बन जाता है । अतः भूतद्वय मानकर 
चचां करना निरर्थक है। यह जो कहा जाता है, कि तोलते समय अतिरिक्त गुरव प्रत्यक्ष 
होता है, तो यह कथन मी समीचीन नहीं, क्योंकि तोन इत्यादि दशा में उस वस्तु से होने 
वाला आक्रमण ही उसी प्रकार प्रत्यक्ष होता है, जिस प्रकार वायु आदि से होने वाला 
त संयोग इत्यादि प्रत्यक्ष होता है। जिस प्रकार गुरुत्वशून्य वायु से होने बाला 
अभिषातमात्र प्रत्यक्ष होता है, उसी प्रकार तोलते समय हाथ से ऊपर फेके हुए पदार्थ के 
हाथ में पुनः गिरने पर आक्रमण मात्र प्रत्यक्ष से अनुभूत होता है, अतिरिक्त गुरुत्व का प्रत्यक्ष 
नहीं होता है। उस आक्रमण मात्र को लेकर ही उन पदार्थो में गुरुव का ब्यवहार होता 
। यह सबका अनुभव है कि बलवान्‌ पुरुष जब जोर से आक्रमण करता है, तब 
आक्रान्त पुरुष अत्यन्त गुरुत्व का अनुभव करता है, तथा वही बलवान्‌ पुरुष जब धीरे से 
आक्रमण करता है, तन्न मन्द्शुसत्व का अनुभव एवं ब्यवहार होता है, आक्रमण से 
अतिरिक्त गुरुत्व है ही नही । इससे फलित होता है कि वेशेषिकों का अभिमत अतिरिक्त 
शुरू गुण प्रत्यक्ष अथवा अनुमान से सिद्ध नहीं होता । प्रश्न--यदि अतिरिक्त गुरुत्व 
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म वैपरीत्योपलम्भाच । किं तहि वस्तुतो गुरुत्वम्‌ ? श्रूयताम्‌ । शक्त्यनब्यु- 
पगमपच्चे विलक्षणं स्तरूपमेव । तदभ्युपगमपक्षे तद्विशेष एव; सत्र 
ेतत्वनिवीहकतयाऽभ्युपगतायास्तस्या एवात्रापि स्वीकतुपुचितस्वादिति | 
यत्तु यांख्यैस्तमःकार्यतया पृथिवीजलयोः पतनहेतुयुरु्रलक्षणो शुणतरिशेपोऽ 
भ्युपगम्यते , तैस्तेजशपवनयो रु्वतियगुगमनहेतुतया सन्वकार्यो लघुख- 
लक्षणों गुणविशेषोऽभ्युपशन्तव्यः । किन्तु हेतुना येन प्रथिव्यादिषु गुरुत- 
रघुत्वयोनियम॑ वदसि, अनेनेव हेतुना पतनादिकार्यनियमोऽस्तु; मधे 
गुणान्तरकर्पनं गुरुतरम्‌ । अतो गुरुत्वगुणकल्पनं गुरुत्वपराहतमिति । 
( द्रचत्वनिरूपणम्‌ ) 
दरवत्वग्रत्ययविषयो द्रवत्वम्‌ | त्च स्यन्दननिदानस्‌ | न जलमात्रवृत्ति, 
पार्थिवतेजसेष्वपि च्रकाञ्चनादिदरव्येषु तदुपलम्भात्‌। ढिधा चेदम्‌ , सांसिद्िक 


नहीं मानने का है तो जल और प्रथिवी में रहने वाले साधारण गुण रसादि पतन के हेतु 
क्यों न माने जायें! उत्तर--रसादि को गुरुत्वरूप में मानना उचित नहीं, क्योकि रसादि 
तारतम्य के अनुसार पतन का तारतम्य नहीं देखने में आता, विपरीत ही देखने में 
आता है, क्योंकि रसादि न्यून होने पर अधिक अवयववाले पदार्थ का पतन अधिक होता 
है, तथा रसादि अधिक होने पर न्यून अवयव वाले पदार्थ का पतन कम ही होता है। 
्रदन--त वास्तव सें गुरत्व कौन पदार्थ है १ उत्तर-शक्ति को न मानने वाले के मत 
में उन उन पदार्थों का विलक्षण स्वरूप ही गुरुत्व है। शक्ति को मानने वालों के मत 
में शक्ति विशेष ही गुरुत्व है। जो शक्ति सर्वत्र कारणत्व का निर्वाद करने वाली मानी 
जाती है, उसे पतन के कारणरूप में मानना उचित है। सांख्यों ने जो यह मारो 
है कि पृथिवी और जल में पतन का कारण एक गुरुत्त नामक गुणविशेष है, वो १६ 
तमोगुण का कार्य है। इस पर उनसे हमें यही कहना है कितबतो उ 
चाहिये कि तेज और वायु में अध्वंगमन और तियंगगमन का है 
नामक गुणविशेष है, जो सत्वगुण का कार्य है। वे लघुत्व को गुण रूप में बया नो 
मानते हैं । किञ्च, जिस देतु से प्रथिवी आदि में गुरुत्व एवं लड का नियम कहे छ. 
उसी देतु से पतन आदि का नियम क्यों न हो । मध्य में गुरुत्व नामक गुणान्तर की र 
में ही गौरवदोष है। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि शुरेस नामक सुण 
कल्पना गौरवदोष के कारण खण्डित हो जाती है | 

[ ( द्रवस्व का निरूपण ) रव 
३ “द्रवत्वप्रत्यय' इत्यादि | जो पदार्थ द्रवस्वप्रतीति का विषय होता हा द्रवत्वे 
` है, यह द्रवत्व का लक्षण है। जल जो बहता दै, उसका का. वाला धर्म नही है, 


Eh पर R= 1 > ही, ै रह 2! 
€ | होने से (जल, बहता द, मल्‌, केवल, जल मात्र में ही 
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पाकजमेदात्‌ । सलिले सांसिद्धिकम्‌ । एथिवीतेजसोः पाकजमिति। यद्वा 
सउल एव. द्रवत्वम्‌ । काश्चनादिदरव्येषु पलिलनिष्ठमेव तदुपलभ्यते, 
पश्चसूतमयरवात्‌ सबंधां कदाचित्तदंशोङ्कवसिद्धेः | तदिदं मृगसलिल- 
ृत्तान्ते भगवता भाष्यकारेण दशितम्‌ | तथाप्येतन्न जलत्वमात्रम्‌; तस्य 
करकादवस्थायां काठिन्योपलम्भात्‌ । अन्ये त्वाहुः--सलिलनिष्ठमेव द्रव॒त्व- 
मिति यदुक्तम्‌, तत्सापूक्तम्‌ । सलिलत्वमात्रातिरिक्तमिति कुतः सिद्धम ? 
स्यन्दनहेतुतया तत्कल्पनमिति चेत्‌ / तदापि तत एव किं न स्यात्‌ १ 
अग्निरुष्ण इत्यादिवद्‌ द्रवं जलमिति विशेषणतया स्फुरणादतिरिक्तत्वमिति 


्रत्युत परथिवी और तेज में रहा करता है, क्योंकि पार्थिव क्षीर और तैजस स्वर्ण इत्यादि 
में द्रवत्व देखने में आता है। यह द्रवत्व दो प्रकार का है--( १ ) एक स्वाभाविक और 
- दूसरा (२) पाकज। जल में स्वाभाविक द्रवस्व रहता है। पृथिवी और तेज में पाक से उत्पन्न 
होने वाला द्रवत्व रहता है। यह एक पश्च है। दूसरा पक्ष यह है कि जल में ही द्रवत्व 
रहता है। सुवर्ण इत्यादि द्रव्यो में वही द्रवत्व दिखाई देता है, जो सुवर्ण आदि में 
स्थित जलांश में विद्यमान है। क्‍योंकि सभी पदार्थ पञ्च भूतों से बने हैं, अतः किसी 
किसी समय में उन भूतांशों का आविर्माव हो जाता है। इस अर्थ का श्रीमाष्यकार ने 
सृगजलबृत्तान्त में इस प्रकार प्रतिपादन किया है कि तैजस मृगमरीचिका में भी जलांश 
विद्यमान है, बही दूर से देखने वालों को प्रतीत होता है, क्योंकि सभी पदार्थ पञ्च भूतों 
से बने हैं| प्रशन--यदि द्रवत्व जल मात्र में रहने वाला धमं है, तो इसे केवल जलत्वरूप 
ही मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर--क्योंकि जब जल करकावस्था को प्राप्त होता है, 
तब काठिन्य का ही अनुभष होता है, द्रवत्व का नहीं। करका में द्रवत्व का अनुभव न 
होने पर भी जलत्व का अनुभव होता है। अ्रतः द्रवत्व और जलत्व एक पदार्थं नहं 
माने जा सकते। यह कुछ वादियों का मत है। दूसरे वादी यह कहते हैं कि जलमें 
ही द्रवत्व रहता है, यह जो कहा गया है, वह समीचीन ही कहा गया है। वह हमे 
वा है, परन्तु वह द्रवत्व जलत्व से भिन्न है, यह कहाँ से गा होता है ! यदि कहो 
के जल के बहने का कारण होना चाहिये, वह द्रवत्व ही दै । इस प्रकार जल्वस्यन्दन 
के हेतु के रुप में द्रव की कल्पना की जाती है। तब तो हम यह पूछ सकते हैं कि जल में 
जो जलत्व है, उसके कारण जल में स्यन्दन क्रिया क्यों नहीँ उत्पन्न होती? यदि कही कि 
जिस प्रकार अग्नि उष्ण है? इस प्रतीतिं के अनुसार उष्णत्व अग्नित्व से भिन्न माना 
जाता है, उसी प्रकार “चल द्रव है? इस प्रतीति के अनुसार विशेषण रूप में प्रतीत 
होने वाला द्रवस्व भी जलत्व से भिन्न ही होगा, उसे भिन्न दी मानना चाहिये । तब तो 
हम यह कहेंगे कि जिस प्रकार काठिन्य वह सन्निवेश विशेष हो, अर्थात्‌ अवयबरचना 
विशेष ही है, उससे भिन्न नहीं दै । उसी प्रकार द्रव भी जल में विद्यमान वह संस्थान 
विशेष, अर्थात्‌ अवयव सन्निवेश विशेष ही है, जो जल में व्याति रखता है। इस प्रकार 
७६ 
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६२६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रबयपरि्द्ः 


चेत, अस्त्वेवमतिरेकः | तथापि जलस्वपर्यंवसितसंस्थान विशेपोऽय निहि 
यथोपलम्भमन्गी क्रियताम्‌ , यथा काठिन्यम्‌ । स्पर्शेविशेपः काठिन्यमिति 
चेत्‌, अत्रापि तथाऽस्त्वविशेषात्‌ । न च केबलं स्पर्शीविशेपः काठिन्यम्‌; 
° 0 6५ रू ०१ 
संयोगबिशेषसापेचः प्रथिवीत्वैकाथंसमवायी स्पशबिशेपः, द्रवत्वं तु 
निम्मोन्नतिलेशरहितसंयोगविशेपः । उक्त च न्यायतच्वे प्रमेयपादसप्तमाधि- 
करणे--“विरलसंयोगप्रयुक्तर्पशों सदुः । नििरलसंयोगग्रयुक्तस्पशः 
कठिनः” इति । निम्नोन्नतिलेशरहितसंयोग एव किंनिबन्धनः ? इति 
चेत्‌ , जलत्वनिवन्धन एंबेति मन्वीथाः.। जलत्वं नाम किमिति चेत्‌! 
झनुभव के अनुसार द्रवच को संस्थानविशेष ही मानना चाहिये। प्रश्‍न-- काठिन्य 
संस्थानविशेष नहीं, किन्तु स्पशे विशेष है। उत्तर--तब तो द्रवत्व भी स्पशविशेष 
ही माना जाय । द्रवत्व को अलग गुण मानना अनुचित है। यही तो हमारा मत है। 
चाहे द्रवत्व संस्थान विशेष हो अथवा स्पर्शविशेष, इनमें कोई भी बात इमे मान्य 
है। वास्तव में विचार करने पर यही मानना उचित है कि केवल स्पशविशेष 
काठिन्य नहीं है, किन्तु वह स्पशंविशेष काठिन्य है, जो प्रथिवीत्व के साथ पृयिवी में 
रहने वाला है, तथा अबयवों के संयोगविशेष की अपेक्षा रखता है। वह त्वगिनदरय 
मात्र से ग्रहीत होता है। अतः उसे सशंविशेष मानना ही उचित है, किन्तु द्रवत 
अवयवों का वह संयोगविशेष है, जिसमें संयुज्यमान अवयवों में एक अवयव ऊँचा आ. 
दूसरा श्रवयव नीचा ऐसा नहीं होता | यह द्रवत्व त्वगिन्द्रिय एवं चक्तुरिन्द्रिय से पप्य 
होता है । चक्षुरिन्द्रिय से रह्म होने से द्ववत्व को संयोग ही मानना चाहिये, उसे स्पशः 
विशेष मानना उचित नहीं । न्यायतत्त में प्रमेयपाद सप्तमाधिकरण में यह कहा गया ई 
कि अवयवों में गाढ संयोग न हो, किन्तु विरल संयोग हो; उस विरल संयोग ह 
वाला जो सपश है, वह मुदु स्पश है| अवयवों में निरविरल संयोग हो अर्थात्‌ गाउ र 
हो, उससे होने वाला जो संयोग है, वह कठिन स्पर्श है । इस प्रकार न्यायतल छ. 
कहा गया है-। प्रश्न--जल्न में जो निम्नोन्नतिरहित संयोग दोता है, जिसे द्रवत्व म 
जाता है, उस संयोग का कारण क्या है! उत्तर-उम्रका कारण जलस्व ही दै छ. 
के कारण ही जल में वैसा संयोग हुआ करता है | प्रश्न--जलत्व क्या वर्ड है? ह! 
क्या आप संयोगविशेष से व्यतिरिक्त द्रवत्व को सिद्ध करने के लिये यह प्रश्न oe 
आप संयोगविशेष से अतिरिक्त द्रवत्व को न: मानते हों, तो जलत्व को मी 
_ अथवा जैसा अतिरिक्त जलत्व को मानते हैं, वैसे ही अतिरिक्त द्रवत्व को मी 
प्रश्न के प्रति हमें यह उत्तर देना है कि आपके प्रश्‍न के ये दोनों भाव न 
जलत्व और द्रवत्व को अलग अलग पदार्थ मानना भी युक्त नहीं ड से ही गई 
अतिरिक्त द्रवत्व को सिद्ध करने के लिये यह प्रश्न नहीं किया है, किन्‍्ठ | पतन 
वः किया है ४ कि जलत्व i कुला, स्त है (छर जन फे 12 तिथि 
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द्रवत्वसिद्धिरिति मन्यसे ? न चोभयमपि युज्यते | तथापि क्रिमिदं जलत्व- 
मितिं चेत्‌, जातिविशेषः | किं तस्य व्यञ्जकमिति चेत्‌, ताइशसंयोग- 
विशेषरूपबिशेषादि । तर्हि तदभ्युपगर्मेन जलत्वमपि परित्यज्यतामिति 
चेत्‌ , अस्तु; नेतावता द्रवत्वस्य बहिर्माच; | यदि द्रवत्त न स्यात्‌, क्षितिः 
तल इव सलिलेऽपि दुष्प्रवेशत्व॑ स्यादिति चेन्न; आकाशादिभिवरयभिचारात्‌ । 
स्पशवच्वे सतीति चेन्न; पवनातपादिभिव्येभिचारात्‌, तेषां प्रशिथिलस्वमाव- 
त्वात्‌, तदेव कथम्‌ १ सावकाशत्वात्तेषामिति चेन्न; अनुपलम्मात्‌। नहि 


जातिविशेष का व्यञ्जक कौन है! उत्तर- उपर्युक्त निम्नोन्नतिलेशरहित संयोगविशेष 
इत्यादि उस जलत्व जाति के व्यञ्जक हैं। प्रश्न--तब उन व्यञ्जकविशेषों को ही जल्वत्व 
जाति मानकर अतिरिक्त जलस्व जाति को त्याग दिया जाय | क्या आपत्ति है! उत्तर-- 
हाँ व्यञजक को जाति मान लिया जाय, इसमें हमें आपत्ति नहीं है। अतिरिक्त जलत्व 
के त्यागने के भय से अतिरिक्त द्रवत्वसिद्धि नहीं हो सकगी । उपर्युक्त दस अद्रव्यो से बहिभूत 
्रवत्व सिद्ध नहों होगा । उसका उनमें अन्तर्भाव होगा ही | प्रन-यदि जल में द्रवत्व 
नहीं होता तो उसमें प्रवेश नहीं हो सकेगा। जिस प्रकार द्रवस्वशल्य भूतल में प्रवेश 
नहीं होता, उसी प्रकार द्रवत्वशल्य होने पर जल में मी प्रवेश नदीं होना चाहिये, परन्तु 
प्रवेश होता है । अतः जल में द्रवत्व मानना चाहिये। उत्तर-आकाश आदि में द्रवत्व 
नहीं है, तो भी उसमें प्रवेश होता है। अतः आकाश आदि को लेकर व्यभिचार होगा | 
मश्न-हमारा अभिप्राय यही है कि स्पशवान्‌ होता हुआ जो पदार्थ द्रवत्व से शुन्य है, 
उसमें प्रवेश नहीं हो सकता। उत्तर- वायु और आतप इत्यादि स्पशे बाले तथा 
प्रेवस्व से शून्य हैं, तो भी उनमें प्रवेश होता दै, अतः बायु और आतप इत्यादि को लेकर 
- व्यभिचार होता है| प्रइन--वायु और आतप इत्यादि पदार्थ स्पशवान्‌ और द्रवत्तशल्य 
होने पर मी स्वभावतः शिथिल होकर रहने वाले द्रव्य हैं । अतः मले उनमें प्रवेश हो सके, 
परन्तु जो पदार्थ पृथिवी इत्यादि स्पर्श बाले और द्रवत्वशल्य होते हुए. प्रशिथिल नहीं 
९, उनमें प्रवेश नहां'होता। जल स्पर्शवाला और अप्रशियिल है । यदि वह द्रवलशय 
होता तो उसमें प्रवेश नहीं हो सकता, परन्तु प्रवेश होता दै । अतः उसमें द्रवत्व मानना , 
चाहिये | उत्तर-पहले आप यह सिद्ध करें कि पवन और आतप इत्यादि प्रशियि 

। प्र्न आतप और वायु इत्यादि अवकाश वाले पदार्थ है, अतः वे प्रशियिल हैं। 
उत्तर--वायु और आतप इत्यादि पदार्थ अवकाश वाले हैं, यह अर्थ योग्यानुपलब्धि से 
बाधित है, क्‍योंकि मध्याह के आतप में अणुमात्र भी आकाश हम लोग नहीं देखते। 
आतप के अवयव परस्पर में गाढ मिले हुए ही प्रतीत होते हैं। यदि ऐसा होने पर 
भी उनमें प्रवेश होने से उनमें अवकाश की कल्पना की जाय, तो जल में अवकाश का 
उपलम्मन होने पर भी प्रवेश सुकर होने से जल में अवकाश की कल्पना की जाय, उसमें 
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मध्यन्दिनातपे मात्रयाऽप्यवकाशणुपलभामहे । तथापि तदस्युपगमेष्त्रापि 
तद्भ्युपगम्यतामविशेषात्‌ । प्रवेशादियोग्यः समसंयोगविशेप एच क़िन्नि- 
बन्धन इति चेन्नः पवनातपादिभिः समाधानम्‌ | यत्त करकाद्यवस्थाया 
काठिन्योपलम्भाद्‌ जरत्वातिरिक्तं द्रवत्वमित्युक्तम , तदपि न; उपष्टम्भक 
भेदादेव तदानीं काठिन्योपछब्धेः। यथा काश्चनादितेजसाम्‌ । नहि तेजस! 
स्वतोऽन्यतो वा काठिन्यमस्ति। न च करकाद्यवस्थासु कस्यचिज्जल- 
प्रतीति; नापि बिह्रुतावस्थाया जलत्तद्रवत्ययोरन्यतराग्रतीतिः। 
येन व्यतिरेकोपलम्मः स्यात्‌ । अपर्यायत्वं कथमिति चेत्‌ , संयोगविशेपा- 
द्पाधिभेदादित्युक्तमेव । एतदेव वैशेषिकाद्य भिमतं द्रवत्वम्‌ । 


द्रवत्व को क्यों “माना जाय। प्रश्‍न--जल में प्रवेश आदि का प्रयोजक जो समसंयोग- 
विशेष अर्थात्‌ शियिल्ल अवयवों का संयोगविशेष रहता है, उसका प्रयोजक क्या है! 
द्रवत्व ही तो प्रयोजक होना चाहिये | उत्तर-- यहाँ पवन, आतप इत्यादि देखकर समाधान 
कर लेना चाहिये । पवन और आतप इत्यादि में जो प्रवेशयोग्य समसंयोगविशेष रहता है, वह 
उनमें स्वभाव सिद्ध है। उसमें द्रवत्व प्रयोजक नहीं है, क्योंकि उनमें द्रवत्व होता ही नहीं | 
ढसी प्रकार जल में भी द्रवत्व के न होने पर उस संयोग को स्वाभाविक समभना . 
चाहिये । कुछ वादियों ने यह जो कहा कि जब जल करका इत्यादि की अवस्था को प्रा 
होता है, उस समय भी उसमें जलत्व रहता है, परन्तु द्रवत्व का. अनुभव नहीं होता, 
काठिन्य का ही अनुभव होता है। इसलिये द्ववत्व को जल्नत्व से अतिरिक्त ही मानना चाहिये | 
उनका यह कथन समीचीन नहीं है, क्योंकि स्वर्ण इत्यादि तैजस पदार्थों में क 
उपष्टम्भक के कारण हुआ करता है, उसी प्रकार करका इत्यादि में भी काठिन्य गा 
के कारण ही हुआ करता है। तेज में स्वतः या कारणान्तर से काठिन्य की उप गल 
होती । सुवण आदि में काठिन्य उपष्टम्मक के कारण ही मानी जाती है, उसी 
करका आदि में भी उपष्टम्मक के कारण ही काठिन्य का अनुभव होता है। त होता | 
करका में द्रवत्व का अनुभव नहीं होता, उसी प्रकार जलत्व का भो अद्म ७ 

जन करका पिषल जाती है, तब जलत और द्रवस्व दोनों की प्रतीति होती है, उन ति 
एक की प्रतीति न होती हो ऐसी बात नहीं । अन्यतर की प्रतीति और व 

हो, तमो जजत्ब और द्रवत्व में भेद सिद्ध होगा । प्रश्न--यदि जलत्व और श स्थिर की 
पदार्थ है, तो जलशब्द और द्रव्यशब्द पर्याय बन जायेंगे | उनमें अपर्यायता 1 जायगा | 
जाय ! उत्तर--जलत्व यदि जाति है, तो द्रवत्व॒संयोगविशेष या स्पशविशेष म माना 
अतः अपर्यायत्व सिद्ध हो जायगा । यदि संयोगविशेषात्मक संस्थानविशेष को हो पाविक 
जाय, तो मी जिस प्रकार 'सास्नादिसंस्थानविशेष वाली गौ है! इस प्रयोग योग में मी 
भेद. को लेकर झपर्यायता मानी जाती है, उसी प्रकार “नल द्रव है! इस के माल 
औपाधिक भेद को लेकर अपर्यायता मानी जायगी। इस प्रकार वै मे नै 
द्रवत्व इमारे मत में स्परशविशेष, संयोगविशेष और जलत्व इनमें किसी एक 
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स ५४ In? १९६ 
( स्नेहनिरूपणम्‌ ) 

अथ स्नेहो निरूप्यते । स्नेहप्रत्ययविषयः स्नेहः । स जलैकबत्तिः | 
घृतादिषु संसगांद्‌ इश्यते । न चासौ द्रवत्वमात्रम्‌ , शातकुम्भादिद्रवाणां 
पांसुसंग्राहकत्वाभावात्‌ । नापि तोयत्वमात्रम्‌ , स्निण्धं तोयमिति प्रथगः 
व्यवहारात्‌ , जलव्रत्ययमन्तरेणापि मधूच्छिशदिष स्निग्धमिति प्रत्ययः 
दशनाच्च । तदेवं प्रत्यक्षसिद्धः सलिलैकवर्ती पांसुग्रहणहेतुः स्नेहाख्यो 
गुणोऽस्तीति वैशेषिकानुसारिणोऽस्मदीयाः । 

अन्ये त्वाहुः--स्निग्धमिति ग्रत्ययस्तावदस्त्येव | स च रुपस्पर्शविशेपा- 
दिष्वेत्र । नह्यन्यो शुणो विविच्योपलभ्यते । मासृण्यमात्रेण सलिलेऽपि 
स्निग्धप्रत्ययः। स काश्चनादिदरव्येष्वपि समः | यद्वा न कथिदपि सलिलं 

( स्नेहका निरूपण ) 

“अथ स्नेहो निरूप्यते’ इत्यादि। आगे स्नेह का निरूपण [किया जाता है। स्नेह 
का लक्षण यही है कि जो पदार्थ स्नेह प्रतीति का विषय हो, वह स्नेह है । वह स्नेह एक 
मात्र जल में रहता है। जल संसर्ग के कारण घृत आदि में अनुभूत होता है। यह स्नेह 
केवल द्रवत्वमात्र हो ऐसी बात नहीं, क्योंकि स्वर्ण इत्यादि का द्रव धूलों को 
इकट्ठा नहों करता है। अतः धूलों को इकट्ठा करने में उपयुक्त स्नेह को द्रवत्व से भिन्न 
समझना चाहिये । केवल जलत्वमात्र स्नेह नहीं माना जा सकता, क्योकि 'जल 
स्निग्ध है? इस प्रकार स्नेह को जजत्व से भिन्न मानकर व्यवहार किया जाता है। यदि 
उनमें भेद न हो तो उन पदों का सामानाधिकरण्य नहीं हो सकेगा । किञ्च, मधूच्छिष्ट 
इत्यादि के उपष्टम्भक जल के विषय में जलत्व प्रतीति न न होने पर भी उस जल में विद्यमान 
स्नेह को प्रतीति इस प्रकार होती है कि मधूच्छिश स्निग्ध है। जलत्व की प्रतीति न 
होने पर मी प्रतीति होने बाले स्नेह को अवश्य जलत्व से भिन्न दी मानना चाहिये। इस 
विवेचन से यह सिद्ध होता है कि केवल जल में रहने वाला तथा धूलों का ग्रहण करने 
वाल्ला स्नेह नामक गुण है, यह अर्थ प्रत्यक्ष प्रमाण सिद्ध है। इस प्रकार वेशेषिकों का 
अनुसरण करने वाले कई अस्मदीय विद्वान्‌ मानते हैं | यह एक मत है। 

“अन्ये लाहु? इत्यादि । दूसरे हमारे संप्रदायस्य विद्वान्‌ यह कहते हैं कि “यह 
पदार्थ स्निग्घ है? ऐसी प्रतीति अवश्य होती है। रूपविशेष और स्पशविशेष इत्यादि 
के विषय में वह स्निग्धत्व प्रतीति होती है । दूसरा कोई स्नेह नामक गुण स्पष्ट उपलब्ध 
नहीं होता । जल में जो स्निग्धत्व की प्रतीति होती है, वह केबल मासुण्य को लेकर होती 
है। माखण्य ऐसे स्पर्श को कहते हैं, जिससे ऐसे संयोग उतपन्न होते हैं कि संयुक्त पदार्थ 
अलग नहीं किये जा सकते | यह स्नेह स्वर्ण इत्यादि द्रव्यो में मी रहता है । यह एक मत 
है। दूसरा मत यह है कि “जल स्निग्ध है? ऐसा कोई भी नहीं जानता है, किन्तु “यह 
मृत्तिका स्निग्ध है? इस प्रकार मृत्तिका आदि के विषय में ही स्निग्धत्व की प्रतीति होती 
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६२० न्यायसिद्धाञ्जनेम [ अद्रव्यपरिच्छैद 


स्निग्धसिति जानाति । मृदादिरेव हि तथोपलभ्यते |,पांसुग्रहणमपि सलिलस््र- 
प्रयुक्तं सलिलत्वैकार्थसमवायिशक्तिविशेषत्रयुक्तं वा। अतः काञ्चनादि- 
द्रवाणामसंग्राहकत्वोपपत्तिः। किश्व, यदि संग्राहकत्वात्‌ सलिले स्नेहाख्यो 
गुणः स्वीक्रियते, विश्लेपफत्वादग्नों रौक्ष्याख्यं गुणान्तरमपि कि न 
कह्प्यते ! यदि तत्रोष्ण्यादिभिरेव विश्लेपादिसिद्धि3, तद्यत्रापि शैत्यादिभि- 
रे संग्रह इति कि न स्वीक्रियते? उक्तं च न्यायतत्ते प्रमेयपाद- 
` सप्तमाधिकरणे--/दुष्कर वियोगस्वभावसंयोगस्पशेत्व॑ पिच्छिलत्वम्‌ । सुकरः 
वियोगस्वभावसंयोगस्पशत्व॑ विश्लिष्टत्वम्‌” इति। यदि संग्रहात्‌ स्नेहसिद्धि, 
तहिं पनसनिर्यासादिष्वपि स करुप्येत, संग्रहातिरेकात्तेपामेव वा तत्क्लपि 
रुचिता । यद्वा चुम्बकशिलाया इच शक्तिविशेषात्‌ संग्राहकत्वमरतु | न च 
सलिलं संग्राहकमित्येव नियमञ्चुपलभामहे, शुष्कमृत्पिण्डादीनां सलिलः 
सेकेन ब्रिलयस्यापि दर्शनात्‌ । तस्मात्‌ सलिलस्वरूपमेव सहकारिविशेप- 


है। जल से धूलियों का जो संग्रह होता है, बह जलस्व के कारण होता है, अथवा 
जलत्व के साथ एक बस्तु जल में विद्यमान शक्तिविशेष से वह होता है। अत एब यई 
अर्थ उपपन्न होता है, जो खर्ण इत्यादि द्रव धूलो का रुग्राहक नहीं होते हैं। कि, 
धूलिसंग्राहक होने से जल में स्नेह नामक गुण की कल्पना की जाती है, तो अग्नि में 
विशलेषकत्व होने से ( क्योंकि अग्नि में पड़े हुए पदार्थ विझलेष को प्रास होते हैं) अग्नि 
में रक्षता नामक गुणान्तर की कल्पना क्यों न की जाय! यदि कहो वहाँ पर औष्ण्य 
आदि के कारण ही विश्लेष सिद्ध होता है, तो यहाँ मी शैत्य इत्यादि के कारण संग्रह होता 
है, ऐसा क्यों नहीं माना जाता। न्यायतत् में प्रमेयपाद ससमाधिकरण में यह थे 
कहा गया है कि जिस स्पर्श से संयोग होने पर उन वस्तुओं को अनायास छुड्टाया 
जा सकता, वह स्पश पिच्छिल कहलाता है । उदाइरण--गोंद वाले पनस फल के रा. 
हाथ का संयोग होने पर हाथ पनस फल से छुड़ाया नहीं जा सकता 
जिस स्पर्श से संयोग होने पर वे संयुक्त पदार्थ अनायास छुड़ाये जा गा 
हैं, वे स्पशं विरिलष्ठ स्पश कहलाते हैं । इस प्रकार न्‍्यायतत्त में कदी 
है । यदि संग्रह के कारण स्नेइ की सिद्धि हो, तो उस स्नेह को 'पनस” कटहर कें गोंद क 
में मानना चाहिये। किञ्च, कटर के गोंद से अधिक संग्रह होता है। अतः उसी को 
स्नेह को मानना चाहिये। जिस प्रकार चुम्बकशिल्ला शक्तिविशेष के कारण 

आकृष्ट करती है, उसी प्रकार जल भी शक्तिविशेष के कारण संग्राहक बने, यही उ हे 
किख्व, जलन संग्राहक ही है, ऐसा कोई नियम देखने में नहीं आता, क्योकि के किलर, 
इत्यादि में जल का सेक होने पर उनका विंशरण ही देखने में आता है। 
मानना चाहिये कि एक जलस्वरूप ही विभिन्न सहकारिकारणों को पार्क: स 
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षष्ठः ] भषाषानुवादसहितम्‌ ६३१ 


मासाद्य.संग्राहक विभेदकं चेति यथोपलम्भमन्गकार्यम्‌ । चेतनानां तु स्नेहः 
्रीतिरुपादित्सा वा, रौच्यमपि दुःखं जिहासा क्रोधो चा । अतो न 
गुणान्तरसि द्विरिति । , 
( वासनानिरूपणम्‌ ) 

अचुभवजा स्मृतिहेतुर्वासना | सा कार्यकरप्या । न तावदनुभवहेतुः 
स्मृतिः} तस्य चिरभ्वस्तत्वात्‌। नापि तदुपलच्षित आत्मादिः, प्रध्वस्तस्या- 
प्यज्ञायमानस्योपलक्षणतयापि कारणत्वासम्भवात्‌ । नापि तद्ध्वंसः; 
संस्कारश्रमोपाभातग्रसङ्गात्‌ । नापि सहृशदर्शनादि; केवलस्यातिप्रसल्नि- 
स्वात्‌, विशिष्टस्यासिद्धेः । अनुभवजनिताहृष्टविशेष इति चेत्‌; तर्हि 
सिद्धा वासना । सा पुण्यपापरूपा बा ततोऽन्या वेति विशेषः । तत्र न पूर्वा, 
विधिनिषेधागोचरेषु तदयोगात्‌ । अतो द्वितीयेव परिशिष्यते। सापि 


विभेदक होता है। अनुभवानुसार यही मानना उचित है। चेतनों में स्नेहगुण हुआ 
करता है, वह प्रीति अथवा अपनाने की इच्छा है । चेतनों में जो रुक्षता होती दै. . 
बह दुःख अथवा त्यागने की इच्छा अथवा क्रोध है। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है 
कि स्नेह नामक गुणान्तर सिद्ध नहीं होता । 
( चासना. का निरूपण ) 

“ञ्रनुभवजा? इत्यादि | संस्कार को वासना कहते हैं। उसका यह लक्षण है कि 
जो अनुभव से उत्सन्न हो तथा स्मृति .का उत्पादक हो वह वासना है। 
स्मृति के बल से वासना की कल्पना की जाती है । यदि वासना नहीं होती 
तो स्मृति उत्पन्न नहीं हो सकती। जिस प्रकार अन्यत्र कार्य को देखकर कारण का 
अनुमान किया जाता है, उसी प्रकार कार्य स्मृति को देखकर कारण वासना 
का अनुमान किया जाता है । सीधा अनुभव स्मृति का कारण नहीं हो सकता, क्योंकि 
अनुभव बहुत पहले ही उत्पन्न होकर नष्ट हो जाता है। आज स्मृति होती है, स्मृति के 
पूर्व क्षण में अनुभव नहीं रहता, अतः बह कारण नहीं बन सकता । अनुभव से उपलक्षित 
` आत्मा इत्यादि स्मृति का कारणं हो, अनुभव उपलक्ष बनकर कारण दो, यह पक्ष भी 
समीचीन नहीं है, क्योंकि प्रध्वंस अनुभव आत्मा का उपलक्षण नहीं बन सकता, क्योंकि 
प्रध्वस्त पदार्थ ज्ञायमान होने पर इतर व्यादृत्त उपलक्ष्य का शान कराता हुआ उपलच्ण 
बनता है । यदि वह प्रध्वस्त पदार्थ ज्ञानविषय हो, तो स्वयं ही समर में न आने वाला 
वह ग्रध्वस्त पदार्थं कैसे इतर व्यावृत्त उपलक्ष्य का ज्ञान करायेगा। कैसे उपलचण है! 
परकृत में प्रध्वस्त अनुभव स्मृति के पूर्व काल में जाना ही नहीं जाता, वह कैसे इतर 
व्यावृत्त उपलक्ष्य आत्मा का ज्ञान करा सकता है! अत एवं वह उपलक्षण बन नहीं 
सकृता, उपलक्षण बनकर स्मृति का कारण भी नहीं बन सकता। अनुभव का ध्वंस ही 


(७-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


६३२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ आद्रव्यपरिच्छेद: 


आधेयशक्ति्वा ततोञ्न्या वा, कार्यकारणादिप्रक्रिया सर्वा समा। सा 
चात्मनिष्ठा ज्ञानद्रव्यनिष्ठा वेत्येकदेशिविवादः । तत्रानुभवस्मत्यन्तरङ्ग- 
तवाद ज्ञानद्रव्यनिष्ठखमेवोचितम्‌ । यत्तु वरदषिष्णुमिश्रैरुक्तस्‌--“भावना- 
कस्पकप्रमाणेनेव स्थिास्माश्रयत्वकरपनात्‌, अस्थिरज्ञानाश्रयत्वस्य 
प्रमाणाभावात्‌” इति; तन्नून॑ परमतामिप्रायेणोक्तम्‌ । स्वेनेव ज्ञानस्य 
रव्यत्वनित्यत्ययोः समर्थनात्‌ । यदुक्त समन्वयाधिकरणे भेदामेदिमतद्षण- 
संस्कार माना जाय, यह पक्ष भी समीचीन नहीं, क्योकि ध्वंस का ध्वंस नहीं होता, परन्तु 
संस्कार का ही ध्वंस होता है। अत एव बाल्य में अनुभूत पदार्थ वार्धक्य में बहुत प्रयल 
करने पर मी स्मृत नहीं होते । कारण, संस्कार नष्ट हो गया । अतः अविनश्वर अनुभव ध्वंस 
तथा बिनषवर संस्कार कमी एक पदार्थं नहीं बन सकते | सहश वस्तुका दशन और 
सहचरित पदार्थं का दशन इत्यादि संस्कार नहीं माने जा सकते, क्योंकि यहाँ पर यह 
रकन उठता है-क्या केवल सहश दर्शन इत्यादि संस्कार बनकर स्मृति का कारण होते 
|? अथवा अनुमवविशिष्ट सहश इत्यादि संस्कार बनकर स्मृति के कारण होते हैं! 
प्रथम पक्ष समीचीन नहीं, क्येकिं जिस मनुष्य ने कभी गो को नहीं देखा है, वह गो 
सहश गवय को जब देखता है, तब सहशदर्शन है, गो का स्मरण करे, ऐसा अतिप्रसङ्ग 
होगा । दूसरा पक्ष भी समीचीन नहीं, क्योंकि जहाँ अनुभव के उत्तरकाल में कभी सहशदशन 
से स्मृति होती है, वहाँ अनुभव पहले ही नष्ट हो गया है, सहशदर्शन के समय में वह 
रहता नहीं। ऐसी स्थिति में वह सहशदर्शन अनुभवविशिष्ट कैसे बन सकता है! 
अतः द्वितीय पक्ष भी खण्डत हो गया। यदि कहा जाय हि अनुभव से उत्पन्न अद 
विशेष ही संस्कार है, तो हमें विशेष आपत्ति नहीं, क्योंकि अहष्टविशेष के रूप में वासना 
सिद्ध हो ही जाती है। हाँ, यह विचार यहाँ उपस्थित होता है कि वह अद विशेष रू 
वासना क्या पुण्यापुण्य रूप है, अत एव उससे मिन्न है? प्रथम पक्ष समीचीन ल 
क्योंकि विहित और निपिद्ध कर्मों से ही पुण्यापुण्यरूपी वासना उत्पन्न होती है| घटादि पदा 
नुभव न विदित है, न निषिद्ध है। इस -अनुभव से उतपन्न होने वाल वासना पुष्यापुल 
रूप नहीं हो सकती, वह उनसे मिन्न है। यह द्वितीय पक्ष ही बचता 020 स्वीकार्य 
चाहे वह वांसना आधेय शक्ति हो, अथवा उससे भिन्न हो, कार्य और कारण इसी 
की सभी प्रक्रिया दोनों पक्षों में समान रूप से मान्य है। कार्य स्मृति है, कारण तै 
है, यह अर्थ दोनों पक्ष वालों को मानना पड़ता है। वह वासना क्या आत्मा में रही ७ 
अथवा ज्ञान द्रव्य में रहती है! इस विषय में विशिष्ाद्वैत सिद्धान्त की ५ पका 
विद्वानों में मतभेद है। उसमें उचित यही है कि अनुभव और स्वति ब 
अवस्थाविशेष होने से जैसे शानद्रव्यनिष्ठ हैं, उसी प्रकार बासना भी शान्ति त 
भ्ीवरदविष्णु मिश्र ने जो यह कहा है कि अस्थिर पूर्वानुभव स्मृति को द स्र ज्ञान 
व्यापारूप में जिस संस्कार की कल्पना की जाती है, यदि वह संस है नहीं ब 
का आथय्‌८तेकर पह त छ पक्षस्िर, डो “शार वह स्मृति 
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प्रसङ्गेन बिवरणकारे;--नद्युपाधिः प्रतिसन्धाता, अदेशमेदस्तु तुल्यः 
नह्यन्यगत; संस्कारोऽन्यत्र ग्रतिसम्धिहेतु, यदि स्यात्‌ तद्यनियमः १ 
अनुभवसमानाधिकरणश्र संस्कारः” इति । तनूनं धर्म भूज्ञानस्य रयत 
मनभ्थुपगच्छतां सतेनोक्तम्‌ , अस्मन्मते तबुमवसंस्कारस्मतीनां 
ज्ञानावस्थाविशेपरूपरवान्न कश्चिद्विरोध! । एतेन “बासनारेणुङुण्डितः? 
इत्याद्यपि गतार्थम्‌ । 

वेशो भावना स्थितस्थापक इति त्रिविधः संस्कार इति वैशेपिकाः, 
तदुपपन्नम्‌ ; वेगस्य कमतिशेपव्यतिरेके प्रमाणाभावात्‌, शीध्रं गच्छती- 


सकेगा, ज्ञान के स्मृतिकारणत्व का निर्वाहक बनना तो दूर है । ्रतः भावनाख्य संस्कार 
को सिद्ध करने वाले प्रमाण से यह भी सिद्ध हो जाता है कि वह संस्कार स्थिर आत्मा 
का आश्रय लेकर रहता है। अतः यह मानने में कि--संस्कार अस्थिर ज्ञान का आश्रय 
लेकर रहता है--कोई प्रमाण नहीं | यहद वरदविष्णु मिश्र का कथन परमत के अभिप्राय 
से प्रवृत्त है, क्योंकि उन्होंने ज्ञान के द्रव्यत्व का स्वयं समर्थन किया है। ज्ञान का स्थिरत्व 
उनको मान्य है, अतः संस्कार का स्थिरज्ञानद्रव्यत्वनिष्ठत्व उनको मान्य है। अत एव 
कहना पड़ता है कि वरदमिष्णु मिश्र का उपर्युक्त कथन परमताभिप्राय से प्रवृत्त. है। 
समन्वयाधिकरण में भेदाभेदिमत के दूषण के प्रसङ्ग में विवरणकार ने यह जो कहा है 
कि अन्तःकरण इत्यादि उपाधि स्मरण नहीं कर सकता, क्योकि वह जड है। उपाध्यव- 
च्छिन्न चित््देश का ही स्मर्ता मानना होगा। उसमें यह दोष है कि उपाधि का जब 
संचार होता है, उस समय पूर्व क्षण का उपाध्यवच्छिन्न चित्रदेश तथा उत्तर क्षण 
का उपाध्यवच्छिन्न चित्मदेश मिन्न-मिन्न होते हैं, अतः पूर्व क्षण में उपाध्यवच्छिन 
चित्रदेश से अनुभूत अर्थ का उत्तर क्षण में उपाध्यवच्छित बनने 
वाला दूसरा चिप्रदेश स्मरण नहीं कर सकता, क्योंकि एक चिस्रदेश में 
बिद्यमान संस्कार दूसरे चित्पदेश में स्मृतिको उत्पन्न नहीं कर सकता | यदि करेगां तो 
अतिप्रसङ्ग होगा । देवदत्त में बिद्यमान संस्कार यज्ञदत्त में मी स्मृतिको उत्पन्न करेगा | अनुभव 
जहाँ होता है, वहीं संस्कार होता है, वह वहीं स्मृति को उत्पन्न कर सकता है, इस प्रकार 
विवरणकार ने जो संस्कार को आत्मनिष्ठ बतलाया है; वह धर्मभूत ज्ञान को द्रव्य न मानने वालों 
के मत के अनुसार कहा गया है | हमारे भत में अनुभव, संस्कार और स्मृति धमसूत ज्ञान 
के अवस्याविशेष हैं । अतः संस्कार को ज्ञानद्रव्यनिष्ठ मानने में कोई दोष नहीं है। 
शास्न में “वासनारेणुकुण्ठित:” कह कर जीवात्मा को वासनारूपी धूलि से आच्छादित 
कहा गया है । उसका यह अर्थ नहीं है कि वासना साच्षात्‌. आत्मा का धमं है, किन्तु.उस 
वचन का तात्प यह बताने में है कि जीवात्मा ज्ञान द्वारा वासनारुपी धूलि से आच्छन्न है । 


, विगो भावना? इत्यादि । वैशेषिक दार्शनिक मानते हैं कि संस्कार तीन प्रकार 
का है-( १) वेग, र) भावना और ( ३ ) पस्थतस्थापक । उनका यह मत समीचीन 
३ =° 
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त्याद्यपलम्मस्यापि कर्मातिशयमात्रेण चरितार्थत्वात्‌, कर्मातिशयस्य 
चोमयसिद्भत्वात्‌ । उक्तं च न्यायतच्वे प्रमेयपादे कालनिरूपणग्रसङ्गे- 
“संयोगकालसामीप्यं हि वेगः” इति । वेगेन गच्छतीत्यादौ प्रयत्नहेतु- 
कर्मण्यपि वेगशब्दप्रयोगात्‌ । वेगस्य शरादिधमत्वेन प्रतिभासस्य मान्द- 
प्रतीतिनिरस्तत्वात्‌ । संस्कारत्यं स्पन्दजनकृत्ति संस्कार जातित्वाद्‌ 


नहीं है, क्योंकि वेग कमंविशेष से भिन्न हो, इसमें कोई प्रमाण नहीं है। कर्मविशेष ही वेग 
हे । “शीघ्र जाता है? इस अनुभव से मी कर्मविशेषातिरिक्त वेग सिद्ध होता है, क्योंकि 
इस प्रतीति से यही सिद्ध होता है कि शीघ्रता गमन में विद्यमान धर्म है। इससे शौम्रता 
कर्मगत अतिशय रूप में सिद्ध होगी । शीघ्रता अतिरिक्त वेगाख्य गुण नहीं सिद्ध होगी। 
कर्म में बिद्यमान अतिशय उभयवादियों को मान्य है। तदतिरिक्त वेग ही बिवादगस्त है। 
इस प्रतीति से अतिरिक्त वेग सिद्ध नहीं हो सकेगा। न्यायतत्त्व के प्रमेयपाद में काल . 
निरूपण के प्रसङ्ग में यह कहा गया है कि एक पदार्थ को दूसरे पदार्थ से संयुक्त होने में 
जो बहुत कम समय लगता है, वही वेग है। धनुष से छूटे हुए बाण को लक्ष्यसंयोग पाने 
में बहुत कम समय लागता है। अत एव कहा जाता है कि वेग से बाण जाता है विश्च 
पुरुष प्रयत्न से होने वाली गमनक्रिया के-विषय में “वेग से जाता है” ऐसा वेग शब्द का 
प्रयोग होता है, परन्तु इससे वेग को गमन क्रिया का साधन मानना उचित नहीं होगा, क्योंकि 
गमनक्रिया में प्रयत्न ही साधन है । अतः मानना चाहिये कि “वेग से जाता है” यह प्रतीति 
वैशेषिकामिमत वेगाख्य गुण को लेकर प्रदत्त नहीं हैं, किन्तु गमन क्रियागत अतिशय 
को ही लेकर प्रदत्त है। अतः वेग शब्द क्रियागत अतिशय का ही वाचक है। यदि कह्दो कि 
“बाण वेग से जाता है? इस प्रतीति के अनुसार वेग बाण का धर्म प्रतीत होता है, उसे 
कमंगत अतिशय कैसे माना जाय १ तत्र तो आपको “बाण मन्द जाता है? इस प्रतीति 
के अनुसार बाणगत मान्य नामक गुणान्तर भी मानना होगा। यदि कही किमा 
क्रियागत विशेष ही है, तो वेग को भी क्रियागत विशेष ही मानना उचित है | वैशेषिक 
दाशनिक वेगाख्य संस्कार को जो इस अनुमान के द्वारा प्रस्तुत करते हैँ कि संस्कार क 
बनक पदार्थ में रहता है, क्योकि वह संस्कार में रहने वाली जाति है। इसमें सचा ईरा 


जाति दृष्टान्त हैं। सत्ता इत्यादि जाति संस्कार में रहने बाी जाति है, पर्द 9111 
में भी रहती है, क्योंकि स्पन्दजनक प्रयत्न में सत्ता इत्यादि जाति रहती है । ग़ में रहे | 


संस्कारत्व भी संस्कार में रहने बाली जाति है, अतः वह भी स्पन्दजनक विक के 
यही उचित दै । इस अनुमान से वेग का संस्कारत्व ही प्रमाणित होता है | वै अयिदि र 
इस अनुमान के विषय में हमें यही कहना है कि उनका यह अनुमान अतिप्रसञ्चँ और संवार 

इत्यादि दोषों से अनुमानाभास है, क्योंकि संस्कारत्व रूपजनक में रहता है, क्योंकि नेट 
में रहने वाली जाति है, इस प्रकार का भी साधन सिर उठा सकता दै। इससे इस आठ 


अतिप्रसङ्ग सिद्ध होता है। हमारे मत में वेशेषिकामिमत जातिपदार्थे मान्य सन्दर 
संस्कार गूतिललप बे अति, होता. है आनल जाति संलवारगत जाति ? 
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इत्यादैरतिग्रसङ्गा सिद्धयादिदुष्टस्वात्‌ । श्रीविष्णुचित्ता्ें; क्रिया वेगारथत्वेन 
पठिता । तथाहि--ईश्वराचुमाननिराकरणे “सर्वा क्रिया कृतिपूविका 
क्रियात्वाद्‌ गमनवदिति चेन्न; शरवेगजलस्यन्द्नादौ व्यभिचारात ) तेषां 
स्वभावत्वकल्पने हेतुमच्वकरपनाविरोधादित्युक्तम्‌ | थे 
स्थितस्थापकोऽपि संस्थानविशेष एव । संस्थानविशेपतारतम्यानुरोघेन 
हि प्रतिगमनतारतम्यं इश्यते । सवदा क्रियोस्पत्तिप्रसङग; कर्पणमोच्षणादि- 
सहकारिसाहित्येन परिहारश्च समौ । अतिरिक्तस्यापि स्थितस्थापकस्य 


में नहीं रहती है, अतः व्यभिचार दोष भी उपस्थित होता है । इस अनुमानाभास से 
वेगाख्य संस्कार सिद्ध नहीं होगा । श्रीविष्णुचित्तार्थ ने क्रिया को वेगशब्दार्थ कहा है। 
तथाहि--ईइवरानुमान के निराकरण के प्रसङ्ग में उनका यह कथन है कि “सभी क्रियायें 
प्रयत्न से उत्पन्न हती हैं, क्योंकि वे क्रिया हैं? | इसमें दृष्टान्त गमन है | गमन क्रिया है और 
वह प्रयत्न से उत्पन्न होता है | इस अनुमान से भूकम्प इत्यादि क्रियाओं को प्रयत्न से उसन्न 
समझना चाहिये। वह प्रयत्न (जसका है, वह इश्वर है। इस प्रकार इस अनुमान के 
थल पर ईशर सिद्ध होता है। यह, पूर्वपच्च समीचीन नहीं, क्योकि बाण-वेग और जल 
स्पन्दन इत्यादि भी क्रिया हैं, परन्तु ये प्रयत्न से उत्पन्न नहीं हैं। अत एव इनको लेकर 
व्यभिचार होता है। बाण-वेग इत्यादि बाण इत्यादि का स्वभाव है, अत एवं वह क्रिया 
नहीं है । उन स्वभात्रों के लिये कर्ता की अपेक्षा नहीं दै । यदि वे कर्ता से अपेक्षा रखें तो 
स्वभाव ही नहीं बन सकेंगे। तब तो उनको दूसरे देतु की भी अपेच्षा नहीं करनी चाहिये, 
परन्तु स्वभाव होने पर भी वे अ्रन्यान्य देतुओं की श्रपेक्षा रखते है । इस प्रकार विष्णुः 
चित्तायं ने कहा है । इसमें बाण-वेग को क्रिया का गया है। 

'स्यितस्थापकोऽपि? इत्यादि। शाखा इत्यादि को खींचकर छोड़ने पर किसी 
कारणबिशेष से शाखा इत्यादि पुनः स्वस्थान में पहुँच जाते हैं। वह कारणविशेष 
स्थितस्थापक संस्कार है। यह वैशेषिक दार्शनिको का मत है। उसके विषय में हमें यह 
कहना है कि शाखा इत्यादि में विद्यमान जो संस्थानविशेष है, वह श्रवयव-रचनाविशीष है, 
बही स्थितस्थापक है। उसी के प्रभाव से शाखा पुनः स्वस्थान में पहुँच जाती है। वेशेषिक 
दाशनिक याहशर्संस्थानविशेषविशिष्ट में स्थितस्थापक संस्कार मानते हैं, हम उसी 
संस्थानविशेष को ही स्थितस्थापक मानते हैं। संस्थानबिशेष के तारतम्य के अनुसार ही 
शाखा इत्यादि को लौटकर सस्थान में पहुँचने मै तारतम्य होता है। अतः संस्थानविशेष 
को स्थितस्थापक ही मानना उचित है । प्रश्‍न-यदि संस्थानविशेष ही स्थितस्थापक 
होकर क्रियाविशेष का अर्थात्‌ स्वस्थान में पहुँचने का कारण हो, तो सदा क्रिया उस 

दोनी चाहिये, सदा क्यों नहीं उत्पन्न होती ! उत्तर- आपके पक्ष के अनुसार संस्थान" 
विशेषातिरिक्त स्थितस्थापक संस्कार शाखा इत्यादि में सदा रहता है, वह सदा क्रिया 
को उत्पन्न क्यों नहीं करता ! यदि कहो कि स्थितस्थापक संस्कार सदा रहने पर भी अकेला 
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६३६ न्यायसिद्धांञजनंमं [ अद्रवयपर्् 
ताइशतारतम्यं संस्थानतारतम्याधीनमिति वक्तव्यभ्‌ , तद्वरमदष्टशुणान्तर- 
करपनात्‌ । तेनेव संस्थानविशेषेण स्वस्थानगमनसिद्धि; । परिशुद्धिरति- 
रिक्तबदत्रापिं चिन्स्या | 

र ये पुनङ्ञानसंस्कारः _कर्मसंस्कार इति देविध्यमाहु, तेपां कोऽयं 
कमंसंस्कार इष्टः ? न तापद्ेगस्थितस्थापकरूपः; तस्य निराकृतत्वात्‌ | नापि 
पुण्यापुण्यरूपक्रियाम्रचुचिहेतुः, तस्या अपि पूवेपूर्वाद्षटस्त्रातन्त्यादिमि- 
क्रिया का कारण नहीं होता है, क्योंकि खींचकर छोड़ना सका रिकारण है, जहाँ सहकारिकारण 
सन्निहित हो, वहाँ स्थितस्थापक संस्कार क्रिया को उत्पन्न करता है। तब तो हम भी यह 
उत्तर दे सकते हैं कि अकेला संस्थानविशेष क्रिया का कारण नहीं है, खींचकर छोड़ना 
उसका सहकारिकारण है। जहाँ सहकारिकारण होगा, वहाँ संस्थानविशेष क्रिया को 
उत्पन्न करेगा । इस प्रकार शंका और परिहार दोनों पक्षों में समान हैं। वैशेषिक 
को यह मानना पड़ता है कि शाखादि में प्रतिगमन क्रिया में जो तारतम्य है, वह 
स्थितस्थापक संस्कार के तारतम्य के अनुसार होता है। स्थितस्थापक संस्कार में तारतम्य 
भी संस्थानविशेष के अनुसार होता है । वैशेषिक के इस मत की अपेक्षा हमारा मत 
लघु है। हम स्थितस्थापक संस्कार को न मानते हुए भी यह कहते हैं कि संस्थानविशेष के 
तारतम्य के अनुसार ही प्रतिगमन किया में भी तारतम्य होता है। हमारा मत लघु होने हे 
` आदरणीय है। उस: संस्थानविशेष के प्रभाव से हो शाखा इत्यादि स्वस्थान में हा 
जाती हैं | प्रइन--शित्रिका के बाँस में पूर्ववत्‌ संस्थानविशेष के रहने पर भी उस बह क 
तोड़ मरोड़ कर बहुत काल तक खूँटी में बॉधकर पश्चात्‌ छोड़ने पर भी वह बाँस पून रूप 
को प्राप्त नहीं होता ! ऐसा क्‍यों ! आपके मत के अनुसार तौ पहले के समान संस्थानः 
विशेष के बने रहने से पूर्व रूप को ग्रास होना चाहिये था, परन्तु वह पूर्व रूप को मास नहीं 
होता, क्यों ! हम यहाँ पर यह उत्तर देंगे कि खटी में बाँधकर रखने से बाँस में स्थितस्थापक 
संस्कार की शान्ति हो गई है, यह शान्ति ही परशुद्धि है। स्थितस्थापक संस्कार के gs । 
से बाँस पुनः पूर्वरूप को प्रास नहीं कर सकता ! अतः स्थितस्थापक संस्कार को मानना पड्गा) 
उसको मानने पर ही तो उस संस्कार की शान्ति एवं परिशुद्धि मानी जा हम 
उत्तर- बाँस को तोड़ मरोड़ कर चिरकालतक खूँटे में बाँध रखने से उस में दून 
का संस्थान अर्थात्‌ अवयव रचना बन जाती है, अत एब खूँटे से हटाने पर भी पर्दे” 
पूर्व रूप को प्राप्त नहीं होता । यह दूसरे प्रकार का संस्थान ही परिशुद्धि कहलाता है। हि 

थे पुनर्शानसंस्कार! इत्यादि | कई विद्वान्‌ यह कहते हैं कि सस दा संस्कार 

है-(१) ज्ञान संस्कार और (२) कमंसंस्कार । जिस प्रकार शान से भावनाख्य का 
उत्पन्न होता दै जिससे स्मृति होती है, उसी प्रकार पूर्व-पूर्व कर्म से मी पत 
संस्कार उत्पन्न होता है, जिससे मनुष्य पुनरपि वैसे ही कर्म करता 
` मेँ कहा जाता है कि पूर-पूर्व वासना के अनुसार मनुष्य कम क 
विषय मे इसमें, द. कहना है। कि, तेकर, कम्रा अनते, दि 
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रेव निर्वाहात्‌ । नापि सुदङ्गवादनादौ पूर्पू्वबादनादिभिराह्ित उत्तरोत्तर- 
क्रियाछु हस्तलाबवादिहेतुः; तत्र इस्तलाघतादेः पूर्वा दनाकृतकाठिन्य- 
बिशेषाभाचादिप्रयुक्तत्वात्‌, हस्तप्रेरणादिशैक््यस्य पूर्बपूर्वधादनाधिकृत- 
संस्कारजनितप्रेरणास्मतिशैष्रयप्रयुक्तत्यात्‌ । यानि पुनः--“अघस्याञ्ेप- 
क्रणं वैदिककर्मायोग्यताबासनाप्रत्यवायहेतुशक्त्युत्पत्तिप्रतिबन्धकरणम्‌", 
“एतदुभयकार्येकारणभूतानादिविपरीतवासनासम्बद्गोऽपि” _ इत्यादिः 
भाष्यकारवचनानि, तेपासप्यचुभतवासना तिरिक्तसंस्कारकरपन निर्षन्धा- 
भावात्‌ । “अघस्य” इत्यादिवाक्यानन्तरं चैवशुक्तम्‌--“अधानि कृतानि 
पुरुषस्य वैदिककर्मायोग्यतां सजातीयकर्मान्तरारम्भरुचि प्रत्यवायं च 


को कर्म संस्कार मानते हैं, तो ठीक नहीं है, क्योंकि उन दोनों का निराकरण हो गया 
है। वे कर्म संस्कार नहीं माने जा सकते । यह पक्ष भी--फ़ि कर्मसंस्कार पुण्या पुण्यरूप 
कमो में प्रवृत्ति का कारण है--समीचीन नहीं, क्योंकि पूर्व-पूर्व अष्ट और आत्मस्वातन्त्य 
इत्यादि से ही पुण्यापुण्य कर्म प्रबृत्ति संपन्न हो जाती है। प्रश्‍न--कमं जो संस्कार है, वह 
मृदज्ञवादन इत्यादि में पूर्वपूर्वं वादन क्रियाओं से उत्पन्न होता है, तथा उत्तरोत्तर वादन 
क्रियादि के लिये हस्तलाघव इत्यादि का कारण होता है। उत्तर- मृद्ङ्गवादनादि में 
क्या हस्तलाघव इत्यादि के कारण रूप में कम संस्कार मानना होगा १ अथवा पुरुष के 
हस्तप्रेरकत्व में जो शीघ्रता होती है, उस शीघ्रता के कारणरूप में कर्म-संस्कार को मानना 
होगा? दोनों ही पक्ष समीचीन नहीं हैं, क्योंकि पूर्वःपूर्व वादन से इस्त से उस काठिन्य 
विशेष का--जो शीघ्रवादन का प्रतिबन्धक है--नाश होकर एक माद्वविशेष उत्पन्न 
होता है, यही हस्तलाप्रव कहलाता है, जो उत्तरोत्तर वादन का उपयोगी है। इस हस्त- 
लाबव के लिये कर्म-संस्क्रार की आवश्यकता नहीं | अब रहा दूसरा पक्ष । उस के विषयमें 
उत्तर यह है कि हस्त-प्रेरणा इत्यादि में जो शीघता होती है उसका कारण शीघ-शीघ 
उत्पन्न होने वाली वह स्मृति है, जो पूर्व-पूर्व वादनानुभवों से उत्पन्न संस्कार के कारण शीघ्र 
शीघ्र उत्पन्न होती है। अतः हस्तप्रेरणादि शीघ्रता के लिये भी किसी कम-संस्कार को 
कारण मानने की कोई आवश्यकता नहों। श्रीमाष्यकार के ये जो वचन है कि पाप के 
अश्लेष करने का भाव यही है कि पाप कमो से होने वाली वह जो शक्ति है, जिससे 
वैदिक कर्मों में अयोग्यता, वासना और प्रत्यवाय होते हैं, उस शक्ति के उत्पत्ति को 
रोक देना ही अघ अर्थात्‌ पाप का अइलेष करना दै । यह पंक्ति “तदधिगम उत्तरपूवयो- 
ररलेषविनाशौ तद्व्यपदेशात्‌? ब्रह्मसूज्न के भाष्य में हैं । शरणागतिगद्य में “एतदुभय- 
कायकारणभूतः? इत्यादि पंक्ति है; अर्थ श्रीमगबान्‌ श्रीरामानुज स्वामीजी से कहते 

कि शरणागत आप भले उस बिपरीत वासना से-जो अहंकार और असझापचार 
इन दोनों का कारण एवं कार्य है-सम्बन्ध हो तो भी आपका उद्धार हो जायगा | 
भीमाष्यकार के इन वचनों में अवश्य बासना का उल्लेख है। इन बचनों के बल पर 
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६३८ न्यायसिद्धाञ्जनमै [ अदरच्यपरिज्छेद: 


कुवन्ति | अघस्य विनाशकरणसुत्पन्नायास्तच्छक्तविंनाशकरणम्‌ , शक्तिरपि 
परमपुरुषाण्री तिरेव” इति । एवं पापकर्मणः परमपुरुषाग्रीतिद्वारा सजातीय- 
कर्मान्तरारम्भरुचिजनकत्वमिति सिद्धत्वान्न तत्र वासनान्तरमस्तीति 
गम्यते । “अनारब्धकार्ये एव तु” इत्यधिकरणे च व्यक्तमभापत, यथा-- 
«नन च पुण्यापुण्यजन्यभगवस्ीत्ग्रीतिव्यतिरेकेण शरीरस्थितिहेतु- 
भूतसंस्कारसङ्भावे प्रमाणमस्ति’ इति । अन्यत्राप्येतत्तुस्यन्यायमिति 
बोध्यम्‌ । श्रीमद्गीतामाष्येऽप्युक्तम्‌-- ु 
त्रिविधा भवति श्रद्धा देहिनां सा स्वभावजा । 
सार्विकी राजसी चेति तामसी चेति तां शृणु ॥ 
इत्यस्य व्या्याने--स्वभावः स्वासाधारणो भावः, प्राचीनवासनाः 
जनितस्तत्तद्ुचिविशेषः । यत्र रुचिस्तत्र श्रद्धा जायते । श्रद्धा हि स्वाभिमतं 
साधयत्येतदिति विश्वासपूर्विका साधने स्वरा । वासना रुचिश्च श्रद्धा 


यह निर्मन्ध नहीं किया जा सकता है कि अनुभव-बासना से अतिरिक्त कर्मवासना 
की कल्पना करनी ही चाहिये, क्योंकि “अघस्य” इत्यादि वाक्य के बाद भीमाष्य में 
यह कहा गया गया है कि किये गये पाप पुरुष में बैदिक कर्मों के प्रति अयोग्यता, सजातीय 
कर्मों के आरम्भ में सचि एवं प्रत्ययाय को उत्पन्न करते हैं। पाप से उत्पन्न उस शक्ति 
कौ--जिससे उपर्युक्त तीनों कार्य होते हैं--नष्ट करना ही पाप को नष्ट करना है। वह 
शक्ति भी श्रीमगवान्‌ की अप्रीति ही है। इस कथन से यही सिद्ध होता है कि पाप कम 
श्रीमगवान्‌ में अप्रीति को उत्पन्न कराकर उसके द्वारा सजातीय कर्मों के आरम्म में र 
को उत्पन्न करता है। यह रुचि ही वासना कही जाती है। रुचि से व्यतिरिक्त कम-वासनों 
है ही नहीं । “अनारब्घकायें एव दु” इस अधिकरण में श्रीमाष्यकार ने स्पष्ट कदी 
कि पुण्य एवं अपुण्य से होने वाली श्रीमगवान्‌ की प्रीति एवं अप्रीति को छोड़कर 
संस्कार के-जो शरीरस्थिति का हेतु हो- सद्भाव में कोई प्रमाण नहीं है। इस है 
के अनुसार समान न्याय से यह मी सिद्ध होता है कि पुण्यापुण्य प्रद्कत्ति का 02. र 
संस्कार हो, ऐसी बात नहीं, क्‍योंकि प्राचीन पुण्य-पाप जनित भगव्मीति और शग ऱ्ह 
उत्पन्न रुचि ही पुण्य-पाप की प्रबृत्ति का हेतु दै । यह अर्थ तुल्यन्याय से सिद्ध होता है | 
प्रकार श्रीगीताभाष्य में भी कहा गया है। “त्रिविधा भवति भ्रद्धा? इस गीता 
व्याख्या में यह कहा गया कि अपना असाधारण भाव ही स्वभा + इवि 
से होने वाला तत्तद्रुचिविशेष ही यहाँ “स्वभाव? शब्द से विवक्षित दै । यी बिश्वास 
वहाँ श्रद्धा उत्पन्न होती है। हमारे अभिमत को यह साध सकता १ इस य चर्म ह 
पूर्वक साधन में त्वरा ही भद्दा है। वासना रुचि और भद्धा आत्मा र 

ये सत्त, रे और तमोरुज'के'संती-े-उतपन होते 4,० उ 


षष्ठः ] भाषानुवादसहितम्‌ ६३६ 


चात्मधर्मा गुणसंसगंजाः | तेपामास्मधर्माणां चासनादीनां जनका 
देहन्द्रियान्तःकरणविशेषगता धर्माः कार्येकनिरूपणीयाः सच्चादयो गुणा! । 
सस्रादिगुणयुक्तदेहाद्यनुमवजा इत्यर्थः” इत्युक्तम्‌ । यच्चात्मसिद्धौ-“निर्धूत- 
निखिलकरणकलेबरज्ञानकमंवासनानुबन्धस्यापबुक्तस्य न खलु स्वपरः 
संवेदनोदयनिमित्तं किञ्चित्‌ सम्भाव्यते’ इति भगवद्यासुनञ्चुनिभिन्ञीन- 
कर्म्ासनयोभेंदेनोपादानम्‌, तदपि माष्यकारवचनवद्‌ निर्वाह्यम्‌ | यत्त 
कैश्चित्‌ कार्पासबीजे लाक्षारागरूषिते सति तद्वक्ततापगमेऽपि तत्कुसुम- 
फलादौ रक्ततादशेनाद्वासनाचुबततिरङ्गीकायेति, तत्र विचारणीयम्‌ । 
` किं तस्कार्यष्वङ्करादिषु वासनोदयः ? क्रमेण पुष्पाद्यात्मना परिणममानेषु 
बीजावयचेषु वा १ नाद्यः, वैस्यधिकरण्येनाश्रयामावाच वासनोदया- 


का कारण वे सत्व इत्यादि गुण हैं, जो देइ, इन्द्रिय और अन्तःकरण के धमं हैं। ये 
कार्यों के द्वारा ही जाने जा सकते हैं। प्रदन--वासना अनुभव से उत्पन्न होती है, वह 
सत्त्वादि गुणों से कैसे उत्पन्न हो सकती दै! उत्तर-सत्वादि गुणों से युक्त देह इत्यादि 
के अनुभव से वासना उत्पन्न होती दै-यह अर्थ गीतामाष्य में वर्णित है। आत्मसिदधि में 
भीयामुनमुनि ने .यह कहा है कि जीव के साथ लगे हुए समी इन्द्रिय, शरीर, शान- 
वासना और कर्म-वासना इत्यादि जब नष्ट हो जाते हैं, तत्र जीव मुक्त होता है । ऐसे मुक्त 
को अपने विषय में तथा दूसरों के विषय में ज्ञान उत्पन्न होने के लिये कोई भी निमित्त 
कारण दिखाई नहीं देता। इस पंक्ति में भीयामुनाचार्य ने शान-वासना ऑर कम- 
बासना का अलग अलग जो उल्लेख किया है । उसका भी निर्वाह उसी प्रकार 
करना चाहिये, जिस प्रकार भाष्यकार के वचन का निर्वाह क्रिया गया है। मगवान्‌ की 
प्रीति एवं अप्रीति को वासना मानकर निर्वाह करना चाहिये । कुछ वादी यह कहते हैं, 
कि कार्पास बीज के लाक्षारस से व्याप्त होने के बाद रक्त नष्ट दीने पर भी 
कर्पास के पुष्प एवं फल इत्यादि में लालिमा दिखाई देती है । अतः वासना की अनुच 
माननी चाहिये। उनके कथन पर यह विचार करने का है कि क्या कार्पास बीज के 
कार्य अंकुर इत्यादि में वासना उत्पन्न होती है! अथवा कम से पुष्पादि के रूप में परिणत 
होने वाले बी्ावयबों में बासना उसन्न होती है! इनमें प्रथम पक्ष समीचीन नहीं है, 
क्योकि बीज में विद्यमान लाचारञ्चन दूसरे अंकुशदि में वासना को उतपन्न नहीं कर 
सकता, कारण दोनों व्यधिकरण हैं; लाच्षारञ्जन का अधिकरण कापास बीज और 
वासना का अधिकरण अंकुरादि है । किञ्च, लाक्षारञ्न के समय म अंकुरादि रूप 
आश्रय का अभाव होने से लाचचारञ्चन अंकुरादि में वासना को उलच नहीं कर सकता | 
यदि एक में विद्यमान ल्ाक्षारञ्जन दूसरे में उत्पन्न करेगा तो अतिप्रसङ्गं भौ होगा। 
बीजावयबों में वासना उसन्न होती है, यह द्वितीय पक्ष भी समीचीन नहीं है, क्योकि 
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६४० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिच्देद, 


नुपपत्तेः, अन्यथाऽतिम्रसङ्गात्‌ । बीजायबेपु च लाक्षावयवासुबृत्तिस्यृति. 
बलेनैव रक्ततोपपत्तौ वासना निष्प्रयोजना । यच गारुडमन्त्राइभिमृष्ेप 
जलादिषु बिषनिहरणादिदशनात्‌ कथित्‌ संस्कारोऽङ्गोकायं इति, 
तदनुपपन्नम्‌; मन्त्रमलादितशर्तितिदेषेणेत्र तत्तत्कायों एपत्ते: | नहि सजातीय 
कार्यनिष्पादकतया नियतस्य संस्कारस्यैतादशकायहेतुस्वं युज्यते । ` 

यतत मीमां (कै! “ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति” इत्यादिविहितकमसु त्रीद्यादिठरव्य- 

he ° ०, री ९० (। ¢ = € 

निष्ठः कश्चित्‌ ंस्कारोऽङञ क्रियते, “स्कारः कतरेवेष्टः प्रोचणास्युचणा दिपु" 
इति तस्य कतुसंस्कारत्रमभ्युपगम्यते नैयायिक्कै$ तत्र किमयं भावनाख्यः 
संस्कारः ? उतादृष्टरूप इति विवेचनीयभ । नाथ), तस्याबुथूतिजन्यस्वेन 
बीजावयवों में लाचावयवों की अनुद्रत्त रहती है। उसके बल से ही पुष्पादि में रक्तता 
उत्पन्न हो सकती है! ऐसी स्थिति में वासना का कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होता । यह 
जो कहा जाता है कि गारुड मन्त्र इत्यादि से .अभिमन्त्रित जल इत्यादि से विष नष्ट 
हो जाता है, ऐसा देखने में आता है। अतः जलादि.में एक संस्कार मानना चाहिये | 
यह कथन समीचीन नहीं है, क्योंकि मन्त्र से जल में शक्तिविशेष उतपन्न होता है, 
अत एवं उस जल से विष नष्ट होता है। इस प्रकार वहाँ उपपत्ति लग जाती है। 
अलग वहाँ संस्कार की उत्पत्ति मानना निरर्थक है, क्योकि संस्कार के विषय में यह नियम 
है कि वह संजातीय कार्य को ही उत्पन्न करता है। ऐसी स्थिति में संस्कार विजातीय 
बिष नाश इत्यादि कार्यों को कैसे उत्पन्न कर सकता है ! ; 

धत्तु मीमांसके इत्यादि । संस्कार विजातीय कार्य का हेठ दो, थत 
सर्वथा अयुक्त है । मीमांसकों ने यह जो माना है कि “ब्रीहीन प्रोक्षति" (त्रीहि 
का प्रोक्षण करे ) इत्यादि वचनों से प्रोक्षणादि कर्मों में यह माना जाता ६. न 
को से व्रीह्यादि द्रव्यों में एक संस्कार उत्पन्न किया जाता है। नेयायिका ने “संस्क 
पुंस फ्वेष्ठः प्रोक्षणाम्युक्षणादिषु” ( प्रोक्षणाम्युक्षण इत्यादि प्रसङ्गौ में उन सः 
से कर्ता में संस्कार उत्पन्न होता है। यही इष्ट है ) उसे कर्ता का संस्कार माना 
पर यह विवेचना करनी चाहिये कि यह संस्कार क्या भावनाख्य संस्कारं है ! 
अहदृष्ट रूप है ! प्रथम पक्ष समीचीन नहीं, क्योंकि भावनाख्य संस्कार नि कि 
होता है, वह कर्म से उत्पन्न नहीं हो सकता । दूसरा पक्ष भौ समीचीन 2७7. डट 
यदि ये प्रोक्षणादि क्रियायें द्रव्य में किसी विशेषता को उत्पन्न न कर केवल 
का दी-जो आत्मा में समवाय संबन्ध से रहता है--उत्पादक हों तो प्रथाच 
आरादुपकारक अंग बन जायेंगे। वास्तव में ये सन्निपत्योपकारफ श | बह अग 
है--अंग दो प्रकार का है- (१) सन्निपत्योपकारक और (२) त उब - 
सन्निपत्योपकारक कहलाता है, जो यागसाधन द्रव्य देवता इत्यादि म { 

९ 

कर उसके. दा, अना, को, असन है दग 
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क्रियाजन्यत्वाचुपपत्े$ न डितीयः, द्रव्येषु किश्चित्कारमनाधाय केवला- 
त्मसमवेताइष्ट जन कत्वे प्रयाजादिवदारादुपकारकत्वप्रसज्ञात्‌ । ततश्च नेवा 
रादिचरुयुक्तायां विक्ृती त्रीहीणामेव प्रोक्षणं स्यात्‌, न तु नीवाराणाम्‌ ; 
तत्प्रोचणस्य प्रकृतावविहितस्येतात्मसमवेतादृटासिद्धेः । ततो त्रीह्यदिषवेव 
संस्कारोऽभ्युपगन्तव्य इति । अत्रोच्यते-यच्यप्येवस्‌, अथाप्ययं संस्कारः 
स्तत्तद्रवतामिसतिबिपयत्वं चा सत्वादिशुणोद्रोधनेन यागयोग्यस्व॑ वा। 


को सुसल से कूटना द्रव्य ब्रीहियों में वितुषत्व अर्थात्‌ तुषहीनत्व रूप विशेषता को उत्पन्न 
कर उसके द्वारा यागीय उल्मत्त्पपूव को उत्पन्न करता है । वह अंग आरादुपकारक कद्दा 
जाता है, जो उत्पत्यपूवं से फलापूर्व उत्पन्न होने में काम देता है। उदाहरण- प्रयाज 
इत्यादि द्रव्य अथवा देवता में अतिशय को उत्पन्न कर उसके द्वारा उत्पस्यपूवे की 
उत्पत्ति में काम नहीं देता, किन्तु उसच्यपूर्व से फलापूर्व उत्पन्न होने में काम देता है। 
यदि प्रोक्षणादि भी द्रव्य-अवयबी देवता फे विषय में किसी भी विशेषता को उसन्न नहीं 
करते हैं, तो ये भी प्रयाजादि के समान उतपत्यपूवं से फलापूर्व उसन्न होने में ही सहायक 
होंगे, अतः आरादुपकारक बन जायेंगे | प्रश्‍न -आरादुपकारक ही हों, क्या दोष है! 
उत्तर_प्रक्ृतियाग के समान विकृतियाग का अनुष्ठान करना चाहिये। जिस याग में 
सम्पूर्ण अंग उपदिष्ट हैं, वह प्रकृति याग है और जिस याग में सम्पूर्ण अंगों का उपदेश नहीं 
है, वह विक़्ति याग है । अत एव प्रकृति याग में जैसे अंग क्रमों को करना पड़ता है, 
उसी प्रकार विकृति याग में भी उन अंग कर्मों को करना चाहिये । व्रीहि द्रव्य वाले याग में 
प्रोक्षण विहिंत है। यदि प्रोक्षण प्रोक्ष्यममाण व्रीदियों में अतिशय का उतपादक होता तो 
नीवार से बने हुए चरु को लेकर होने वाले विक्कति याग में भी नीवारों में अतिशय को 
उत्पन्न करने के लिये त्रीहिस्थान में आये हुए नीवारों में प्रोक्षण करना पड़ता । यदि 
प्रकृति याग में प्रोक्षण हविः संस्कारक नहीं होता, किन्तु प्रयाजादि के समान आरादुपकारक ही 
होता तो नेवार चरुयुक्त उस विकृति याग में जिस प्रकार आज्यसाधक प्रयाज कतंव्यतया 
प्राप्त होता है, उसी प्रकार ब्रीडिसाधनक प्रोज्षण ही कर्तव्यतया प्राप्त होता, अर्थात्‌ 
ब्रीहियों में हो प्रेक्षण करना होगा, नीवाएं में प्रोक्षण करना ्रशात्जीय हो जायगा, 
क्योकि प्रकृति याग में ब्रीह्चिसाधनक प्रोक्षण होता है, वैसे ही विकृति याग में भी होगा। 
ीहिसाधनक प्रोक्षण ही प्रकृति में विदित है, वही प्राप्त होगा। नीवारसाधनक प्रोक्षण 
प्रकृति में विहित नहीं है। अविदित उस नीवार साधनक प्रोक्षण से आत्म। में अष्ट उसन 
नहीं होगा । अतः प्रोक्षण से ब्रीहि आदि में ही संस्कार मानना चाहिये । यह हुआ विवेचन । 
. सत्र सिद्धान्त बतलाया जाता है कि उपर्युक्त निष्कर्ष समीचीन है, तथापि ब्रीहि आदि में 
` ` होने वाला वह संस्कार कोई अतिरिक्त पदार्थ नहीं, किन्तु प्रोक्षण से जो ब्रीहि आदि द्रव्य 
उन उन देवताओं के अभिमान के विषय बनते हैं, यह विषयता ही वह संस्कार है, अथवा 
८१ 
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- त्रि इत्यादि संख्याये अनित्य ही हैं, क्योंकि वे “यह एक है, यह भी. एक है 


“बाह्य पदार्थों में द्वित्वादि की उत्पत्ति नहीं मानते, क्योंकि शान 
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अनेन न ततोऽतिरिक्तगुणविशेषसि दवः । 
. ( संख्यानिरूपणम्‌ ) 

अथ संख्या । एकद्विच्यादिग्रतिपत्तिविषयः संख्या । तां द्रव्यमात्र- 
बतिंनों. केचिदाहुः, केचित्तु द्रव्यशुणादिसमस्तपदार्थवतिनीम्‌ | द्रव्य- 
मात्रनिष्ठावादिनश्च नित्यद्रन्येष्वेक्रत्वं नित्यस्‌ , अनित्यद्रव्येष्यवयवगतैकलै- 
जन्यम्‌, द्वि्वत्रित्यादयस्सपेक्षाबुद्धिसहृ्ृतैः प्र्येकयतिभिरेकलैः | 
न्या इत्याहुः । तत्र तावद्‌ हित्वादिव्यवहाराणां डिल्वादिसामग्येब, | 
निष्पत्तिः, तत्तदपेचाबुद्धिविषयतयेव तेषां स्फुरणात्‌ । हिल्वादीनां बाह्म- . 


रक्षण से सत्त्वादि गुणों का विकास होकर ब्रीहि आदि द्रव्य जो याग के योग्य बनते हैं, 
यह योग्यता ही वह संस्कार है। इससे अतिरिक्त संस्कार नामक गुणविशेष सिद्ध नहीं होगा। 
( संख्या का निरूपण ) 
«रथ संख्या? इत्यादि | आगे संख्या का निरूपण किया जाता है ५ संख्या का क 
यह है कि एक दो तीन इत्यादि ज्ञान और व्यवहार का जो विषय दै, प ल ७: 
वैशेषिक इत्यादि दार्शनिक इस संख्या को केवल द्रव्यमात्र में रहने वाली गाउ हे 
दार्शनिक यह मानते हैं कि यह संख्या द्रव्य और गुण इत्यादि सभी किस 02: 
है, क्योंकि “तीन रूप हैं, छ रस है” इत्यादि ज्ञान और व्यवदार होता दे 
केवल द्रव्य में ही रहती है, ऐसा मानने वाले वैशेषिक दाशनिक न बर हु: 
नित्य द्व्यों में रहने वाला एकस्व नित्य दै, अनित्य अवयवी द्रव्या में जाओ 
अनित्य है, क्योंकि वह अवयर्वो में विद्यमान एकत्वों से उत्पन्न ६८ हर 
म क में विद्यमान 
को अपेक्षाबुद्धरपी सहकारिकारण से युक्त उन एकत्प से--जो न 
ई--उत्पन्न होती हैं। यह वैशेषिकों का कथन है। इस विषय भ 
कि वैशेषिक बाह्य पदार्थों में द्वित्वादि की उत्पत्ति के लिये जिस र 


[ख्या मानते ९ 
अ द्वित्वादि . संख्या मान 
सहकारिकारण मानते हैं, ताइश अपेक्षाबुद्धि को हम धिर बल बाह्य वख की 


1 । वह भ 
भी बन जाता है। 
[जाता है | 


प्रकाशित भर कर सकता है, उसमें किसी को से नहीं कर सकत 
ही द्वित्वादि है, वह स्वयंप्रकाश होने से ढित्वादिविषयक चान 


ha 


वेशे दवि से द्विखादि, द्वित्वादि से द्वित्वादि व्यवहार मान 
घिकों के मत में अपेक्षाबुद्धि से द्वित्वादि; द्वित्वादि ह, मध्य मे द्विल्वादि कं 


हमारे मत में अपेक्षाबुद्धि से ही द्वित्वादि व्यवहार माना जाता न्य से विध. 


नहीं मानी जाती । क्योंकि अपेक्षाबुडि ही द्वित्वादिरूप दै । विषयता क | बि, ` 


में रहने वाली अपेज्ञाबुद्धिविशेष ही दवि्वादि है। ऐसा मानने में ला बाद उत 


जो वेशेषिक दाशनिक यह मानते हैं कि अपेक्षाबुद्धि से बाह्म पदार्थों में 
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निष्ठानामपि व्यवहतनियभस्तत एवं वाच्यः | अन्यथा साधारणोपलम्म- 
प्रसज्ञादपादिवत्‌ । ततस्तेनेच व्यवहारस्तन्नियमश्चेत्यस्पिन्‌ पक्षे तृपपन्न- 
तरम्‌ । ताइशबुद्धिनिइचो च हिलादिनिवृत्तिर्भ्युपगता | एवं च कारण- 
निवृत्तिमात्रात्‌ कायनिवत्तिकपन गरीयः । ताइशबुद्विनिवृत्तिमात्राद्‌ 
: व्यवहाराभांव इति तूपपन्नतरमू | 

नचु बुद्धिविशेष एवं वाख्रिकमताचि्क वा द्वित्वादिक- 
मनाश्रित्य कथश्चिदिपि न घटत इति चेत्‌? भवतो वा. कर्थं 
घटते ? शक्तिविशेषादिति चेन्न; द्वित्वापलापापातात्‌। द्वित्वादिंग्रागभावः - 


` होकर" द्वित्वादि व्यवहार के कारण बनते हैं। बाह्य पदार्थों में उत्पन्न द्विखादि रूपादि के 


समान सबको क्‍यों नहीं दिखाई देते, अपेक्षाबुद्धि वाले पुरुष को ह क्‍यों दिखाई देते र 


हैं! ऐसा प्रश्‍न उपस्थित होने पर उन्हें यही उत्तर देना पड़ेगा कि जिस पुरुष की 
अपेक्षाबुद्धि से जो द्वित्वादि उत्पन्न होते हैं, वे उसी पुरुष को दिखाई देंगे, दूसरों 
को नहीं | उस पुरुष के द्वारा ही व्यवहृत होंगे दूसरों द्वारा नहीं । इस प्रकार द्वित्वादि के 
प्रत्यक्ष नियम और व्यवहार नियम में अपेक्षाबुद्धि ही कारण है । ऐसा वेशेषिकों को मानना 
पड़ता है। इस विषयमे हमें यह कहना है कि वैशेषिको ने जिस अभेक्षाबुदधि को संख्या- 
प्रत्यक्ष नियम एबं संख्या व्यवहार नियम में कारण माना है, वह अपेक्षाबुद्धि द्वित्वादि व्यवहार 
के स्वरूप का भी कारण है । ऐसा मानने से निर्वाह हो जाता है, अतिरिक्त दिवादि 
संख्या की कल्पना करनी नहीं पंड्ती । हमारे मत में अपेच्चाबुद्धिविशेष दी हिलादि 
रूप है, अपेचचाबुद्धिविशेष से हो व्यवहार की उत्पत्ति एवं व्यवहार नियम दोनों संपन्न 
हो जाते हैं। हमारे मत में जो व्यवहार हेतु है, वही नियम हेतु भी है, अतिरिक्त की 
कल्पना अनावश्यक है। इस प्रकार हमारे मत में लाधव रहता है। किञ्च, वेशेषिकों ने 
यह माना है कि अपेक्षाबुद्धि के नष्ट होने पर द्वित्वादि संख्या मी नष्ट होती है। उनका यह 
मत समीचीन नहीं है, क्‍योंकि उनके मत के अनुसार अपेक्षाबुद्धि द्वित्वादि का निमित्त 
कारण है। निमित्तकारण के नष्ट होने पर कायं मी नष्ट हो जाता हो, ऐसा कहीं देखा 
नहीं जाता; दण्ड के नष्ट हो जाने पर मी घट का नाश नहीं होता है। प्रकृत में 
निमित्तकारणभूत अपेक्षाबुद्धि के नष्ट हो जाने पर दवि्वादि का नाश जो वेशेषिक 
मानते हैं, इसमें गौरव है । हमारे मत में ऐसा गौरव दोष नहीं मिल सकता है, 
क्योकि हम यही मानते हैं कि अपेक्षाबुद्धि ही दिल्वादि है, अपेक्षाबुदध के नष्ट 
होने पर द्वित्वादि व्यवहार नहीं होता है । ज्ञान के न होने पर व्यबहार भी नहीं होता है, यह 
सभी को मान्य है | अतः यह हमारा लाभबोपेत निर्वाह अत्यन्त उपपन्न र 
“ननु बुद्धिविशेष एव? इत्यादि । ज्ञान निर्विषय नहीं हो सकता पि 
* ' अथवा आरोपित, ऐसे किसी विषय को लेकर ही ज्ञान होता दै । यदि 


मै द्वित्वादि उत्पन्न न होते तो. समक्ष विद्यमान वस्ठ सं तात्विक. अथवा आरोपित 
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शक्तिरिति येन्न; द्वित्रित्वादिसर्व्रायभावसन्निधौ कस्य शक्तिस्वमित्ि 
नियमासिद्धेः । ईश्वरबुद्धिपरिग्रहविशेषादद्शाहा नियम इति चेत्‌; 
तुल्यम्‌ । निर्विषयव्यवद्वरप्रसङ्गो वैषम्यमिति चेक; विषयाभिधानात्‌ 
बिश्व, डिल्वादियु ग्रसाणसिद्धेु तत्म्रागभावानां सहकारित्वकरपनम्‌ | 


द्वित्वादिरूप विषय के न होने पर “दो, तीन” ऐसे ज्ञान विशेष कैसे उत्पन्न हो सकते 
इं! यदि कही कि अपेच्चाबुद्धिविशेषविषयत्व ही द्विस् है, वह “दो! ऐसे ज्ञान में 
मासता है, तब तो यह दोष उपस्थित होता है फि नित्वादिस्थल में भी अपेक्षाबुद्धि 
है, वह द्वित्व इत्यादि सभी संख्याओं के स्थल में रहती है । वह साधारण है, 
` केबल अपेक्षाबुद्धिविशेषविषयत्व द्विस्व ज्ञान में भास नहीं सकता है, वह त्रित्वादिस्थल में 
भी विद्यमान होने से अतिप्रसक्त है । अतः आप =विशिष्टाद्वेती के मत में तास्तिक अथवा 
आरोपित द्विखादि को न लेकर 'दो, तीन? ऐसे ज्ञान किसी भी तरह से उसन्न नहीं 
हो सकते हैं। यह वैशेषिकों का आक्षेप है । उसके विषय में हमारा यह उत्तर है 
कि आपके अर्थात्‌ वैशेषिक के मत में भी छिल्वादि ज्ञान कैसे संगत होते हैं, क्योंकि आपके 
मत में भी सभी द्वित्वादि संख्याओं के स्थल में अपेक्षाब॒ुद्धि समान रूप से रहती है। ऐसी 
स्थिति में यह व्यवस्था-कि अमुक वस्तु में द्वित्व ही उत्पन्न होता है, तथा अमुक बसु में 
जित्व ही उत्पन्न होता है इत्यादि--कैसे सिद्ध की जायगी ! यदि कहो कि दो एकल्ों से द्वि. 
उतपन्न होता है, तथा तीन एकत्वों से त्रित्व उत्पन्न होता है इत्यादि; तब तो यह दोष 
होता है कि तुम्हारे मत के अनुसार एकत्व संख्या में द्वित्व और त्रित्व इत्यादि संख्या 
रह ही नहीं सकती। ऐसी स्थिति में “दो एकस्व और तीन एकत्व” ऐसा कैसे कदा जा 
सकता है । यदि कहो कि दो द्रव्यों में द्वित्व उत्पन्न होता है, और तीन द्रव्यो में गिल 
उत्पन्न होता है इत्यादि, तब तो यह दोष उपस्थित होता है कि द्विस्वादि संख्याओं, 
उत्पत्ति के पूबं “दो द्रव्य और तीन द्रब्य? ऐसा कैसे कहा जा सकता है। अतः अतिरिक्त 
द्वित्वादि संख्या को मानने वाले वैशेषिकों के मत में भी द्वित्वादि की व्यवस्था नहीं 
बनती है| प्रशन- जिस वस्तु में जिस संख्या की उत्पादक शक्ति विशेष विद्यमान हो; 
उस वस्तु में उस शक्तिविशेष से वही संख्या उत्पन्न होती है। इस प्रकार गि 
से संख्योत्पत्ति की व्यवस्था मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर तब तो बया | 
अपलाप हो जायगा, क्योंकि उस शक्तिविशेष से ही द्वित्वादि व्यवहार समझ हो जायगा 
प्रबन--शक्तिविशेष से द्वित्वादि का अपलाप फलित नहीं होगा, क्योंकि बिल्लादियाग 
ही वह शक्तिविशेष है । द्वित्वादि के किसी समय में होने पर ही ढित्वादिप्रा दया 
सिद्ध हो सकता है। उत्तर--उस वस्तु में द्वित्व और त्रित्व इत्यादि सभी 
का प्रागभाव विद्यमान है। ऐस. स्थिति में यह नियम नहीं हो सकता है कि अमुक पर कि 
दी शक्ति बनता है और अमुक प्रागभाव नहीं । प्रश्न-- उपर्युक्त नियम सिड हह ब ब्ही 
जो प्रागमाव ईश्वरबुद्ध से परिगदीत दै, अथवा जिस प्रागभाव का सहायक अर्ब 


प्रागभाव शक्ति JaRiRWacs bth संग््या। को. आप न, करता है अन्यान्य 


षठः ] भाषानुवादसहितम्‌ ६४५ 
तेषु च प्रमितेषु तन्नियमेन द्वित्वाद्यत्पत्तिप्रतिनियतिरिति ुरुत्तरम्‌ | 


अतः सिद्धं ढि्रादिसंर्या बुद्धिविशेषविषयत्वमिति | 

एकत्वं चिन्त्यते । तत्र तात्रत्‌ कार्यमेकर्त्य नास्त्येच : अवयविन 
एवानम्युपगमात्‌ शुतस्तदैक्यम्‌ ? सप्नुदायैकत्य राश्येकलबत्‌ | तत्रापि 
सागग्रधानव्यवहारेऽनेकत्वं व्यवहरन्ति | संहतिदशायामेकलावस्था जायते, 
विभकूदशायामनेकत्तामस्येति चेन्न; भेदामेदबिरोधप्रसङ्गात्‌, प्रत्ययस्य 


ईशवरबुद्विपरिणहीत नहीं, तथा जिनका अदृष्ट सहायक नहीं वे प्रागभाव संख्या को उत्पन्न 
नहीं करते । उत्तर-ऐसा समाधान हम भी कर सकते हैं कि श्रपेक्षाबुद्धि भी भिन्न-मिन्न है-- 
“यह एक यह एक? यह अपेक्षाबुद्धि तथा “यह एक यह एक यह एक” यह अपेक्षाबुद्धि भिन्न है । 
ऐसी स्थिति में जो अपेक्षाबुद्धि ईश्वरबुद्धि से परिणत है, अथवा जिस अभेक्षाबुद्धि का सहायक 
अष्ट है, वही अपेक्षाबुद्धि छ्विस्वादि के रूप में व्यवहृत होती, दूसरी नहीं | प्रश्न- विषय में 
दित्वादि की उत्पत्ति न मानने बालों के मत में निविषय व्यवद्ार होता है, विषय में द्वित्वादि 
की उत्पत्ति मानने वालों के मत में सविषयका व्यवहार होता है। यह मद्दान्‌ 
अन्तर है, समता कैसी ! उत्तर--हमारे मत में भी द्वित्व!दि व्यवहार सविषयक ही है । 
अपेच्चाबुद्धिविशेषविषयत्व ही द्वित्वादि प्रतीति एवं द्वित्वादि व्यवहार का विषय है। 
किञ्च, द्वित्वादि प्रागभाव को शक्ति के रूप में द्वितवादयत्पत्ति में सहकारिकारण मानने वाले 
वेशेषिकों के मत में अन्योन्याश्रय दोष इस प्रकार उपस्थित होता है कि बुद्धित्वादि यदि 
प्रमाणसिद्ध हों तभी द्वित्वादिप्रागभाव सहकारिकारण माने जा सकते हैं, यदि दित्वादि 
प्रागमाव सहकारिकारण रूप में प्रमाण सिद्ध हों तभी उन सहकारिकारणों की व्यवस्था 
के अनुसार द्वित्वाद्युतपत्ति में व्यवस्था मानी जा सकती है। इस प्रकार असमापेय 
अन्योन्याश्रय दोष उपस्थित होता है । इस विवेचन से सिद्ध होता दै कि द्वित्वादि 
संख्या बुद्धिविशेष विषयत्वरूप ही है, उससे मिनन नहीं है । 

'एकत्वं चिन्त्यते? इत्यादि । आगे एकत्व के विषय में यह विचार किया जाता है | 
उसमें वेशेषिकों ने यह जो माना है कि एक एकत्व कार्य है; अवगत एकत्वों से 
अवयवी में जो एकत्व उत्पन्न होता है, वह कार्य एकत्व है। इसके विषय में हमारा यह 
सिद्धान्त है कि वैसा कार्य एकत्व होता दी नहीं, क्योंकि अवयवी द्रव्य ही दमे मान्य 
नहीं हैं । ऐसी स्थिति में अवयवी द्रव्य में एकत्व कैसे हो सकता है ! जो घट में एकल 
एबं पर में एकत्व इत्यादि माना जाता है, वह समुदाय में रहने वाला एकत्व है, क्योंकि 
सत्कणों का समुदाय ही घट है, तथा तम्तु्रों का समुदाय हो पट है। जिस प्रकार एक 
देश सें रहने वाले थान्यों की राशि में एकत्व व्यवहृत होता है, उसी प्रकार घट और 
पट इत्यादि समुदाय में मी एकत्व व्यवद्दत होता है। वैशेषिक राशि में अवयविद्रव्यत्व 
नहीं मानते हैं, उसमें व्यवह्ियमाण एकत्व को वे औपचारिक ही 
मानते हैं। उसी प्रकार घट पटादि गत एकत्व के विषय में भी मानना चाहिये। 
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. होना, इनकी एकत्व प्रतीत और अनेकत्व प्रतीति सिद्ध हो 


दें४व.. न्यायसिद्धाञजंनंम्‌ [ अद्गव्यपरिष्दैद | [ 


च संहतिविभागाभ्यामेान्यथासिद्धत्वांत्‌, स्वरूपस्य च वस्तुतो भेदाभेद्‌- 
विरुद्वस्वप्रसङ्गात्‌, पटावस्थायामेकतन्तूयलम्भप्रसङ्गाच । प्रलयावस्थायां 
्रपञ्चेक्यं कथमिति चेत्‌; न कथश्चित्‌ । श्रुतिविरोधस्तहींति चेन्न; भेद- 
प्रहाणपरत्वात्‌ । तदेवैक्यभिति चे, प्रकृतित्वावस्थारूपत्वात्‌ । यथा 
तृणोपल्ञादिपरिणामकलायां एथिवीतः एथग्‌ व्यवहारो जायते । तेपाभेष 


प्रदन--राशि में विभिन्न अवयवो को लेकर जिस प्रकार “बहुत त्रीहि हैं? ऐसा व्यवहार 
होता है, उसी प्रकार घटपटादि संघातों में भी विभिन्न अवयवों को लेकर “अनेक अवयव 
हैं? ऐसा व्यवद्धार क्यों नहीं होता १ उत्तर--घट-पटादि में भी भाग मान कर जब 
व्यवहार होता है, तब ऐसा अनेकत्व व्यवहार होता हो है कि घट में अनेक भाग हैं, 


` पट में अनेक तन्तु हँ- इत्यादि । प्रश्न--संघातदशा में एकत्वावस्था तथा विभक्त, 
` दशा में अनेकत्वावस्था होती है-ऐसा ही. क्यों न माना जाय ! उत्तर-एक वस्तु में 
: संघातदशा में एकत्वावस्था तथा विभक्तदशा में अ 


नेकत्वावस्था के मानने पर भेदाभेद उपस्थित 
होगा, क्योंकि एकत्वावस्था में यह फलित होगा कि वह वस्तु उससे भिन्न नहीं है, इस 
प्रकार अमेद सिद्ध होता है; अनेकत्वावस्था में यह फलित होगा.कि वह. वस्तु उससे 
भिन्न है। इस प्रकार भेद सिद्ध होता है। भेद एवं अमेद एक वस्ठ में रह.नहाँ सकते, 


क्योकि उनमें विरोध है। संहति अर्थात्‌ इकट्ठा होना तथा विभाग अर्थात्‌ अलग-अलग 
जाती दै, तदर्थं एकत्वावस्या 


और अनेकत्वावस्था को मानना आवश्यक नहीं दै। वस्तुस्वरूप में एकत्वावस्था 


उत्पत्ति मानने पर भेदाभेद विरोध उपस्थित होगा । यदि तन्तुओं में एकत्वावस्था । 
उत्पत्ति हो, तो समी तन्तु एक ही हैं--ऐसी प्रतीति होनी चाहिये, किन्छ वैसी 
होती नहीं । प्रश्‍न-संघात दशा में एकत्व'वस्था यदि अमान्य है, तो प्रहयावस्प 
प्रपञ्च का ऐक्य कैसे माना जाता है! उत्तर--प्रलयाबस्था में प्रपञ्चान्तगंत पदार्थ हीं 
परस्पर में स्वरूपैक्य अथवा दूसरे किसी से स्वरूपैक्य किसी प्रकार भी मानों ग 
जाता है। प्रश्न--तब “एकमेवाद्वितीयम्‌? इस श्रुति से बिरोध उपस्थित । 
उस श्रुति का तात्पर्यं यह है कि प्रलय में प्रपञ्च नामल्पमैद को त्याग क पद 
है। प्रइन- नाम-रूप के भेद का त्यागना ही तो ऐक्य है। उत्तर-नाम-ला 2 
त्याग ऐक्यरूप नहीं है, किन्तु नामरूपमेद के त्याग प्रकृतित्वावस्था है, क्योंकि प्रलय हि 
प्रपञ्च उन नामरूपों को-जो सृष्टि में प्राप्त होते हैं-त्याग कर प्रकतिलाक पर 
प्रात होता है। प्रकृतित्वावस्था एकस्व संख्यारूप नहीं है, प्रकृतित्वरुप म 
एकत्वरूप नहीं है--यह अर्थ इष्टान्त से प्रमाणित है । प्रथिवी, तूण और पर पी : 
परिणामों को प्रास करती है, तब उनमें प्रथिवी से पथक्‌ व्यवह होता दै। " तृण, 
है, यह ठण है, यह पत्थर है--इस प्रकार भिन्न-भिन्न रूप से व्यवहार होता दै | बहार. 
और पत्थर इत्यादि जब दूसरे परिणाम को प्राप्त होते हैं, तम न पि होता है. 
होता दै,०ढुहनेग्सेनसुणए छहर फ्सकरण्दसमबिव्आखो कपमा मे स्वरूपैक्य 0 


षष्ठः ] मघाषानुवादसहितम्‌ ६४७ 


परिणामान्तरमापन्नानां पुनः प॒थिवीखब्यवहार; । न च तावता तृणोपला- 
धंशानां परस्परं तावदैक्यम्‌, अथ मह्दाएथिव्या वा | किं तहिं विजातीया- 
वस्थाग्रहाणेन . सजातीयावस्थापत्तिमात्रस्‌ । एवं प्रदृत्यादावपीति। 
चिन्त्यं निरवयवणतभैक्यमप्येवभ | तथाप्येकक्रियान्वयेन समप्रधानतया 
समुचीयमानचस्त्वन्तर9तिपच्तिविधुरवस्तुमात्रप्रतिपत्तिविषयत्वमेकत्वम्‌ । एते- 
नायमेकोऽयमप्येक इति व्यवहारोऽपि नि्यूह, समुच्चये सत्यपि 
एकक्रियान्बयिर्बसमग्राधान्ययोरमावात्‌ । न चात्रोपलम्मादिविरोधः, 


तथा महाप्रथिवी के साथ भी स्वरूपैक्य नहीं होता। फिर क्या होता है १ तृण और 
पत्थर इत्यादि को अपनी अपनी विजातीय अवस्थाओं को त्याग कर एक सजातीय : 
अवस्था की प्राप्तिमात्र होती है । इसी प्रकार प्रकृति इत्यादि के विषय में भी समझना चाहिये | . 


निरवयव परमाणु इत्यादि में वेशेषिकों ने जो नित्य एकत्व माना है, उसके विषय में भी 
ऐसा ही विचार करना होगा। हमारे सिद्धान्त के अनुसार एकत्व यही है कि वस्तुमात्र 
के विषय में होने वाले वैसे ज्ञान का विषय होना ही एकत्व है, जो ज्ञान ऐसे वस्त्वन्तर 
ज्ञान के साथ न हो, जो वस्त्वन्तर एक क्रियान्वय को लेकर समप्रधान रूप में समुचित 
होता हो | लक्षणसमन्वय इस प्रकार है--'यह घट है' यह ज्ञान वस्तुमात्र घट के विषय 
में होने वाला है, इस ज्ञान का विषय वस्तुमात्र घट है, उसमें जो उस ज्ञान सम्बन्धी 
विषयता है, वही एकंत्व है। साथ ही ब्रह ज्ञान ऐसा है कि किसी ऐसे वस्त्वन्तर 
ज्ञान के साथ नहीं रहता है, जो एक क्रियान्वय को लेकर समप्रधान रूप में 
समुच्चित होता हो; यदि घड़े रहते हैं ऐसा ज्ञान दोता तो वस्तु मात्र प्रत्येक घट के विषय 
में हीने बाला वह ऐसे वस्त्वन्तर के अर्थात्‌ दूसरे घड़े के ज्ञान के साय रहता है, जो 
वस्त्वन्तर दूसरा घडा अस्ति क्रियान्वय को लेकर इस घड़े के साथ. समप्रधान रूप मै 
समुञ्चित होता है । ऐसे समुचित होने वाले वस्त्वन्तर घट के ज्ञान के साथ वह 
वस्तुमात्र ज्ञान अर्थात्‌ घट विषयक शान रहता है। ऐसे ज्ञान की विषयता घट में रहती 
अवश्य है, परन्तु वह एकत्व नहीं माना जाता, क्योकि वह वस्तुमात्र शान उपयुक्त 
प्रकार के वस्वन्तर ज्ञान के साथ रहता है। प्रघन-- यह एक है, यह भी एक है? 
ऐसा जहाँ ज्ञान होता है, वहाँ एक एंक&पदाथ में एकत्व है, परन्तु वहाँ वस्तुमात्र बी 
समुचचीयमान बस्लन्तर की प्रतीति के साथ रहती है, क्योंकि वहाँ "यह भी एक है 

यहाँ “भी! शब्द समुच्चयार्थक है। ऐसी स्थिति में वहाँ पकस्व के लक्षण का कैसे 
समन्वय होगा १ उत्तर--यद्यपि वहाँ एकत्य संख्यान्वय में दोनों का समग्राधाल है, परन्तु 
एक क्रियान्वय में दोनों का प्राधान्य नहीं है, क्योंकि वहाँ प्रत्येक वाक्य म एकएक 


. `ˆ अस्तिक्रिया में एक का अन्वय है, दूसरी अस्तिक्रिया में दूसरे का अन्वय है।. 
.. वहाँ एक क्रियान्वय में समप्रधानरूप से समुचित होने वाले वस्त्वन्तर का शान हे | 
` उस प्रकार के ज्ञान के साथ बस्तुमा शान नहीं रहता है, किन्च अलग हो ता 
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थेन गौरवसपि सहेत । तदैवं गुणादावपि तच्वान्तरमन्तरेणापि संख्या 
प्रतीयमाना समानाकारेण निव्यूढा । उपलम्मसाम्येऽपि वैरूप्यकर्पसमत्र- 


भवताम धिकम्‌ । 

असंख्यातव्यवहारोऽप्येवंबिधसंख्याग्रतिच्षेषकः, अन्यथा भतरतोऽपि 
i पि pe बुद्ध ९ ० ४० 
विरोधातू। ईखरादिबुद्धया सपसशुचवसङ्कावऽप शतसहस्रायुतादिव- 


है। ऐसे वस्तुमात्र ज्ञान की विषयता वहाँ प्रत्येक वस्तु में अलग-अलग रहती है, वही 
एकत्व है। इस प्रकार वहाँ भी निर्वाह हो जाता है। इस प्रकार ऐसे विलक्षण घर्मि- 
स्वरूप को एकत्व मानने में प्रत्यक्ष इत्यादि प्रमाणों से विरोध नहीं होता है। जिस प्रकार 
: रूप इत्यादि को धमि से भेद न मानने पर प्रत्यक्ष विरोध होता है, उसी प्रकार एकल 
को धर्मिस्वरूप से भेद न मानने पर प्रत्यक्ष विरोध नहीं होता है। 
यदि प्रत्यक्ष विरोध होता तो अवश्य वह गौरव सह्य हो जाता, जो 
एकत्व को धरमिस्वरूप से मेद मानकर भेद और घमिस्वरूप ऐसे दो वस्तुओं को 
मानने पर हुआ करता है, परन्तु वैसा प्रत्यक्ष विरोध न होने से एकर को धर्मि स्ररुप 
ही मानना चाहिये। अतिरिक्त. मानने पर अवश्य गौरव होगा । किञ्च, वैशेषिकों को 
गुण कम इत्यादि में संख्या का अभाव मान्य है, क्योंकि उनके मत में एकमात्र बर | 
ही संख्या रहती है। ऐसी स्थिति में यह शंका उठती है कि चौबीस गुण पाँच कर्म ऐसे 
व्यवहार कैसे संगत होंगे १ इस शंका का समाधान यह मानकर कि स्वरूप विशेष ही एकलादि 
रूप हैं--समाधान करना होगा | उसी प्रकार द्रव्यों में भी स्वरूपविशेष को दी एकत्वादि 
मानकर एकत्वादि व्यवद्दार का निर्वाह किया जा सकता है। द्रव्य और गुण इत्यादि म 
समान रूप से संख्या का व्यवहार एवं संख्या का ज्ञान होता रहता है। इसमें द्रव्याम रहने 
वाले संख्या अनुभव संख्याविशेष प्रयुक्त हैं, गुणादि में जो संख्याचुमत होता है, वह 
स्वरूपविशेष प्रयुक्त है। इस प्रकार वैदोषिक्रो को वेरूप्य की कल्पना करनी पड़ती है | 
हमारे मत में वैसे वैरूप्प को कल्पना करनी नहों पड़ती, इस त्रात पर भी ध्यान 
देना चाहिये। इस बित्रेचन से यही सिद्ध होता है किं बुद्धिविशेषविषयत्व संख्याः 
स्वरूपविशष से अतिरिक्त नहीं है| | 

*असंख्प्र'तग्यरहारोऽगि’ इत्यादि । प्न येदि बुद्विविशाध विष पर ही संख्पा र 
सभी पदार्थ ईश्वरबुद्धि के विषय होने से अवश्य संख्या वाले दी होंगे ऐसी स्थिति 4 
पदार्थ असंख्य हैं? ऐसा व्यवहार कैसे संगत होगा ! उत्तर उस व्यवहार का कं 
` यही है कि उन पदार्थों मे द्वित्व से लेकर परार्ध पर्यन्त संख्या नहीं दै, पर तारिक 
है कि उनमें बुद्धिविशेषविषयत्व रूप संख्या भी नहीं है । ऐसा नहीं माने तो आए 
संख्या मानने वाले वैदेषिकों के मत में भी इस प्रकार विरोध उपस्थित होगा कि 
वैशेषिकाभिमत संख्या का देतु भूत ईश्वरीय अपेक्षा बुद्धि जब है, तव अन तका 

असंख्यात 


सख्या की लसृत्ति गी दोनी, d चाहिये व) | घेसी ५स्थिति i. मँ ठा 0 पदारयो iv को 
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दवच्छेदाभावादेवासंख्यातत्वभानन्त्यप् । अनन्तेष्तरपि न्यूनाधिकभावो 
विद्यत एप, यथाऽतीतकरपदिवसादिसभुदायादीनाम्‌ | यथा च 
रवयत्वपारथिवत्वघटत्वादिव्यक्तीनापू | यत्तु “एकत्वमेक- 
संख्यावच्छेदः " इति Me पदापि न संख्यायास्तस्तान्तरत्वाभिः 
सन्धिपूचकम्‌ ; निर्विशेषवस्तुवादिनं प्रति विशेपप्रसङ्गमात्रपरत्वात्‌, 
अस्मदुक्तसंख्याया अपि विशेषत्याविशेपात्‌ । यत्त मगवद्यामुनगुनिभिरात्म- 
सिद्धों द्वित्वादेरपि यावदाश्रयमाविखमुक्तम्‌ , तदपि वैशेषिकग्रक्रिया- 
वीभत्सामात्रादिति सन्यासहे । उक्तं हि मगवज्ञाथमुनिमिः प्रमेयपाद- 
सपतमाधिकरणे-“संयोगान्तभूता संख्या” इति, “समस्ततदात्मा संख्या” ` 


जा सकता है। जो पदार्थं असंख्य माने जाते हैं, वे पदार्थ ईश्वर, नित्य सूरि और मुक्तो 
की बुद्धि से एक साथ गीत होते हैं। उन पदार्थों के विषय में ईश्वर इत्यादि को 
पूर्ण जानकारी है। अत एव ईश्वर इत्यादि उन सभी पदार्थों को “यह एक, यह एक” इस 
प्रकार अच्छी: तरह से जानते हैं | अत एब वे पदार्थ ईश्वर और नित्य मुक्तो की अपेक्षाबुद्धि 
का विषय हैं, तथापि चुद्धिविशेषविषयत्वरूपी द्वित्व से लेकर परार्थपर्यन्त की व्यावहारिक 
परिच्छिन्न संख्या उनमें नहीं है। अत एव वे असंख्यात एवं अनन्त माने जाते हैं। 
“असंख्यात? शब्द का यह अर्थ नहीं है कि उनमें संख्या बिलकुल नहीं है, अपितु यही 
अर्थ है कि उनमें कुछ न कुछ संख्या अवश्य है, किन्तु व्यावहारिक परिच्छिन्न संख्या 
नहीं है। यदि उनमें संख्या सर्वथा न हो तो उन अनन्त पदार्थों में न्यूनाधिक भाव कैसे 
हो सकेगा १ उनमें न्यूनाधिक भाव अवश्य है, क्योंकि अतीत कल्प ओर दिन के अनन्त 
होने पर भी उनमें अनन्त कल्यों की अपेक्षा अनन्त दिन ही अधिक है, तथा प्रत्येक 
जीवात्मा का दुः्खसमुदाय अनन्त होने पर भी एक जीवात्मा का ढुःखसमुदाय अनन्त 
है । इसकी अपेक्षा दो जीवों का दुःलसमुदाय अवश्य दिगुण है। घट समुदाय से 
घट-पट समुदाय अवश्य अधिक है। इस प्रकार अनन्त पदार्थों में जो न्यूनाधिक भाव 
अर्थात्‌ तारतम्य देखने में आता है, वह उन अनन्त पदार्थों में संख्या होने पर ही 
उपपन्न होगा । इसी प्रकार घटत्वजात्याश्रय व्यक्ति, पृथिवीत्जात्याथय व्यक्ति तथा 
र्यत्वजात्याश्रय व्यक्ति अनन्त होने पर मा अनन्तघटत्वजात्याश्रय व्यक्तियों से 
पथिवीत्वजात्याथय व्यक्ति अधिक हैं, तथा. अनन्तप्रथिवीत्वजात्याअय व्यक्तियों से 
द्रव्यत्वजात्याथय व्यक्ति अधिक हैं । इस प्रकार इन अनन्त व्यक्तियों में जो न्यूनाधिक 
भाव होता है, उससे सिद्ध होता है कि उन व्यक्तियों में संख्या अवस्य है, किन्तु 
: व्यावहारिक परिच्छिन्न संख्या उनमें नहीं है। अत एव वे असंख्य कहलाते हैं। ऐसे ही 
मानना चाहिये। भाष्य में यह जो कहा गया है कि एक संख्यारूपी व्यावतंक घमं 

एकत्व है, वह इस अभिप्राय से--कि संख्या एक अतिरिक्त तत्त्व है--नहीं कहा गया 
है, किन्तु निविशेषवस्तुवादी के प्रति यह कहने में--कि नि्विशेष वस्तु में भी एकल 
८२ 
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~ 


इति च । अस्यार्थ उच्यते-बुद्धिविशेपसम्बन्धो हि संख्यात्वेनोपपादित; । 
स च संयोग एव। यद्वा सङ्घातैकवादयमिप्रायं तदिदं स्तव्यम्‌ | बरद- 
विष्णुमिश्रादिभिस्त्वात्मसिद्विविचनालुसारेणातिरिक्तसंख्याऽभ्धुपयता । यथो- 
कतम्‌ “यच्षाश्रयवतिसंख्यापरिमाणशथवस्वसंयोगविमागपरस्वापरत्वदरव- 
साइश्यानि म्रत्यक्षाणि” इति । शुणेषु च संख्यादिसक्लाब उक्तः ¬ 
&गुणाश्रितसंख्यादीनां, संयुक्ताश्रितत्वेन ग्रदणस्‌” इति। एतदपि परमता- 


दै 


भिप्रायेणेति मन्तव्यम्‌ । यत्त, भईपराशरपादः प्राकव्यनिराकरणादि- 
` प्रसङ्गेषु--“संख्यां तु द्वितीयच्ण एव ज्ञायते, सा संख्या समवायिनोऽ 


रूपी विशेष मानना पड़ेगा, तब वह पदार्थ सविशेष ही बन जायगा तात्पय दै । हमने 


. `? जो बुद्धिविशेषविषयरूप संख्या का वर्णन- किया है, वह भौ एक विशेष ही है। 


भगवान्‌ यामुनमुनि ने आत्मसिद्धि में यह जो कहा है कि हित्व इत्यादि संख्या तमी 
तक रहती है, जब तक उनके आश्रय रहते हैं। उसका तात्पर्य यही है कि भयामुनमुनि 
ने इस वैशेषिक प्रक्रिया से--कि द्वित्वादि अपेक्षाबुद्धि से उतपन्न होते हैं; तथा अपेक्षाबुद्धि के 
नष्ट होने पर नष्ट हो जाते हैं-असहमत होकर वैशेषिकों को डराने के लिये ही वैसा कहा है। 
दिल्वादि संख्याओं का यावदाभ्रयमावित् उनका अभिमत नहीं है। यही हमें प्रतीत 
होता है। भगवान्‌ नाथमुनि ने प्रमेयपाद सक्तमाधिकरण में यही कहा है. कि संख्या 
संयोग में अन्तर्भूत है और सब पदार्थों का वह वह स्वरूप ही संख्या है। इसका 
है कि नीचे बुद्धि विशेष सम्बन्ध को संख्या सिद्ध किया गया है। वह सम्बन्ध संयोग ४ 


है, क्योंकि बुद्धि द्रव्य होने से उसका द्र॒व्यों के साथ सम्बन्ध संयोग दी है । अतः हि हि 


' चाले पट इत्यादि संघातात्मक द्रव्यों में वह संयोग ही संख्या 
कहा गया है कि संख्या संयोग में अन्तर्भूत है। ऐसा मानना ही उचित है। प है। 
मिश्र इत्यादि विद्वानों ने आत्मसिद्धिवचन के अनुसार अतिरिक्त संख्या को माना 
अत एव उन्होंने यह कहा है कि प्रत्यक्ष आवय में विद्यमान संख्या, 

संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, द्रवत्व और साहश्यः ये गुण प्रत्यक्ष ह दद lS न 
में उन्होंने ने संख्या का उल्लेख किया है। उन्होंने गुण इत्यादि में संख्या र 2. 
सद्भाव माना है, तभी तो उन्होंने यह कहा है कि गुणों में विद्यमान संख्या इत्यादि द्रव्य के 
सिताम्रितत्व सनि से यी होते हैं। चहु से संयुक्त इय हैं औँ इनका बह 
< आश्रित गुण हैं। तदनन्तर उन गुणों का आश्रय लेकर संख्यादि रहते दैँ। अतः हि उल्लेख 
रिन्द्रिय के साथ सन्निकर्ष संयुक्ताभिताभितत्व है | इस पंक्ति में भी उन्होंने संख्या 
किया है। परन्तु यहाँ पर यह समना चाहिये कि उन्होंने वैशेषिक 33030 अनुसार 


मत के अभिप्राय के अनुसार ही संख्यादि का उल्लेख किया है, अपने मः हैं। गड... 


ताँ, रकि विशि सिद “स्यादिः े अतिक्कि०सुप्रतीर माने ज्ञाते | 


a 
on 


दि दूसरों के. क 


है. 


षुः] मीषानुवादसहितम्‌ क ६५, 

स्तीत्यविरोधः” इत्यादिषु ग्रदेशेषु संख्याभ्युपगमन व्यवहृतम्‌ ) तत्‌ किस्तित्‌ 

स्वाभ्युपगमेन, अथवा पराम्युपगमेनेति न संविश्व), प्रमेयनिरुपणबिच्छेदात्‌ । 
( परिमाणनिरूपणम्‌ ) [ 

_ प्रिमाणप्रस्ययविपय; परिमाणम्‌ । तचतुर्घा-अणुमहदीर्षमेदात्‌ । 
चत्वार्यपि परिमाणानि eis -इदमितोऽणु, इदमितो 
मदत्‌, इदमितो हस्र दीषमित्वेव प्रतीतेः । अत्र चः विश्ुद्व्येष परिमाणं 
नास्तीत्ये के; अपरिमितप्रत्ययात्‌ | उक्त हि शरीवेदा्थसंग्रहव्याख्यानेऽनन्तपद- 
व्याख्यानदशायां श्रीराममिश्रेः--“वस्तुपरिच्छेदो वस्तुनः - परिमाणम्‌ , 


देशपरिच्छेदस्तु तत्कार्यं इत्युक्त्वा “अपरिच्छेदस्तु न गुणः” इत्यादि. | 
उक्त च भगवद्याहुनशुनिभिरागमम्रामाण्ये पूर्वपच्षे-“यद्‌पि वियति परिमाणः - डः 


पराशरपाद ने प्राकस्य के निराकरण इत्यादि के प्रसङ्ग में यह जो कहा है कि संख्या तो 
दूसरे ही क्षण में जानी जाती है, वह संख्या अपने से समवाय सम्बन्ध रखने बाला 
पदार्थ ही. है, क्योंकि संख्या और उस पदार्थ में समवायसम्बन्ध होता है। ,ऐसे ऐसे स्थलों 
में उन्होंने संख्या में स्वीकृति का प्रतिपादन किया है, उसके विषय में हमें यही कहना है 
कि उन्होंने यह सय अपना मत मानकर कहा दै या दूसरों का मत मानकर, 
इसका निर्णय नहीं रो सकता, क्योंकि उस ग्रन्य का प्रमेयनिरूपण विच्छिन्न हो गया 
है । ऐसी स्थिति में इन कथनों से अतिरिक्त संख्या सिद्ध नहीं हो सकती । 
( परिमाण का निरूपण ) 

“परिमाणप्रत्यय? इत्यादि । परिमाण का यह लक्षण है कि यह वस्तु परिमित है। 
' इसप्रकार की प्रतीति का जो विषय होता है, वह परिमाण है । वह परिमाण चार प्रकार 
का है--( १ ) अणु, (२) महृत्‌, (३) दीर्घ और (४) हृख | इन चारों परिमाणों 
का स्वरूप प्रतियोगी से निरूपित अवश्य होता है, क्योंकि ऐसी ही प्रतीति हुआ करती है 
कि यह पदार्थ इस वस्तु से अणु है, यह वस्तु इस पदार्थ से महत्‌ है, यह अला इस 
पदार्थ से हस्व तथा उस पदार्थ से.द्रीषं है । यहाँ पञ्चम्यन्तपद्भतिपाद्च अथ प्रतियोगी 
होता है। यहाँ पर कुछ वादी यह कहते हैं कि सवंव्यापक विदु द्रव्य में परिमाण नहीं 
रहता है, क्योंकि विधु पदार्थ अपरिमित प्रतीत होते हैं। वेदायंसंग्रह व्याख्यान में 
अनन्त पद की व्याख्या में भीराममिश्र ने यह कहा है कि वस्तु का जो परिमाण है, वही 
उस वस्तु का देशपरिच्छेद है। वस्तु परिमित होने 
. इस देश में है, उस देश में नहीं, ऐसी स्थिति 

' परिच्छेद फल सिद्ध होता है। ऐसा कहकर उन्होंने आगे यह कहा है कि विभु द्रव्य 
` अपरिच्छिन्न अर्थात्‌ अपरिमित होते हैं । उनमें जो अपरिच्छद है, वह परिमाणामाव स्वरूप 
पा है, वह कोई गुण है। इससे विशु द्रव्यों में परिमाणाभाव फलित होता है। भगवान्‌ यामुनमुनि 
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Ne 


| से देश से परिच्छिन्न होती है। 
को प्राप्त है। अतः देशपरिच्छेद वस्तुः 


FS NN 


६५२ ` न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्वव्यपरिच्छेद: 


मिह निदितम्‌, तदपि विसशेनीयसिय} परिमाण हि नास देशावच्छेद!, 
इयत्ता परितो भावबेष्नमिति यावत्‌। न च नभसि तदस्तीति कथमिव 
तदिह निदशेनतया निर्दिश्यते” इति । 

अन्ये त्वित इदमधिकमित्येबंरूपस्य परिसाणस्य तत्राप्युपपत्तरसत्येव 
तन्नापि परिमाणम्‌. । अपरिमितत्वव्यवहारस्तु सह्कुचितप्रमाणप्रतिक्षेपपर 


इत्याहुः । ॒ आ 
इदं च परिमाणाख्यं शुणान्तरं विवरणकारादिभिः स्वीकृतम्‌ | जन्माध- 
चिक्रणे विवरणेऽप्युक्तम्‌-- “वस्तुपरिच्छेदो वस्तुपरिमाणम्‌ , देशपरिः 
च्छेदस्तु तद्धेतु” इत्यादि । ड 
अथान्यन्मतम्‌- परिमाणभेव तस्वान्तरं नास्ति । तथाहि- देशव्यापि 
विशेष एवं तत्तत्मतिसम्बन्धिनिरूपितवेषेण तत्तत्परिमाणम्‌ । तश््ान्तरवादिः 
नापि चैतत्‌ परिमाणाविनाक्षूतमभ्युषशपस्‌ । अतस्तदधिकर्तीकारे गौरं 


ने आगमप्रामाण्य में पूर्वपक्ष में यह कहा है कि यह जो आकाशस्थ परिमाण यहाँ 
ष्टान्तरूप में दिखाया गया है, वह भी विचारणीय ही है कि देश से होने वाला हु क 
ही परिमाण है । यह वस्तु इतनी है। ऐसा होना दी परिमाण है। चारों तर क $, 
से बरे रहना परिमाण कहलाता है। आकाश चारों तरफ किसी दूसरे पदा से 
नहीं जाता है। अत एव सिद्ध होता है कि आकाश में परिमाण नहीं है । ऐसी ह 
में आकाश में परिमाण को मानकर वह कैसे दृष्टान्त रूप में कहा जाता है। कक 
की इस उक्ति से मी आकाश .में परिमाणामाव ही सिद्ध होता है। ऐसा कुंड * 
का | 2 
म तित? इत्यादि । अन्य वादी यह कहते हैं कि यह वस्तु इससे बड़ी है | क) 
का भी एक परिमाण होता है। वह आकाश इत्यादि में रहे, इसमें कोई बे उसका 
अतः आकाशादि में भी परिमाण दै । आकाशादि को जो अपरिमित कहां जाता 2०4 27 
ताये यही है कि उनमें संकुचित परिमाण नहीं का । असंकुचित परम मह 
उनमें भी रह सकता है, यह दूसरे वादियों का मत है'। मक 
दं च परिमाणाख्यम्‌ इत्यादि । विवरणकार इत्यादि विद्वानों ने पया 
अतिरिक्त गुण माना है। अत एब जन्माच्चधिकरण के विबरण म यह कृ 
वस्तुपरिच्छेद ही वस्तुपरिमाण है, वस्तुपरिच्छिन्न होने से ही वह वष्ठ 
होती है--इत्यादि । यह विवरणकार इत्यादि का मत है । है कि परिस 
` अथान्यत्‌' इत्यादि । यहाँ कुछ विद्वानों का यह मत क रहते 
अतिरिक्त तत्त नहीं हैं । तथाहि--परत्येक पदार्थ किसी न किसी देश को रे इस पर 
हैं। यह देशव्यातिविशेष ही “यह इससे महान, है, यह इससे दीषं 
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षष्ठः ] माषानुवादसहितम्‌ ` ६५३६ 


भवेत्‌ | नङु न तावद्‌ देशसंयोगमात्रं परिमाणम्‌ , अतिप्रसङ्गात । ततोई 
वच्छिन्नदेशविशेष इति वाच्यम्‌ । न चाबच्छेदो येन केनापि, किन्तु परि- 
माणाचेशेपविशिषटनेति वाच्यस्‌ । अतस्तदुपजीविना देशावच्छेदेन तदपहवो 
न युज्यते । देशपरिमाणं च देशान्तराधीनमित्यनवस्था च स्यात्‌ । तस्मात्‌ 
स्थित तस्वान्तर परिमाणसिति, तज्ञ; एवं हयवच्छेद्निरूपणम्‌--यत्संयुत्तं 
दृश दशान्तरं च यद्‌ युगपदाक्रमितुं शक्तम्‌, तत्‌ तेतोऽधिकपरिमाणम्‌ । 
यत्संयुक्ते देशमखिलमेकदैव यदाक्रमितु' न शक्तम्‌, तत्‌ ततो न्यून- 
~ A, ७ ४ 6 बच छेदेन CR ५4२० ~ 
परिमाणाभति । त्थकाद्गाजवावच्छेदेनाधिक्ष्यं दध्य्‌, तेनेव न्यूनभावो 
हस्वत्वम्‌ ; बहुदिगवच्छेदेनाधिक्यं महत्तम्‌ , तेनैव न्यूनभावोऽणुस्वम्‌ | न 
he 
प्रतियोगिनिरूपित वेष को लेकर वह वह परिमाण वनता है। “यह इससे महान्‌ है? 
इस मतीति का यहो भाव है कि यह पदार्थ इस पदार्थ की अपेक्षा अधिक देश को व्यापने 
वाला हैं। इस से यही सिद्ध होता है कि देशब्यासिविशेष ही परिमाण है, परिमाण 
अतिरिक्त गुण नहीं है। जो वेशेषिक इत्यादि दाशेनिक परिमाण को अतिरिक्त गुण 
मानते हैं, उन्हें भी यह मानना पड़ता है कि यह देशव्यात्तिविशेष उस परिमाण 
का व्यापक है। वह परिमाण जहाँ जहाँ रहता है, वहाँ वहाँ यह देशब्यासिविशेष 


`>" अवश्य रहता है। जो पदार्थं जिस की अपेक्षा महान्‌ होगा, वह अवश्य उस पदार्थ 


की अपेक्षा अवश्य अधिक देश को व्यापता रहता है। ऐसी स्थिति में अतिरिक्त परिमाण 
मानने पर अवश्य गौरव दोष होगा। देशव्यातिविशेष को ही परिमाण मानना उचित 
है। प्रश्न--केवल् देशसंयोग परिमाण नहीं हो सकता । देशसंयोग मात्र से अणु, महत्‌ 
इत्यादि परिमाणों में भेद सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि :देशसंयोग इन सब परिमाणों का 
साधारण है। अतः ऐसा ही मानना होगा कि महत्परिमाणविशिष्ट वस्तु से अवच्छिन्न 
देश का संयोग ही महत्परिमाण है, तथा अणुपरिमाणविशिष्ट वस्तु से अबच्छिन्न देश का 
संयोग ही ञ्रणुपरिमाण है । इस प्रकार उन उन परिमाणों का लक्षण करना होगा। 
जिस किसी पदार्थ से अवच्छिन्न देश का संयोग परिमाण नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 
अतिप्रसंग होगा । परिमाणविशेषविशिष्ट वस्तु से अवच्छिन्त देश का संयोग परि- 
माण है। ऐसा ही कहना होगा । पॅरिमाणविशेष का अवलम्ब लेकर ही देशावच्छेद 
हुआ करता है। ऐसी स्थिति में उस देशावच्छेद को लेकर--जो परिमाणविशेष का 
आश्रय बनता है--उस परिमाण का अपलाप करना युक्त नहीं। यदि देशावच्छेद को 
ही परिमाण माना जाय तो अनवस्था अवश्य होगी, क्योंकि परिमाणबिशेषविशिष्ट वस्तु 
से अवच्छिन्न देश का संयोग यदि परिमाण माना जाता है, तो अवच्छेदक उस वस्तु सें 
विद्यमान परिमाण भी परिमाणविशेषविशिष्ठ वस्त्ववच्छिन्त देश संयोग रूप ही होगा। इस 
प्रकार आगे आगे कल्पना. करनी होगी, तथा च श्रनबस्या प्राप्त होगी । इन अनवस्था 
इत्यादि दोषों से बचने के लिये परिमाण नामक अतिरिक्त गुण मानना ही युक्त है। इस 
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६५४ . " स्यायसिद्धाउजनम्‌, [ अद्रव्यपरिस्डैद: 
चैतदथिकमणुत्वमस्तीत्यणुनिराकरणादपि सिद्धम्‌। चतुरिधमप्येतदेकस्मिन्‌ 
घटते । यथा स्तम्वविशेष एव स्तम्बान्तरापेच्या स्थूलाणुत्वदीघहस्वत्व- 
व्यवहार इति | एवं च सति नात्रावच्छेदके किञ्चित्‌ परिमाण निर्दिष्टम, 
भेनोपजीव्यविरोधानबस्थादिदोषः स्यात्‌ । एतेन देशस्यापि न्यूनाधिकत्व 
व्याख्याते । न्यूनाधिकदेशसंयोगभेद एव स्वरूपातिरिक्तं परिमाण विशोषमन्तः 
रेण न घटत इति येन्न; राश्यादिषु इृष्टस्वात्‌ । तत्र भागसंख्याधिक्यनियन्धनः 
स इति चेन्न, तहि सर्वत्र तत एवास्तु । प्रशिथिलसंयोगवति समभागवन्तवेऽपि 
परिमाणभेदो दष्ट इति चेत्‌ ? सत्यम्‌; तथापि प्रशिथिससंयोगादेव 


. ` विवेचन से सिद्ध होता है कि परिमाण अतिरिक्त गुण है। ऐसा क्यों न माना जाय! 

` उत्तर--अतिरिक्त परिमाण को न मान कर देशावच्छरेदरूप परिमाण का इस प्रकार 
निरूपण किया जा सकता दै कि जिस पदार्थ से संयुक्त देश एवं देशान्तर काजो पदार्थ 
एक काल में आक्रमण करता है, उससे वह अधिक परिमाण वाला है। जिस पदार्थ 
से.संयुक्त संपूर्ण देश का जो पदार्थ एक काल में आक्रमण नहीं कर ,सकता है, उससे 
बह पदार्थ न्यून परिमाण बाला है। सीघे एक दिशा की तरफ जिस पदार्थ का आधिक्य 
है, उस पदार्थ का दीर्घ परिमाण माना जाता है। सीधे एक दिशा की तरफ जिस ... 
पदार्थ की न्यूनता हो, उस पदार्थ का हस्व परिमाण माना जाता है। बहुत दिशाओं ' 
की तरफ जिस पदार्थ का आधिक्य हो, उस पदाथ का महत्परिमाण माना जाता है। 
बहुत दिशाओं की तरफ जिस पदार्थं की न्यूनता हो, उस पदार्थ का अणुपरिमाण माना | 
नाता है | प्रश्‍न--परमाणु परिमाण को अणुपरिमाण क्यों न माना जाय १ उत्तर उपर्यक्त 
अणुपरिमाण को. छोड़कर दूसरा परमाणु परिमाण नामक अणुपरिमाण है ही नहीं, 
क्योकि पहले ही अर्थात्‌ प्रथम परिच्छेद में ही परमाणु का निराकरण हो गया है । यह 
चार प्रकार का परिमाण एक वस्तु में भी घटता है। उदाइरण--एक ही स्तम्ब म 1 
तृणविशेष दूसरे स्तम्बो की अपेक्षा स्थूल, अणु, दीर्घं और हृस्व कहा जाता है | यई 
पर यह ध्यान देने की बात है कि अब जो देशावच्छेद का निरूपण किया ६ इसके 
अवच्छेदक में किसी मी परिमाण का उल्लेख नहीं है। अत एव उपयुक्त उपजीव्य 
और अनवस्था इत्यादि दोष नहीं होते हैं। परिमाणविशीषविशिष्ट देश का सा 
परिमाण है, इस प्रकार कहने पर ही उपयुक्त दोष स्थान पाते हैं। वैसा नहीं कहा 

है। अत एवं उपर्युक्त दोषों के लिये स्थान भी नहीं है | इस प्रकार ही देश के है र 

अधिकत्व की व्याख्या सम्पन्न होती है, क्योंकि देशान्तर को लेकर देश के सुन देश 

“अधिकत्व का निरूपण होता है । प्रहन- बिना स्वरूपातिरिक्त परिमाण म परिमाणा । 
संयोग और अधिक देशसंयोग कैसे संगत होंगे! उत्तर राशि आदि मे टर | 
अवयवी के न होने पर मी न्यून देशसंयोग और अधिक देशसंयोग उपलब्ध हो नही लि. 

5 उनके निर्वाइ० करे।4ल्विधे" बलमा विछिकि०। परिमाण, मानने, की कोर वश्या 


षष्ठ; ] माषानुवादसहितम्‌ र ४५६ 
परिसाणविशेषोत्पादकतया5मिमताचावदेशब्य प्िरेवास्तु । समूहग्रसारित- 
चूणपुञ्जेऽपि हि तथा इश्यते। एवं महन्तहुलाभ्यामपि देशव्याप्ति- 
विशेष एवारभ्यते, न ततोऽन्यदान्तरालिकमनुपलभ्यमानमिति। उत्त च्‌ 
भगवद्याम्मुनग्मुनिभि;--“परिमाणं हि नाम देशावच्छेद” इति । भगवन्नाथः 
सुनिभिरपि अमेयपादसप्तमाधिकरणे--“संख्यान्तभूत॑ परिमाणम्‌” इत्या- 
युक्षवाञ्चन्तर चोक्तम्‌--“दूरत्वं देघ्यम्‌, सामीप्यं हस्व्म्‌ , तिग्‌ 
दूरत्वं स्थौल्यम्‌, तियक्सामीप्यं कास्यं, स्वांशस्याग्रे स्वांशस्थिति- 
राजेवस्‌ , स्वांशस्य स्वांशस्थितिवंक्रता, एकदिक्स्थान्त्यावयवानां बिरुद्द 


प्रन- वहाँ तो राशि में अन्तर्गत ब्रीहि इत्यादि भागों की संख्या अधिक है, अधिक 
संख्या के भागों के कारण ही राशि आदि में ्रधिक देशम्यासि होती है, वहाँ अवयविगत 
परिमाण की आवश्यकता नहीं, ऐसा ही क्‍यों न. माना जाय! उत्तर-तब्र तो सर्वत्र 
भागों की संख्या में आधिक्य और न्यूनता के कारण ही पदार्थों में अधिक देशव्याप्त 
तथा न्यून देशव्याप्ति हो, कहीं भी अतिरिक्त परिमाण की आवश्यकता नहीं होगी | प्रन 
पदार्थ में उतने के उतने ही अवयव रहते हैं, वहाँ अवयवों का संयोग दृढ़ होने पर 
उस पदार्थ में न्यून परिमाण देखने में आते हैं, तथा अवयवसंयोग के शिथिल होने पर 
उसी पदार्थ में अधिक परिमाण देखने में आते हँ। यहाँ अवयवों की संख्या में आधिक्य 
और न्यूनता नहीं, अवयव संख्या तो वैसी ही है । यह परिमाण मेद अतिरिक्त परिमाण 
मानने पर ही संगत होगा। उत्तर--यहाँ वैशैषिको ने अवयवो के जिस हृढ़ संयोग _ 
को न्यून परिमाण का उत्पादक तथा अवयवों के जिस शियिल संयोग को अधिक परिमाण 
का उत्पादक माना है, उस इढ़ संयोग से उस पदॉर्थे की न्यून देशव्यात्ति तथा उस 
शिथिल संयोग से उस पदार्थ की अधिक देशव्याप्ति होती है। ऐसा ही मानना उचित 

। मध्य में अतिरिक्त परिमाण को मानना निरर्थक है। मुट्ठी में निहित चूर्णपुञ्न को 
बाहर फेंकने पर अधिक देशब्यासि देखने में आती है, चूर्णपुञ्ज में अवयविभेद्‌ न 
होने से परिमाण भेद नहीं है। वहाँ केवल प्रश्िथिलसंयोग के प्रभाव से ही अधिक 
देशव्यासि माननी होगी। वैसे ही सर्वत्र मानना उचित है। वैशेषिकों ने यह जो माना 
है कि अवयवो के बहुत्व से ज्यणुक में महत्परिमाण उत्पन्न होता है, दो मदान्‌ अवयवो 
से उत्पन्न अवयवी में अवयवगत महत्व से महत्त्व उत्पन्न होता है, तूल पिण्ड में प्रचय से 
अर्थात्‌ अवयवो के ञ्ञिथिलसंयोग के -प्रमाव से महत्त्व उत्पन्न होता है।इस प्रकार | 
अवयवों की संख्या, परिमाण और प्रचय से तीन प्रकार का परिमाण उसन्न होता दै] 
इन परिमाणों के अनुसार देशव्याप्ति होती है । वैशेषिकों का यह मत समीचीन नहीं; 
क्योकि जिस प्रकार प्रचय अर्थात्‌ भागों के शियिलसंयोग से अधिक देशब्याति होती 
` है, उसी प्रकार अवयवगत बहुत्व संख्या एवं अवयवगत महत से देशव्यासि विशेष ही 
“३ उत्पन्न होती है, बीच में दूसरा कोई परिमाण नहीं होता, क्योंकि उसका अनुभव नहीं 
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६५६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिर््ेद: 


दिकस्थान्त्यावयतरदूरत्वसामीप्यसास्यं वृत्तत्वम्‌, केवलविरुद्वद्गन्ता- 
शेभ्यः कोणबिरुद्वदिगन्तांशाना दूरत्वसामीप्यसाम्यं चतुरश्चस्मम्‌” इति | 
किञ्चिदन्तरम तिक्रम्य चोक्तम्‌--“अनेकव्याप्तिमहत्ता तदभावो सन्दत्वम” 
इति । देशक्षालसंख्योन्मानादिसबंसाधारणपरिमाणमात्रस्य च स्वरुप- 
मुक्तमू- “समस्तभावतदात्मा परिमाणभ्‌” इति | 

अत्रेदं तस्तम्‌ --आयामविस्तारघनभेदेन त्रिविधं परिमाणम्‌ । यथा- 
सम्भवं ग्रावप्रत्यक्दक्षिणोत्तरोध्वाधःपर्यचसितं चैतत्‌ । तत्र त्रिष्वपि 
होता है । भगवान्‌ यासुनसुनि ने कहा है कि देशावच्छेद ही परिमाण है, अतिरिक्त 
कोई परिमाण है दी नहीं । भगवान्‌ नाथमुनि ने प्रमेयपाद सस्तमाधिकरण में यह कह 
कर--कि परिमाण संख्या में अन्तर्भूत है ( क्योंकि भाग संख्या का आधिक्य ही महत्त 
है, तथा भाग संख्या की न्यूनता ही अणुख है )-अनन्तर यह कहा है कि मूल की अपेबा 
अग्र भाग दूर में हो, यह दूरत्व ही दीर्घत्व है। मूल की अपेक्षा अग्र भाग उसके समीप 
हो, यह सामीप्य ही हस्वत्व है । तिर्यक्‌ होकर श्रग्र भाग दूसरे अग्र भाग से दूर में हो, यह 
दूरत्व ही स्थूलत्व दै । तिर्यक्‌ होकर एक अग्र भाग दूसरे अग्र भाग के समीप में हो, यह 
सामीप्य ही कृशत्व है | अपने अंश फे अग्र माग में अपना दूसरा अंश स्थित हो, इस प्रकार 
एक अंश ऊपर दूसरा अंश उसके ऊपर तीसरा अंश-- इस क्रम से एक अंश के ऊपर दूसरा 
अंश हो--यहो ऋजुत्व है । स्वांश के बगल में दूसरा स्वांश रहे इसी प्रकार एक एक , 
स्वा के बगल में दूसरा दूसरा स्वांश रहे-यही वक्रता है। एक दिशा में रहने बाले 
अन्त्य अवयवों के विरुद्ध दिशा में रहने वाले अन्त्य अवयवों के साथ दूरख और सामीप्य 
में समता होना ही बहुलत्व है। केवल विरुद्ध दिगन्तांशों का केवल विरुद्ध दिगन्तांशों 
के साथ तथा कोणविसुद्ध दिगन्तांशों का कोणविरुद्ध दिगन्तांशों के साथ दूरत्व प 
सामीप्य में समता होना ही चतुरश्र है। भाव यह है कि एक वस्तु में प्राच्य और 
प्रतीच्य दिगन्तांशों का जैसा दूरत्व और सामीप्य है, यदि वैसे ही दक्षिण और उत्त 
दिगन्तांशों का दूरत्व और सामीप्य हो, तथा आग्नेय और वायव्य कोणों का जैसा दूरल 
और सामीप्य है, यदि वैसा ही दूरत्व और सामीप्य नैक्रत और ऐशान दिगन्ताँशो का 
मी हो, तो वहाँ चतुरश्रत्व माना जाता है । इस प्रकार कहकर आगे थोड़ा व 
करके श्रीनाथमुनि ने यह कहा है कि अनेक देशों में व्या ही महत्ता है। उस 
का अभाव ही मन्दत्व है। क्रोश और गग्यूति इत्यादि जो देश परिमाण हैं, मास 
संवत्सर इत्यादि जो काल परिमाण हैं, बीस और तीस इत्यादि जो संख्यापरिम 
पुरुष और इस्त इत्याद जो उन्मान अर्थात्‌ ऊध्वं मान हैँ-इन सब का सा 
परिमाण सामान्य है, उसके स्वरूप का ऐसा वर्णन उन्होंने किया दै कि सब 
का वह वह स्वरूप विशेष ही परिमाण है। बिर 

“अत्रेदं तत्वम्‌? इत्यादि | परिमाण तीन प्रकार का है--(१) आयाम) नीचे” 
और (३) बहु. मुह रिमा. मजी. ,अतीची, दक्षिण और उत्तर ज 
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दिगुदन्द्वपु यत्राधिक्यं स आयामः म स विस्तार 
न्ड + यत्र मध्यमत्वं स॒ ब्रिस्तारः, यत्र न्यूनत्वं 
-तद्ववमिति । त्रयाणाम्मप्येषां दाहिका ० 
त्‌ से । सङ्करतारतम्यमेदाद्वहुविधो व्यवहार: | 
बियुद्रव्येष कात्स्न्यापक्षाया परिमाण नास्ति। तत्तदवच्छेदापेच्चायां यथा- 
` सम्भव व्यवहार इति । 
( प्रथकरत निरूपणम्‌ ) 
एथक्रय इथग्व्यवहारकारणं पृथश्‌ गुण इति काणादादयः । तदददं भेद- 
मतराच्ञातिरिचयते; गरत्ययस्य ताबन्धात्रेण विश्रान्तेः, करुपकानां चान्यथा- 
सिद्ध, भिन्नशब्देच च सहम्रयोगादरशनात्‌ , भेदावध्यवधिकतया द्रव्मेष्वि- 


ऐ द्ग्द्व ०७ ९ ~ 

१ तथा जहाँ न्यूनता हो वह 
घनपरिमाण है | इन तीनों परिमाणों के संकर तारतम्प के अनुसार नाना प्रकार का 
व्यवहार होता है । विशु द्रव्य के रवरूप को लेकर विचार करने पर यह मानना होगा कि विभु 
द्रव्य में परिमाण नहीं है | घर और मठ इत्यादि उपाधियों से श्रवच्छिन्न विभु द्रव्य के प्रदेश- 

विशेषों को लेकर देखा जाय तो औपाधिक परिमाण का व्यवद्वार होता है। 
( पृथकूरत्र का निरूपण ) क 
'पृथकृत्वम? इत्यादि । वैशेषिक इत्यादि दाशनिक यह कहते हैं, कि पृथक्च एक अलग 
गुण दै, उसका लक्षण यह है कि यह पदार्थ इस वस्तु से प्रथक है, इस प्रकार के 
व्यवहार का जो कारण है, वह पृथकृत्व है । यह प्रथकृत्व एक गुण है | इसके विषय में हमें 
यह कहना है कि यह प्रुथकृत्व भी भेद ही है, उससे भिन्न नहीं है। एक पदार्थ दूसरे पदार्थ से 
भिन्न है। इस सेद को लेकर ही प्रथकत्व की प्रतीति होती है । यह इससे भिन्न है, यह इससे 
एयक है--ऐसे कथन का भाव एक ही है।: पृथकृत्व भेद से भिन्न है। इस प्रकार 
अतिरिक्त पृथकत्व गुण की कल्पना करने के लिये जो प्रमाण दिये जाते हैं, वे सब 
अन्ययासिद्ध हैं । उनसे अतिरिक्त पृथकत्व सिद्ध नहीं होगा । किञ्च, मेद और पृथकत्व 
याद भिन्न पदार्थ होते तो “(यह इससे भिन्न है, यह इससे थक्‌ है” ऐसा सहप्रयोग होना 
चाहिये, परन्तु सहप्रयोग नहीं होता है। पौनरुक्तय के कारण ही सहप्रयोग नहीं होता . 
। इससे मेद और प्रथकत्व में ऐक्य दी सिद्ध होता दै। किञ्च, मेद जितने 
“पदार्थों में रहता है, उतने पदार्थों में प्रथकत्व भी रहता है । रनों में मेद भी रहता है और 
एथकत्व भी रहता है। अद्रव्यों में रहने वाला वह प्रथकत् गुण नहीं बन सकता, 
क्योंकि वैशेषिकों की यह मान्यता है कि अद्रव्यों में गुण नहीं रहता। किच, जितने . 
पदार्थों का प्रतियोगिरूप में द्वव्यों के समान अद्रब्यों में भी भेद की ग्रतीति एवं व्यवहार > 
होता है, उतने पदार्थों का प्रतियोगिरूप में द्रव्यों के समान अद्यो में मी पथकास 
की प्रतीति एवं व्यवहार होता है। जिस प्रकार तमाम द्र॒व्यों को प्रतियोगी मानकर 

परे 
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द्रव्येषु च प॒थक्त्वधीव्यवहारदशनात्‌ । सा भ्रान्तिरिति चेन्न; बाघका- 
भावात्‌ । मेदशब्दार्थ एव च पथकृत्वाख्यगुणोञस्त्वति चेन्न; तस्य स्वरुप- 
संस्थाननीलपीतादिभिनिर्वाहात्‌ , अपर्यायबुद्धयपाधिना तेषु सर्वेषु भेद- 
शबदवयु्पत्ते, स्वरूपादिशब्दवत्‌ , तस्येन चान्योन्याभावस्वात्‌ । इदमिदं 


तमाम द्रव्यों से अद्रव्यों में सेद की प्रतीति एवं व्यवहार होता दै, उसी प्रकार तमाम 
रभ्यों को प्रतियोगी मानकर तमाम द्रव्यो से अद्रव्यो में भेद की प्रतीति एवं व्यवहार होता 
है । अतः अद्रव्यों में रहने वाला वह एथकृत्व गुण नहीं माना जा रकता है । ्रशन-अदवव्यो 
में होने बाली पृथकत्व प्रतीति आन्ति दै । ऐसा मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर-उत्तर 
काल में कभी बाधक ज्ञान ही होता है। ऐसी स्थिति में अद्रव्यों में होने वाली प्रथकृत् 
प्रतीति को भ्रम मानना उचित नहीं है, प्रमा ही मानना उचित है। प्रदन--द्वय मे 
विद्यमान मेद शब्दार्थं को ही वैशेषिक मतानुसार यदि पृथक्च नामक गुण मान लिया 
जाय, तो इसमें क्या आपत्ति है १ उत्तर--स्वरूप संस्थान अर्थात्‌ असाधारण धर्म और नील) 
पीत इत्यादि से इतरव्याइसि फलित होती है, अतः ये स्वरूप इत्यादि ही भेद हैं। 
इन्हें वैशेषिक मी प्रथकत्व गुण नहीं मानते हैं। अतः मेदशब्दार्थ पृथक्त्व गुण नहीं 
माना जा सकता है। प्रश्न--ये स्वरूप इत्यादि अननुगत हैं, ये अनुगत मेदशब्द के 
बोध्य कैसे होंगे? उत्तर--विलक्षणबुद्धि विषयत्व ही भेदशब्द का प्रइृत्तिनिमित्त है। जो 
ऐक्य विरोधी प्रतीति का विषय होता है, वह भेद कहलाता है । स्वरूप इत्यादि ऐक्य 
विरोधी का विषय है। इनमें ऐक्य विरोधी प्रतीति विषयत्व अनुगत घम है। अत एष 
अनुगत मेदशब्द से ये बोध्य होते हैं। इसमें स्वरूप शब्द इत्यादि शब्द उदार हैं। 
घट-पट और नीलःपीत इत्यादि मिन्न-मिन्न पदार्थ एक अनुगत स्वरूप शब्द से बोधित 
होते हैं | इसका कारण यही दै कि इतर व्यावृत्त स्वासाधारणरूपत्व इस स्वरूप शब्द कां 
प्रवृत्तिनिमित्त है । वह रूप घट और पट इत्यादि में अनुगत है । अत एव ये इस एक 
अनुगत स्वरूप शब्द से बोध्य होते हैं। उसी प्रकार प्रकत में स्वरूपादि के विषय में यह 
समझना चाहिये कि ये भी एक अनुगत भेद के अर्थ बनते हैं। प्रशन--मले ही मेद शब्दा 
पृथकत्व गुण न हों, परन्तु द्रव्यमात्र में रहने बाले अन्योन्याभाव को प्रथकृत्व युग न 
में क्या आपत्ति है! उत्तर -नील-पीतादिरूप भेद ही अन्योन्याभाव है, मन 
भेद से भिन्न नहीं है। अन्योन्यामाव और भेद एक ही पदार्थ हैं । इनसे भिन्न Gs 
गुण का साधक कोई प्रमाण नहीं दै, अतः इन्हें ही प्रथकृत्व मानना चाहिये । प्रश्न दही 
जो कहा गया है कि पृथक नामक गुण मेद से भिन्न नहीं है, स्वरूप झ्या 
भेद है। यह भेद हो अन्योन्यामाब है, यह कथन समीचीन नहीं है, क्योंकि “य 
और मेद एक पदार्थ नहीं हो सकता, तथा अन्योन्याभाव और पथर्क मी 

नहीं है, क्योकि अन्योन्याभाव “यह वस्तु वह पदाथ नहीं है”? इस मका, 

हे । अन्योन्यामाव किसी भी अवधि की अर्यात्‌ पञ्चम्यन्तपदप्रतिपाथ अर्थ क दुइ 
नहीं रखता दैः) पद, भेद।/ आर पश्रकत्त,.. अ्वध्ति, की. अपेक्षा रलता १ 


षः ] भाषाचुवादसहितम्‌ ६४४ 
न भवतीत्यत्र अधधिनिरुप्यत्वभन्योन्याभावस्य न दृष्टसिति चेन्न; शब्द- 
विशपात्‌ तथापपच; । पथकृत्वाख्यगुणवाचकान्यशब्दपर्यायसम्बन्धे पञ्चमी 
पाणिनेबिचितेति चेत्‌; कथम्‌ ! अन्योन्याभावपर्यायबिवच्षायां घटात्‌ 

परो न भवतीत्यपि प्रयोगप्रसङ्कादिति चेन्न; धर्भिप्यन्तेष्विति विशेषात्‌ । 
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न पल हर र ख ह प्रकार पञचम्न्तपदप्रतिपा्च अवधि को 
आर बबिन मद होती है । ऐसी स्थिति में निरवधिक अन्योन्याभाव 
[वाधक भेद एव पृथकत्व एक पदार्थ कैसे माना जा सकता दै! उत्तर--अन्‍्योन्या- 
भाव भेद और पृथक्स्व एक ही पदार्थ हैं। सबमें प्रतियोगी की अपेक्षा रहती है। नज 
से जहाँ अन्योन्याभाव बोध्य होता है, वहां प्रथमान्त पद से प्रतियोगी बोधित होती है। 
जहां वही अन्योन्याभाव नभ्‌ से बोधित न होकर मेदशब्द से अथवा प्रथकत्व शब्द से ` 

बोधित होता है, वहां उन शब्दों के योग में व्याकरण से पञ्चमी के विधान से एवा 
पद्‌ से प्रतियोगी का बोध होता है। कहीं प्रथमान्त से प्रतियोगी बोधित हो, कहीं 
पञ्चम्यन्त से प्रतियोगी बोधित हो, इससे नञ्‌, भेद और पृथक्त्व शब्द का तीत ही 
प्रयोजक है। इससे नभ्‌, मेद और पुथकृत्व इन शब्दों से नोध्य अर्थ में सेद फलित नहीं 
दोगा । अतः अन्योन्याभाव भेद और प्रथकृत्व को एक पदार्थ मानने में कोई विरोध नहीं। 
मरन--पाणिनि ने “अन्यारादितर” इत्यादि सुत्र से अन्य शब्द के योग में पञ्चमी का विधान 
किया है । अन्य शब्द से वे सभी शब्द विवक्षित हैं, जिनका अर्थ अन्य शब्द के अर्थ के समान 
। अन्य शब्द का अर्थ पृथकत्व है, अन्योन्याभाव नहीं। यदि अन्योन्याभाव अन्य शब्द का अर्थ 
दोगा, तो अन्योन्याभाव वाचक नञ्‌ निपात के योग में भी पञ्चमी प्राप्त होगी, तथा च “पट घट 
नहीं” के स्थान में “पट घट से नहीं?” ऐसा प्रयोग प्राप्त होगा, परन्तु वैसा प्रयोग होता नहीं । 
इससे यही सिद्ध होता है कि अन्य शब्दार्थ पृथकूल तथा नभर्थ अन्योन्याभाव भिन्न पदार्थ हैं। 
उनमें अभेद कैसे माना जा सकता है! उत्तर-अन्योन्यामाव पृथकत्व और मेद एक ही 
पदाथ है। अन्य शब्द का अर्थ मेद वाला अर्थात्‌ अन्योन्याभाव बाला है। प्रयक 
शब्द का भी वही भेद वाला अथं है, परन्तु नञ्‌ का अन्योन्यामाव ही अर्थ है, अन्योन्या- 
भाव वाला अर्थ नहीं है । अन्योन्यामाव वाला धर्मी है और अन्योन्याभाव घ्म है। 
अन्यारादितर” इत्यादि पाणिनि सूत्र का यही तासयं है कि अन्य शब्द के समान जो 
शब्द अन्योन्याभाव वाले धमां के वाचक हैं, उन शब्दों के योग में पञ्चमी होती है । 
अन्य पृथक और इतर इत्यादि घर्मिवाचक शब्द हैं, उनके योग में पञ्चमी होना उचित 
है, परन्तु नज अन्योन्याभावरूपी धर्म मात्र का ही वाचक दै, घमां का वाचक नहीं। 
अत एव नञ्‌ के योग में पञ्चमी नहीं होती है। इतने से ननर्थ अन्योन्याभाव और 
अन्य इतर प्रथक्‌ इत्यादि शब्दों से बोधित अन्योन्यामाव रूपी धर्म में भेद मानना 
उचित नहीं है। अन्य और प्रथक्‌ इत्यादि शब्दों से बोधित अन्यत्व और परयकृत्वरूपी 
और नज्‌-बोध्य अन्योन्यामाव एक ही वस्तु है। प्रशन--यदि अन्योन्याभाव वाले 
धर्मी के वाचक अन्य और प्रथक्‌ इत्यादि शब्दों के योग में ही पञ्चमी होती, तो “घट का 
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प्रथकृत्वमिति निर्देशे कथमिति चेन्न; तस्यापि धर्मिणपुर्लिख्यैव 
धर्मबोधकतात्‌ । अमानोनादयर्ख्सस्वे वर्तमाना नावध्याकाह्विणः | 
यद्वा तेषां समानाधिकरण एवावधिरिति सिद्धं भेदसात्रसेष एथक्स्वमिति। 
उक्तं च मेद्समर्थनानन्तरं भइपराशरपादेः-- “तदेवं क्लपैरेव द्रव्यजातिः 
गुणकर्म भिधमे रशेषाणामपुनरुक्तवित्तिव्या हारव्य वहा रा णाएपष्तेभेंदो नाम न 


पट से पृथकत्व है” इस प्रयोग में प्रथकत्व रूप धमं का वाचक “पृथकत्व”? शब्द के योग 
में “पट से? पञ्चमी क्‍यों कर प्रयुक्त होती है! उत्तर--“प्रथगृवस्तुनो भावः प्थकल्वम्‌” 
इस व्युत्पत्ति के अनुसार धर्मिवाचक प्रथक्‌ शब्द से भावार्थक प्रत्यय करने पर पुथकृत्व शब्दं 
की निष्पत्ति होती है। पृथकत्व शब्द भी प्रकृति से अन्योन्याभाव वाले घमा का. 
बोध कराकर के ही धर्म का बोध कराता है। अतः बह भी प्रकृत्यंश से धमां का बोधक 
ही है । अतः उसके योग में पञ्चमी हो सकती दै। इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं है। 
अर” “मा? “नो? “न? इत्यादि जो अब्यय हैं, वे असत्व अर्थात्‌ लिङ्ग एवं संख्या 
इत्यादि से सम्बन्ध न रखने वाले अर्थ के वाचक हैं। “उच्चेः? इत्यादि शब्दों के 
समान वे धर्मिपर्यन्त के बाचक नहीं हें, अत एव वे अवधिवाचक पञ्चमी की आकांक्षा 
नहीं करते हैं, यह एक पक्ष है जो दोषग्रस्त है। दोष यह है कि यदि अन्योन्याभाव 
बाले घर्मी के वाचक शब्दों के योग में ही पञ्चमो होती तो “पट का घट से मेद है” 
इस प्रयोग में ध्म वाचक भेद शब्द के योग में पञ्चमी क्यों हुई । अतः यह मानना 
होगा कि चाहे वे शब्द अन्योन्यामाबरूपी धर्म के वाचक हों, अथवा अन्योन्याभाववाष 
घमा के वाचक हों, उन सभी शब्दों के योग में पञ्चमी होती है। ऐसी स्थिति में यह 
- प्रइन उठता है कि अन्योस्यामावरूपी धमं का वाचक “नभ्‌? अब्यय के योग में पञ्चमी 
क्यों नहीं होती है | पञ्चमी न होने से यदी फलित होगा कि नभ्‌ बोध्य अर्थ और अन्य, 
पृथक इत्यादि शब्दों से बोध्य अर्थ भिन्न-भिन्न है, एक नहीं है। ऐसी स्थिति में 
इन सभी शब्दों का बोध्य अर्थ एक कैसे माना जा सकता है! इस अस्वारस्य के कार. 
दूसरा पक्ष कहा जाता है। वह यह है फ्रि नञ्‌ के योग में समान विभक्तिक शाब्द प्रतिपा 
अर्थ अवधि अर्थात्‌ प्रतियोगी होता है। ऐसे अर्थ को ही प्रतियोगी रूप में लेना ग 
नभ्‌ का स्वमाव है। भेद अन्य और पृथक्‌ इत्यादि शब्दों के योग में पञ्चम 

प्रतिपाद्य अर्थ ही प्रतियोगी होता है। ऐसे ञ्रथों को प्रतियोगी रूप में लेना इन होता 
का स्वभाव है । व्युत्पत्ति से यह स्वभाव विदित होता है, अतः इस विवेचन सिद्ध 
है कि मेद हो पृथकत्व है; प्रथकृत्व भेद से भिन्न नहीं है। भेद के समर्थन के गर सब 
पाद ने यह कहा है कि प्रभाणसिद्ध द्रव्य, जाति, गुण और कर्मे इन भण 
प्रकार की विलक्षण बुद्धि, विलक्षण शब्द प्रयोग और विलचण प्रतीति उपपन 
है । अतः मेद्‌ नामक अपूव दूसरे घर्म के कल्पना की आवश्यकता नहीं | क निव 

से ही वैशेषिकों से कल्पित प्रथकृत्व और विशेष इत्यादि पदार्थ तथा 6 भी तिर | 
ऐसी संख्याते रएको" ्याके।८दिइयकूनऔर," विलवः ही व दि प्रद ही 
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धर्मान्तरमपूर्व करप्यम्‌ | अत एव वैशेपिकप रिक्तता; पृथक्त्वविशेपाद्योऽपि 
ग्रोत्सारिताः” इत्यादि | मेदस्येकानेफगतत्व बिकर्पपरिहारे सिम 2 
नीलिसश्वेतिमानावप्यनेकाबेव धर्मिणम्‌ । 2 
नील श्र च भिन्दानौ स्फुटं ह्यपलभामहे ॥ 
थे विशेपएथक्त्यादिसापेक्तं करपयन्ति ते | 
र बरिभ्यत्वा्माश्रयादिम्यो न वयं इष्टवादिनिः ॥ इति । 
_ तदव स्वरूवथमों यथासम्भयं पृथकशब्देन मिन्नादिशब्देन च व्यप- 
दश्यत । उक्त च न्यायतच्वे प्रमेयपादसप्तमाधिकरणे--“अतिरेकव्यतिरेक- 
देन द्विविधो मेदः” इति । अत्रातिरेको भम्यन्तरेः्वसन्‌ धर्मः, व्यतिरेको 
वमघम्याद्‌; स्वरूपम्‌ । यत्तु तस्सिन्नेवाधिकरणे--“ऐक्यं साकल्येन संयोगः, 
तदभावो भेदः” इत्युक्तम्‌ , तद्विमामाभिग्रायम्‌ । 
( विभागन्षिरूपणम्‌ ) 
संयोगविरोधी शुणो बिभाग इति परे, तदुक्तम्‌; नोदनपाटनादीनामेव 


दो जाते हैं। किञ्च, उन्होंने भेद के विषय में इस विकल्प के--क्रि क्या मेद एक में 
रहता है, अथवा सिन्नों में रहता है-- परिहार में यह कहा है कि हम यह स्पष्ट अनुभव 
करते हैं कि नीलरूप और श्वेतरूप ऐसे दो विरुद्ध धम अपने आय नील पदार्थ और 
श्वेत पदार्थ को भिन्न कर देते हैं। जो वैशेषिक दार्शनिक द्रव्यौ में ऐसे भेद की--जो 
विख और द्विपृथकृत्व इत्यादि की अपेक्षा रखता है--कल्पना करते हैं, वे मले आत्माभय 
ओर अन्योन्याश्रय इत्यादि दोषों से भयभीत हों, क्योंकि द्विव और द्विरथकत्व इत्यादि 
पदाथ भेद की अपेक्षा रखते हैं, तथा भेद द्वित्व और द्विपृथकृत्व इत्यादि की अपेक्षा 
रखता है। अतः उनके मत में आत्माश्रय इत्यादि दोष स्थान पाते हैं । अतः भले ही . 
1 उन दोषों से डरें, प्रत्यक्ष इष्ट नील इत्यादि को ही मेद मानने वाले इम लोगों को 
किसी दोष से डरने की आवश्यकता नहीं, क्योंकि हमारे मत में वैसे दोष होते ही नहीं | 
इस विवेचन से यह फलित हुआ कि यथासम्भव स्वरूप और धर्मप्रथक शब्द एवं भिन्न 
इत्यादि शब्दों छे बतलाया जाता है। अतः भिन्न शब्द और पथक्‌ शब्द पर्याय हैं । 
न्यायतत्् के प्रमेयपाद सप्तमाधिकरण में यह कहा गया है कि मेद दो प्रकार के हैं. 
( १ ) अतिरेक और ( २) व्यतिरेक । दूसरे धर्मों में न रहने वाला घमं अतिरेक 
कहलाता है | अर्थात्‌ असाधारण धर्म अतिरेक कहलाता दै। धरम और धर्मों इत्यादि 
फा स्वरूप व्यतिरेक है। उसी अधिकरण में यह जो कहा गया है कि पूणरूप से संयोग 
ऐक्य है, उस संयोग का अभाव भेद है । इस कथन में भेद शब्द से विभाग विवक्षित है। 


( विभाग का निरूपण ) 
` “संयोगविरोधी? इत्यादि । वैशेषिक इत्यादि परबादी यह कहते हैं कि संयोग से 
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संयोगविष्यंसकत्वात्‌ , बिभागजनकतयाऽभ्युपगतानामेव तद्ध्यंसकत्वोपपरे; | 
न च संयोगजनकजातीयत्वादिनाओ्छुकूलस्थ कर्मादेस्तदृध्वंसकत्वमलुप्पत्न- 
मिति वाच्यम्‌; ख्पादिजनकतयाऽभ्धुपणतानामम्निसंयोयादिजातीयानां 
रूपादिनाशकत्वाभ्युपगसात्‌ | स्बजन्यव्यक्तरपि स्व॒नाश्यलमिश्म्‌ , फि पुन 
रन्यस्याः । उत्पाव्यमानघटादिषु शब्दात्पाद्कतया काश्रढ्‌ गुण; फरुप्यत इति 
चेन्न; तत्रापि विभागजनकस्य पाटनादेरेव तञ्जनकत्त्रोपपसेः, तस्य च 
संयोगनिशेषरूपस्वात्‌, विभकप्रस्ययस्य च संयोगाभावव्रिपयतयोपपत्ते! | 


बिरोध रखने बाला गुण विभाग है। उनका यह कथन युक्तियुक्त नहीं, क्योंकि उन्होंने 
जिन नोदन और पाटन अर्थात्‌ फाइना इत्यादि से विभाग की उत्पत्ति और उस विभाग 
से संयोग का नाश माना है, उन नोदनादि क्रियाओं से संयोग का ध्वंस ही उत्पन्न हो सकता 
है, बीच में विभाग नामक गुण मानंने की आवश्यकता नहं है। प्रश्न--कुछ कमं एवं 
अदृष्ट संयोग के जनक हैं, इनका सजातीय होने से अन्यान्य कमं एवं अद्ृष्टों को संयोग 
के अनुकूल ही मानना चाहिये। इस प्रकार जो कर्म एवं अहष्ट संयोग के अनुकूल 
बनते हैं, उनको संयोग का नाशक मानना युक्त नहीं है। अतः विभाग को ही संयोग- 
नाशक मानना चाहिये । उत्तर कुछ अग्नि संयोग इत्यादि रूपादि के कारण माने जाते हैं, 
इनके सजातीय होने पर भी इतर अग्नि संयोग इत्यादि को जैसे रूपादि का नाशक 
माना जाता है, उसी प्रकार उन कर्म इत्यादि को--जो संयोगजनक कर्म इत्यादि के 
सजातीय हैं, वे संयोग के नाशक माने जा सकते हैं। इसमें कोई अनुपपत्ति नहीं है। 
लोक में यह देखा जाता है कि उसी कारण से उत्पन्न कार्य व्यक्ति उसी कारण से नष्ट हो 
जाता है । उदाहरण--दण्ड से उत्पन्न घट उसी दण्ड से नष्ट हो जाता है! ऐसी स्थिति 
में एक संयोग का जनक कार्य इत्यादि दूसरे संयोग को नष्ट करे इसमें सर्वया शरद 
नहीं है । यहाँ तो उत्पाद्य एवं विनाशय संयोग व्यक्ति भिन्न-भिन्न हैं। प्रश्न-- घट इला 
जब फोड़े जाते हैं, तब उनमें शब्द उत्पन्न होता है। घटादि में उन शब्दों के उत्पादक 
एवं गुण की अवश्य कल्पना करनी होगी। वही गुण विभाग है । ऐसा मानने में क्या 
आपत्ति है १ उत्तर-वहाँ जिन फोड़ने इत्यादि क्रियाओं को विभाग का जनक मा 
जाता है, उन क्रियाओं से शब्द उत्पन्न होता है, इस प्रकार माना जा सकता दै. 2. 
कोई दोष नहीं है | वह क्रिया भी कोई अतिरिक्त पदार्थ नहीं है, किन्तु, वह संयोग रू 
प्रबन--“घट और पट विभक्त, हैं? इस प्रतीति के अनुसार विभाग मानना च 
उत्तर--डस विभक्त प्रतीति का विषयविभाग संयोगाभाव रूप है, उस प्रतीति सिद 
और पट में संयोगाभाव ही सिद्ध होगा । उससे व्यतिरिक्त विभाग नामक रावित भी 
नहीं होगा | प्रश्न-यदि संयोगाभाव ही विभाग का शब्दार्थ है, तो मेर भी हो चाहिये | 
संयोग का अमाव है, अतः “मेरु और विन्ध्य विभक्त हैँ” ऐसी रतीति ही स है | 


वैसी प्रतीति क्से मद्य: हावी Mth उत्तर विभाग, शहद का सन संबो 


षष्ठः ] भाषानुवादसहितम्‌ र 


तहिं सेरुबिन्ध्ययोरपि विभक्तग्रत्यय; किं न स्यादिति चेन्न; तस्य बिध्वंसा- 
त्मकत्वात्‌ । संयोगाभावमात्रनियन्धनश्च विभक्तप्रत्ययस्तत्रापि केपाञ्चिद्‌ 


जायते । उपचारा तन्निाहो भव्रतामपि | एवं कचित्‌ स्वरुपभेद- 
निबन्धना विभक्तप्रत्ययों निर्वाह्म।। च्षणिकस्य विभागस्य स्थिरध्यंसात्मकत्वं 
कथमिति चेन्न; तस्य परिमापामन्तरेण क्षणिकत्वे प्रमाणाभावात्‌ , प्रति- 


मेर और विन्ध्य में संयोग का ध्वंस हुआ नहीं है, अतः वैसी प्रतीति नहीं होती है । कहीं-कहीं 
उपचार अर्थात्‌ लक्षणा से संयोगात्यन्ताभाव भी विभाग शब्दार्थं माना जाता है। उस 
गौणार्थ संयोगात्यन्ताभाव को लेकर बहुतों को “मेर और विन्ध्य विभक्त हैं? ऐसी 
प्रतीति होती है। इस प्रकार औपचारिक प्रयोगों का निर्वाह अतिरिक्त विभाग गुण को 
मानने वाले वैशेषिको को भी करना ही होगा। किञ्च, कहीं-कहीं संयुक्त पदार्थों में ही 
स्वरूप भेद को लेकर विभक्त प्रतीति हुआ करती है। वहाँ स्वरूप भेद विभाग शब्दार्थ 
होता है। प्रश्न--विभाग क्षणिक है, संयोग ध्वंस स्थिर है, ऐसी स्थित में क्षणिक - 
विभाग स्थिर संयोग ध्वंस कैसे वन सकता है ! उत्तर वैशेषिक भले ही 
अपनी परिभाषा के अनुसार विभाग को चणिक मानें, परन्तु बिभाग का 
क्षणिकत्व किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं होता । उसमें कोई प्रमाण ही नहीं। 
प्रइन--यदि विभाग स्थिर है तो विभाग होने के बाद पाँच छुः क्षण बीतने पर ' ये पदार्थ 
विभक्त हैं” ऐसी प्रतीति कयां नहीं होती ! उत्तर--संयोग ध्वंस ही विभाग है, वह स्थिर 
है। संयोग उसका प्रतियोगी है। यदि प्रतियोगी संयोग का स्मरण बना रहता, तो “ये 
पदार्थ विभक्त हैं? ऐसी प्रतीतिं अवश्य होती है, यह प्रतीति तत्र तक बनी रहेगी, जब तक 
पुनः संयोग न हो । पुनः संयोग होने पर “ये पदार्थ विभक्त हैं? ऐसी प्रतीति नहीं होगी । 
प्रशन यदि विभाग संयोग का ध्वंस ही है, पुनः संयोग होने पर भी प्राचीन संयोग का 
ध्वंस विद्यमान होने से “ये पदार्थ विभक्त है” ऐसी प्रतीति होनी चाहिये। परन्तु वैसी 
प्रतीति नहों होती । यह क्‍यों! उत्तर--आप लोगों के अर्थात्‌ विभाग के अतिरिक्त 
मानने वालों के मत में भी पुनः संयोग होने पर भी प्राचीन संयोग का ध्वंस विद्यमान 
है, ऐसी स्थिति में “थे पदार्थ असंयुक्त है” ऐसी प्रतीति होनी चाहिये । परन्तु वैसी 
प्रतीति नहीं होती, ऐसा क्यों ! इस प्रकार प्रश्न उपस्थित होने पर आप जो उत्तर देंगे, 
बही उत्तर हम भी देंगे । आपको यही उत्तर देना होगा कि “गे पदार्थ संयुक्त हैं” ऐसी 
प्रतीति तभी होगी, जब उस पदार्थ में उत्पन्न सभी स्योगों का नाश हुआ हो, यादि उस पदाथ 
में एक भी संयोग बना रहेगा तो वैसी प्रतीति नहीं होगी। उसी प्रकार हम भी यही 
उत्तर देंगे कि विभक्त प्रतीति नहीं होगी, जिन पदार्थों में उत्पन्न सभी संयोगों का ध्वंस 
हो गया हो, यदि उन पदार्थों में एक भी संयोग रहेगा, तो वैसी प्रतीति नहों हो सकतो है। 
प्रश्न--दोनों द्रव्यो का विभाग होता है। विभाग दोनों द्रव्यो में रहने वाला पदाय है। 
जिस प्रकार दोनों द्रव्यों में रहने बाला संयोग गुण माना जाता है, उसी प्रकार दोनों 
यों में रहने वाले विभाग को गुण हो मानना चाहिये। उत्तर श्राप महा, वैशेषिक 
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६६४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिच्छेद 
| योगगस्मरणादौ तद्विमागवानयमिति अत्ययस्य यावत्पुन/संयोगग्ु्पचे; । 
. ` अध्वसात्मकले पुनः संयोगे सत्यपि बिअक्तबुद्धिः स्यादिति चेन्न; भवतामपि 
पूचसंयोगप्रष्वसस्य बिद्यमानत्वेनासंयुक्तप्रस्ययग्रसङ्गात्‌ । याबहुत्पन्न- 
संयोगध्वंसे सति तदा तदा तत्तस्प्रतियोशिकतया'तथा प्रतीतिरिति चेत्‌ , तुरम्‌ | 
द्रव्यद्वयनिष्ठतया प्रतीयसानस्थ संयोगबद्‌ गुणस्वमुचितसिति चेत्‌ , अहो | 
महावैशेपिकोडसि । यदभावस्य प्रतियोग्याधारिणः स्वतोडमिलितत्वशेदमपि- 
मन्यसे । उभयन्िरूप्यग्रतियोगिकतया हि संयोमप्रध्वंप्षस्योभयनिष्ठत्व- 
्रत्ययोऽभ्युपगत एव भवद्भिः | असंयुक्ताविति संयोगप्रागभावात्‌। नच 
ध्वंसोषपि भातान्तरमेच भवतामिति शब्दान्तरेण विभागः स्वीकृत इति 
चेन्न; उचरसंयोगादिमात्रात्मकत्यात्‌ । सजातीयस्येव कथं विरोधित्वमिति 
प्रतीत होते हैं । दोनों दरव्यों में विद्यमान पदार्थ गुण ही हो सकता है। ऐसे कहनेवाले 
आपको यह मानना दोगा कि संयोगध्वंस दोनों द्वव्यों में नहीं रहृता है, क्योंकि आपके 
कथन के अनुसार उसे गुण बनना होगा, यदि वह दोनों द्रव्यो में रहे। वास्तब में 
संयोगध्वंस गुणमिन्न होने पर भी दोनों द्रव्यो में अवश्य रहता है, क्योंकि संयोगध्वंस 
का जो प्रतियोगी संयोग है, वह दोनों द्व्यों में रहता है। दोनों से निरूपित होने वाला 
संयोग संयोगध्य॑स का प्रतियोगी है। अत एव संयोगध्वंस भी दोनों द्रव्यो में रहता है 
क्योंकि जो प्रतियोगी का आधार है, वह अभाव का आधार माना जाता है। दो द्रव्य 
संयोग के आधार हैं, वे दोनों ही द्रव्य कालान्तर में संयोगध्वंस के भी आधार बनते है | 
इस विवेचन से यह सिद्ध होता है क्रि संयोगरध्वंस गुणभिन्न होने पर भी दोनों द्रव्याम 
` रहता है। यह अर्थ आपको अर्थात्‌ वैशेषिक को भी मान्य है। ऐसी स्थिति में यह 
नियम--कि दोनों द्रव्यों में रहने वाला पदार्थ गुण हो हो सकता है-कैसे माना जा सकता 
है। इस नियमके अनुसार विभाग को कैसे गुण माना जा सकता है । विभाग संयोगध्नस 
ही दै । संयोगध्वंस भी संयोग के समान दोनों द्रव्यों में रहने वाला पदार्थ है। गा 
संयोग होने के पूर्व उन पदार्थों के विषय में “ये दोनों द्रव्य असायुक्त है” पेसी कं 
प्रतीति होती है, वह तो संयोगध्वंस को लेकर दो नहीं. सकती, क्योंकि उन द्रव्या र 
संयोगं हुआ ही नहीं; ऐसी स्थिति में वह प्रतीति विभाग को लेकर ही होगी । रे 
विभाग मानना ही पड़ेगा । उत्तर-बह प्रतीति संयोग प्रागमाव को लेकर होती fi 
क्योंकि आगे संयोग होने वाला है। अतः विभाग मानने की कोई अर 
्रवन--आपके मत में दूसरा भाव पदार्थ ही अभाव माना जाता है। भर्त! र 
को मी एक माव पदार्थ ही मानना होगा । बह्‌ भाव पदार्थ बिमाग दी है। अत १ है। 
भी विपाग मानना दोगा। उत्तर-पूर्व देशसंयोगध्वंस उत्तरदेशसंयोग दोषि 
वह उत्तरदेश्चसंयोग भी एक भाव पदार्थ ही है। उससे अतिरिक्त विभाग जे न्य है। 
मृत में माना जाता „उसुक, साधक कोई, प्रमाण, नहीं दै, लत 
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चेत्‌; अभावनिरूपणं यावदेतब्चोद्य॑ मा स्म विस्मरः वियुक्तो 
विघटितो विक्षिष्टो विनष्टसंयोगो विभक्तो निरे आणावा 
तुल्यरूप एव जायते। एतदखिलमभिसन्धायोक्तं न्यायतस्ते अमेयपाद- 
सप्माधिकरणे-“बियोगो न वक्तब्य? इति | तत्रैव पश्चादप्युक्तम्‌-“अत्यन्त- 
सामीप्यं संयोगः, दूरत्वं वियोगः” इति । अनेन संयोगोऽप्यपलपितः 
स्यादिति चेत्‌; सामीप्यस्य समीपदेशसंयोगात्मनेत निरुप्यत्वात्‌ । तथा 
चादेशादेशिनोरविशेषेण द्वयोरपि संयोगसिद्धि! | दूरत्वमपि देशविशेष- 
संयोग एवेति न ततोऽतिरिक्तो बिभाग इति । 

छ ( परत्वापरत्वनिरूपणम्‌ ) 

दिकालापेक्षया परापरधीहेतुगुणौ परत्वापरत्वे इति परे। ते अपि 


प्रशन--ध्वंस प्रतियोगी से विरोध रखने वाला पदार्थ है और संयोगध्वंस संयोग से विरोध 
रखने वाला पदार्थ है। यदि पूर्वदेशसंयोगध्वंस उत्तरदेशसंयोगरूप है, तो मानना 
पड़ेगा कि संयोग ही संयोग से विरोध रखता है। यह कैसे हो सकता है ! दोनों संयोग 
सजातीय हैं, अतः सजातीय सजातीय से कैसे विरोध रख सकता है १ उत्तर-अमावनिरूपण 
तक इस प्रश्न को मत भूलो। अभाव निरूपण के समय इसका उत्तर दिया जायगा | 
“यह पदार्थ बियुक्त हुआ”, “यह पदार्थ विघटित हुआ”, “यह पदार्थ विशिष्ठ हुआ”, 
“इस पदार्थ का संयोग बिनष्ट हुआ” अत “एवं यह पदार्थ विनष्ट संयोगवाला हैं? 
“यह पदार्थ विभक्त हुआ”, “यह पदार्थ विप्रकृष्ट हो गया”, “यह पदार्थ देशान्तर 
पहुच गया”--इन शब्दों से एक प्रकार की ही प्रतीति उत्पन्न होती है। इससे भी सिद्ध 
होता है कि विभाग संयोगाभाव से अतिरिक्त नहीं है। इन सब अथो को मन में लेकर 
ही न्यायतत्व में प्रमेयपाद के सप्तमाधिकरण में यह कहां गया है कि विभाग का अलग 
निरूपण करने की आवश्यकता नहीं है, क्योकि वह अतिरिक्त नहीं है। इसके बाद उस 
ग्रन्थ में यह कहा गया है कि अत्यन्त सामीप्य ही संयोग है, तथा दूर रहना ही वियोग 
है । प्रश्न--तब तो इस अन्थ से संयोग का भी अपलाप हो जाता है, क्योंकि इस अन्य में 
अत्यन्त सामीप्य ही संयोग कहा गया है। ऐसी स्थिति में अतिरिक्त संयोग केसे सिद्ध होगा ! 
उत्तर--सामीप्य का निरूपण ऐसा ही करना होगा कि समीपदेशसंयोग ही सामीप्य है। ऐसी 
स्थिति में जिस सामीप्य को मानकर संयोग का अपलाप करने के लिये प्रवृत्ति होती है, वह 
सामीप्य स्वयं समोपदेशसंयोग रूप है। अतः संयोग का अपाप नहीं हो सकता । वह सिद्ध 
होकर ही रहेगा | जिस दूरत्व को वियोग अर्थात्‌ विभाग कहा गया है, वह दूर्व भी 
देशविशेषसंयोग ही है; दूरदेशसंयोग ही दूरत्व कहा गया है, दूरदेशसंयोग हो विभाग है। 
इससे अतिरिक्त विभाग नहीं है | अथ च अतिरिक्त विभाग के होने में कोई प्रमाण नहीं । 
( परत्व एवं अपरत्व का निरुपण) 
“दिकालापेच्य? इत्यादि । वैशेषिक इत्मादि दूसरे दाशानिक यह कहते हैं कि परल 
८४ 


CC-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


६६६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रब्यपरिल्डेदः 
दिकालसम्बन्धविशेषान्नातिरिक्ते, लाघवात्‌। अग्रत्यक्षपदा्थसंयोगः कथं 


५० - प्रत्यक्ष इति चेन्न; दिकालयोरपि प्रत्यक्षत्वस्य समथितत्वात्‌ । यादशोपा- 
~~ ` ध्यवच्छिन्नदिकालसम्बन्धः परत्वापरत्वोत्पादको भवताम्‌ , तथाविध एवं 


सोऽस्माकं व्यवहारविषय इति नातिप्रसङ्गगन्धोञपि । यदि च व्यवहारः 


और अपर ऐसे दो गुण हैं। उनका लक्षण यह है कि पर एवं अपर-ये दो 
पदार्थ हैं, इस प्रकार की बुद्धि का असाधारण कारण जो गुण है, वह परत्व एवं अपरत्व 
है । यह परत्व एवं अपरत्व भी दो प्रकार का है--(१) दिक्कत और (२) कालत । दूरस्थ 
पदार्थ में दिक्कत परत्व एवं समीपस्थ पदार्थं में दिक्कत अपरत्व है | ज्येष्ठ में कालइत 
परत्व है और कनिष्ठ में कालत अपरत्व हदै । एक दिशा में दोनों पदार्थों में दूरस्थ पदाथ 
के विषय में वह पदार्थ इस पदार्थ से विप्रकृष्ट है, अर्थात्‌ दूरस्थ दै | इस प्रकार की. 
जो अपेक्षाबुद्धि होती है, वह दिक्कत परत्व का निमित्तकारण है, तथा उन पदार्थों में 
सन्निहित पदार्थ के विषय में “यह पदार्थ उससे सन्निहित है, अर्थात्‌ समीपस्य है” इस 
प्रकार की जो अपेक्षाबुद्धि होती है, वह दिक्कत अपरत्व का निमित्तकारण है । दूरस्य 
` पदार्थ और दिशा का वह संयोग-जो दूरस्थ पदार्थ में संथुक्तसंयोगों की अधिकता को 
लाने वाला माना जाता है-दिक्‍्कृत परत्व का असमवायिकारण है। इन दोन 
कारणों से दूरस्थ पदार्थ में दिक्कत परत्व गुण उत्पन्न होता है। तथा समीपस्थ पदाय॑ 
और दिशा का वह {संयोग-जो समीपस्थ पदार्थ में संयुक्तसंयोगों की अल्पता को लाने 
वाला माना जाता है--दिक्क्ृत अपरत्व का असमवायिकारण है। इन दोनों कारणो से 
समीपस्थ पदार्थ में दिक्कृत परल उत्पन्न होता दै। अनियत दिशा में रहने ब 
युवा और बृद्ध इन दोनों में बृद्ध के विषय में “यह युवा से अधिक काल सम्बद्ध है 


इस प्रकार अपेक्षाबुद्धि होती है। यह अपेक्षाबुद्धि कालकृत परत्व णुण की उति 
क्रियागत बहु % 


काल्षक्त परत्व उत्पन्न होता है | इसी प्रकार युवा के विषय में “यह इद की अपेक्षा ; 
काल से सम्बन्ध रखता है?” इस प्रकार की अपेक्षाबुद्धि उत्प क 
अपेच्चाबुद्धि ही युवा में कालकृत अपरत्व की उत्पत्ति में 
युवा और काल फा वह संयोग--जो युवा में सूर्य 
अल्पत्व को ल्ला देता है-कालकृत अपरत्व का श्रसमवायिकारण 
दोनों कारणों से युवा में कालझत अपरत्व उत्सन्न होता है। इस प्रका: द्बे 
एवं अपरत्व गुण की व्याख्या करते हैं। इसके विषय में हमारा यह मत दै ति नहीं है| 
सम्बन्धविशेष ही परत्व एवं अपरत्व है। वे दिकालसम्बन्धविशेष गे होता 
प्रश्न-दिशा और काल अप्रत्यक्ष पदार्थ हैं। पदार्थों के साथ दिशा का जो वही प्र 
है, वह भी अप्रत्यक्ष है, क्योंकि दोनों प्रत्यक्ष पदार्थों में जो संयोग होता कै क ना 
होता हदै | प्रत्युक्त पाक्ष, ओर नत्मप्रयर०'पद्ाअ से. शजो>मंग्रोग़, होती, है, i ० 


षठः ] भोषानुवादेसांइतंमं ६६७ 
निर्वाहके सिद्धेऽपि परापरम्रत्ययमात्राद्‌ गुणान्तरक्लृपिः, परापरजाति- 


परापरपरिमाणपरापरच्ञानशकत्यादिष्वपि ताइशगुणकरपनप्रसङ्ग,. 22. 
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होता है। प्रकृत अप्रत्यक्ष दिशा और काल का इतर पदाथों के साय जो सोने हता 


है, वह प्रत्यक्ष नहीं हो सकता है। परस्व एवं अपरत्व प्रर | ु 

संयोग कैसे माने जा सकते हैं! उत्तर--हमने Ca गद 1 र दिया ह 
कि दिशा और काल प्रत्यक्ष प्रतीत होने वाले पदार्थ हैं। आप लोगों के अर्थात्‌ वैशेषिको 
के मत में याइश उपाथिसम्बन्ध दिक्काल के पदार्थों के साथ होने वाले संयोग को संयक्त- 
संयोग एवं सूर्यपरिस्पन्द्‌ में विद्यमान आधिक्य एवं - अल्पत्व को लाने वाल्ा माना जाता 
है, तथा परत्व एवं अपरत्व का उत्पादक माना जाता है। हमारे मत में वे ही दिक्ञाल- 
सम्बन्ध स्वयं परत्व एवं अपरत्व बनकर परापरव्यवहार के. विषय बनते हैं| अतिप्रसङ्ग 
का अवकाश ही नहीं है। हमारे मत में लाघव हैं, क्योंकि हम दिक्कालसम्बन्ध से अति-. 
रिक्त परत्वापरस्व नहीं मानते हैं| इस प्रकार दिक्कालसम्बन्ध को लेकर परापरब्यवहार 
का निर्वाह होने पर भी यदि केवल परापरप्रतीति के बल पर ही परत्वापरल नामक 
गुणान्तरो की कल्पना की जाय तो अतिप्रसङ्ग उपस्थित होगा, क्योंकि जातियों के विषय 
में यह प्रतीति होती है कि द्रव्यत्व जाति पराति है, तथा प्रथिवी जाति अपर-चाति 
है । परिमाण के विषय में भी यही प्रतीति होती है कि यह परिमाण पर अर्थात्‌ अधिक 
परिमाण है, तथा परमाण अपर अर्थात्‌ छोटा परिमाण है। शान के विषय में ऐसी प्रतीति 
होती है कि यह ज्ञान पर अर्थात्‌ बड़ा झान है, तया यह ज्ञान अपर अर्थात्‌ छोरा है। 
शक्ति के विषय में भी ऐसो प्रतीति होती है कि यह शक्ति पर अर्थात्‌ बड़ी है, तथा 
यह शक्ति अपर अर्थात्‌ छोटी है। इसी प्रकार अनेक गुणों के विषय में परत्वापरत्व बुद्धि 
'होती है। उनके आधार पर वैशेषिकों को जाति-परिमाण ज्ञान और शक्ति में भी परत्वा- 
परत्व गुणों को मानना पड़ेगा। यदि इस पर वैशेषिक यह कहें कि जाति इत्यादि में 
. परत्वापरत्व नामक गुणान्तर मानने की आवश्यकता नहीं, क्योंकि दूसरे ही प्रकार से 
उस व्यवहार का निर्वाह हो जातां है। जाति अधिक व्यक्तियों में रहे, यहो जाति का 
परत्व है; जाति अल्प व्यक्तियों में रहे, यही जाति का श्रपरत्व है। अधिक देश तक 


` घेरना ही परिमाण का परत्व है और अल्प देश तक घेरना परिमाण का अपर है। 


, अधिक विषयों का अहण करना ही ज्ञान का पर्व है एवं अल्प विषयों का ग्रहण करना 

ही ज्ञान का अपरत्व है। अधिक कायों को सम्पन्न करना दी शक्ति का परत्व है, तया अल्प 
कार्यों को सम्पन्न करना ही शक्ति का अपरत्व है। इस प्रकार निर्वाह हो जाता है। 
अतः जाति इत्यादि में अतिरिक्त परत्व एवं अपरत्व गुण को मानने की आवश्यकता 
नहों--तब तो इम भी यही कहेंगे कि द्रव्यो में भी अतिरिक्त परत्वापर्व गुणों को 
मानने की आवश्यकता नहीं, क्योंकि द्रव्य का अधिक कालसम्बन्ध ही फालकृत परव है, 
तथा द्रव्य का अल्पकालसम्बन्ध ही कालकृत अपरत्व है, एवं द्रव्य का अधिक दिकृसम्बन्ध ही 
दिक्झत परत्व है और द्रव्य का अल्प दिकसम्बन्ध ही दिवद्वत अपरत्व है। इस बात को हम 
पहले ही कह चुके हैं। किञ्ज, आप लोगो को अर्यात्‌ वैशेषिकों को प्राक्च और प्रत्यक्त्व 


(७-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


६६दे न्यायसिद्धाञजनमें [ अद्गव्यपरिच्वः 
अविशेषात्‌ । न्यूनाथिकव्यक्तिवृचिन्यूनाधिकदेशाचच्छेदादिमिस्तत्र निर्वाह 
इति चेत्‌, अत्रापि न्यूनाथिकदिकारसम्बन्धात्‌ तन्निर्वाइ इस्युक्तमेव । भव द्विरपि 
प्राकग्रत्यक्त्वादयः पूर्वोत्तरत्वादयों दिकालसंयोगमात्ररूपा निर्वाह्याः । तदत्र 
` को नाम विशेषो इष्टः ? येन गुणान्तरकरपने ङुतूहलमत्रभवताम्‌ । परत्व 
परत्वे विना संयुक्तसंयोगभूयस्त्वास्पीयस्त्वयोरेव दुर्निरुपत्वमिति चेत्‌, 
तहान्योन्याश्रय), व्याबृत्ततया निरूपितयोरेव तयोः परत्वापरत्वनि मित्ततव्‌ , 
तदुत्पन्नाभ्यामेव परत्वापरत्वाभ्यां तन्निरूपणमिति । अनिरूपितयोरेव तयो- 


इत्यादि को दिक्संयोगविशेष मानकर ही तथा पूर्वत्व और उत्तरत्व इत्यादि को कालसंयोग 
विशेषरूप मानकर ही निर्वाह करना पड़ता है। ऐसी परिस्थिति में परत्व एवं अपरत्व को 
भी दिक्कालसंयोगविशेष मानकर निर्वाह किया जा सकता है। आप लोगों ने परत एवं 
-अपरत्व में कोन सी विशेषता देखी है ! जिससे परत्व एवं अपरत्व को अतिरिक्त गुण मानने 
के लिये आप लोगों को कुतूहल होता है ! वास्तव में उनको अतिरिक्त मानना अनावश्यक 
है | प्ररन--उन दिकसंयोगविशेषों से--जो संयुक्त संयोगगत भूयरूच एवं अल्पत्व के 
व्यञ्जक हैं-परत्व एवं अपरत्व गुण की अन्यथासिद्धि नहीं कही जा सकती; क्योंकि 
परत्व एवं अपरत्व के विना संयुक्तसंयोगगत भूयस्त्व एवं अल्पत्व का निरूपण नहीं हो 
सकता; कारण परत्व जनकत्व ही संयुक्त संयोग में भूयस्तव दै और अपरत्व जनकत्व ही संयुक्त 
संयोग में अल्पीयर्व है, तथा परत्व जनकत्व ही तपनपरिस्पन्द क्रियागत भूयस्तव है, एव 
अपरत्व जनकत्व ही तपनपरिस्पन्द कियागत अल्पीयस्त्व है। परत्व एवं अपरत्व 
लेकर संयुक्त संयोगगत भूयस्त्व एवं अल्पीयस्त्व का निरूपण करना पड़ता है, तथा 
सूयपरिस्पन्द गत भूयस्त्व एवं अल्पीयस्त्व का निरूपण करना पड़ता है। ऐसी परिस्थिति 
में परत्व एवं अपर की अन्यथासिद्धि केसे हो सकती है! उत्तर-यदि परत , 
अपरत्व को लेकर ही उपयुक्त भूयरूव एवं अल्पीयस्त्व का निरूपण कर्तव्य हो तो अन्योन्याश 
दोष अवश्य उपस्थित होगा, क्योंकि जो उपर्युक्त भूयरूच एवं अल्पीयसूव विलक्षण रूप 
शात होते हैं, वे ही परस्व एवं अपरत्व के निमित्तकारण हो सकते हैं । लोक द 
जाता है कि जब तक कुलाल दण्ड को इतर विल्क्षणरूप में नहीं जानता है, पर 
वह घट निर्माण के लिये दण्ड को नहीं ले सकता है। उसी प्रकार प्रत म" 
सिद्ध होता है कि इतर व्यादृत्तरूप में बिदित उपयुक्त भूयस्त्व एवं कह के 
एवं अपरत्व का कारण होगा । उन भूयस्त्व एवं अल्पीयस्त्व से उत्पन्न परत्व एव बृत्त रुप 
बल पर ही उस भूयस एवं अल्पीयस्त्व का निरूपण करना होगा, इतर खु 
में समझना होगा। अतः अन्योच्याभ्रय दोष अवश्य मानना पड़ेगा । शनि नहीं है। - 
भूयरत्व एवं अल्पीयसूव इतर व्याइृत्तरूप में न समके जाये, उससे कोई हा $ 
स्वरुपतः विद्यमान भूयरू एवं अल्मीयस्व ही परत्व एवं अपरत्व का कारण दीत 


अन्योन्या भ्रय० "दोष ० सही" होगा" 7०छतरः-यदिः श्वसः विधा यर एव अतर | 
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रुत्पादकत्वाभात चत्‌ ; तारानिशाकरादिष्वपि तथा प्रत्यय; स्यात्‌ । दूरत्वे- 
नान्तरालाग्रदणान्नवमिति चेत्‌ ; त्यज तहिं सत्तया कारकत्वम्‌ । तथा च 
सिद्ध नः समी हितमिति । यतु प्रमेयसंग्रहे श्रीविष्णुचिचेरुक्तम्‌--“दूरे कथ- 
मिति चत्‌ ; तत्र कुशलमेव। दुमणिगगनादीतरव्याबृततमेच हि रपं परिमाणः 
एथकरवदशकालङृतपरत्वापरत्वादि चेन्द्रिययोग्य सं सहेव ज्ञायत 
इत, तदाप न तखान्तरपरम्‌ , विशिष्टप्रतिसम्बन्धिमात्रपरमेव; बैशिष्टयस्य 
चास्मटुत्तम्नक्रिययाऽप्युपपत्तेः | उपादानमात्रस्य तत्तान्तरत्वप्रतिपादकत्वा- 
भावात्‌ । तथाहि ततरैवशुक्तम्‌- “अन्धकारे स्थाणुपिशाचनीपुंसादि- 


ही परत्व एवं अपरत्व का कारण है, तो अतिप्रसङ्ग दोष होगा, क्योंकि शाल्न से विदित 
होता है कि चन्द्रमण्डल से नक्षत्रमण्डल बहुत दूर है। इससे सिद्ध होता है कि चन्द्र- 
मण्डल की अपेक्षा नचचत्रमण्डल में संयुक्तसंयोग का भूयस्व है। इस भूयरूव को न जानने 
पर भी यह भूय्व स्वरूपतः वहाँ विद्यमान ही है। स्वरूपतः विद्यमान इस भूयस्थ से 
नक्षत्रमण्डल में परत्व उत्पन्न होना चाहिये। ऐसा क्यों नहीं होता १ यदि कहद कि चन्द्र 
एव नक्षत्रमण्डल के मध्य में विद्यमान अन्तराल ज्ञात नहीं होता है, अतः नच्त्रमण्डल 
में परत्व की उत्पत्ति एवं ज्ञान नहीं होता। तब तो आपके इस वाद को-कि स्वरूपतः 
विद्यमान भूयस्त्व ही परत्व का कारण है--छोड़ना होगा, तथा इस वाद कोकि इतर 
व्याइत्त रूप में ज्ञात होने पर ही भूयस्त्व परत्व का कारण दोगा--अपनाना होगा । 
अपनाने पर हमारा कहा हुआ अन्योन्याश्रय दोष अवश्य उपस्थित होगा । भ्रीविष्णुचित्त 
ने प्रमेयसंग्रह अन्य में यह साधते समय-कि सम्पूर्ण प्रत्यक्ष इतर व्यावत्त वस्तु का ही 
अहण:करते हैं--यह जो कहा है कि दूर से वस्तु को. देखते समय इतव्याद्वततिविशिष्ट 
वस्तु की प्रतीति कैसे होती है, वहाँ तो इतरव्यावत्तिशून्य पदाथ ही हीत होता है। ऐसी 
बात नहं है, दूर में भी हमारा सिद्धान्त का कुशल ही है, वहाँ भी इतरव्याइत्तिविशिष्ट 
पदाथ ही यहीत होते हैं, दूर से वस्तुको देखते समय उस वस्तु का वह रूप-जो 
सूयं आकाश इत्यादि से भिन्न प्रतीत होता है, तथा परिमाण पथक्त्व दिक्ालक्कत परत्व 
एवं अपरत्व इत्यादि इन्द्रियग्राम समी विशेषतायें साथ ही ज्ञात होती हैं। इस पंक्ति 
में भीविष्णुचित्त ने परत्व एवं अपरत्व का उल्लेख किया है। उस उल्लेख का यह तात्य 
नहीं है कि परत्व एवं अपरत्व अतिरिक्त गुण हैं, किन्तु उस उल्लेख का इतना ही 
तात्पयं है कि विशिष्ट पदार्थ ही प्रत्यक्ष में प्रतीत होता है। अस्मद्वणित प्रक्रिया के अनुसार 
अधिकाल्प दिकाल सम्बन्धरूपी परत्वापरस्वों से विशिष्ट वस्तु के मान को लेकर भी 
वह ग्रन्थ उपपन्न हो जाता है। उल्लेखमात्र अतिरिक्त गुणत्व का प्रतिपादक नहीं हो सकता । 
तथाहि--उसी ग्रन्थ में आगे भी यह कहा गया है कि.अन्धकार में “यह दक्ष है अथवा 
पुरुष है”, “यह खरी है अथवा पुरुष है”--इत्यादि जो संशय होते हैं, वे व्याबृत्तिसामान्य 
विषयक सन्देह नहीँ, किन्तु व्यादृत्यवान्तर-बिषयक अर्थात्‌ ब्यादत्तिविशेष-विषयक सन्देह 


(७-0. Jangamwadi Math Collection, Varanasi. An eGangotri Initiative 


६७० न्यायसिद्ाञजनम्‌ [ द्रवयपरस्् 


संशयास्तदवान्तरा एव । नक्तं हि द्युमणिदीपमहीगगन स्वात्मादि- 
व्यावृत्तिरपि न ज्ञायत इति न शक्यं वक्तुम्‌ | नहि देहात्मश्रममन्तरेण 
कचिद्‌ द्रष्टृहश्यसङ्करोऽप्यस्ति' इति । किमत्र प॒थणुपादानमात्रेण स्थाणु 
पिशाचादयः पदार्थान्तरं भवन्ति? अस्तु वा परमतेनेकदेशिमतेन बा 
व्यवहारः; तथापि विशिष्टोपलम्भनग्नतिपादनपरत्वान्न दोषः । 
( कम निरूपणमू ) 

अथ कर्म । चलनम्रत्ययविषयः कर्म । तत्‌ प्रत्यक्षमेच; फरतलादिषु 
तथोपरम्भात्‌ । न त्वनुमेयम ; तदसिद्धिप्रसङ्गात्‌ । कार्यस्योभयाभ्युपेतकमः 
सामग्रीमात्रेणैवोपपत्तो, अतिग्रसज्ञाच। कार्येण हि गिरिजलधरसंयोगेन 


हो है, क्योकि रात्रि में प्रतीत होने वाले पदार्थों में कम से कम सूर्य, दीप, भूमि, आकाश और 
अपना आत्मस्वरूप इत्यादि से भेद अवश्य विदित होता है । यह भी भेद विदित नहीं 
होता है, ऐसा नहीं कहा जा सकता। भत्ते देहात्मश्रम में दृश्य देह और द्रष्टा आत्मा 
में अभेद प्रतीत हो, परन्तु श्रव्य किसी भी दृश्य के विषय में आत्मभेद भ्रम नहीं होता है, 
अन्य सभी दृश्य अवश्य आत्मा से भिन्न ही प्रतीत होते हैं । इस ग्रन्थ में वृक्ष और पिशाच 
इत्यादि का अलग-अलग उल्लेख है, क्या इससे ये अतिरिक्त पदार्थ बन जायेंगे! कभी 
नहीं । उसी प्रकार परत्व एवं अपरत्व का उल्लेख होने पर भी वे अतिरिक्त गुण सिद्ध 
नहीं होंगे । अथवा वे भले परमत और एकदेशिमत के अनुसार परत 
एवं अपरत्व का उल्लेख करें, परन्तु उनका यह कहने में ही तात्पय है कि व्यावृत्ति 
विशिष्ट पदार्थ ही प्रत्यज्ञ में भाता है। भले इस ग्रन्थ से त 
विषयीभूत यह अर्थ--कि प्रत्यक्ष विशिष्ट विषयक है--सिद्ध हो, परन्तु यह सिद्ध नहीं. 
होगा कि परत्व एवं अपरत्व अतिरिक्त गुण हैं, क्योंकि इस अर्थ में वक्ता का ताल 
है । अतः कोई दोष नहीं दै । 

( कमे का निरूपण ) म 
“अय कर्म? इत्यादि | आगे कर्म का निरूपण किया जाता है। कमे का यह , 

* है कि जो चलनम्रतीति का विषय हो वह कर्म है। बह कमं प्रत्यक्ष दै क्योंकि बिदित 
चलता है” इस प्रकार प्रत्यक्ष अनुभव सबको होता है। अनुमान से ही कम बि 
हो सकता है, ऐसी बात नहीं है। कर्म को अनुमेय मानने पर कर्म सिद्ध ही न हो स ठ 
क्योंकि विभाग और संयोग इत्यादि कार्यों से हीकर्म का अनुमान करना गा । उस 
` अनुमान अन्यथासिद्ध हों जायगा, क्‍योंकि वहाँ पर यह कहा जा सक १ यही 

कम-सामग्री से--जिसे दोनों वादियों ने माना है--संयोग और विभाग इत्यादि है 

उसन्न हो जाय, मध्य में कर्म को क्या आवश्यकता है! किञ्च, कर्म को आ 
मानने पर यह अतिप्रसंग भी होगा कि पवत और मेघ का संयोगरूपी हे मेष मं 
होता है कि ईसे के सेस ते अमीति किया” शीत है। "यह कम | 
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गिरावपि कम कपयेत । अन्यतरक्मजनितोऽयं संयोग इति चेत्‌; तत्केन 
सिद्धम्‌ १ तत्रापि जलधरकमंजनितोऽयमिति नियमश्च कुतः सिद्ध! १ ल 
शिखरिणोअलाचलरुपेण प्रतीतेरिति चेत्‌, तहिं सिद्धं नः समी हितम । 
विभागपूर्वकेण संयोगेन कर्सातुमानमिति चेत्‌, तहिं जलघरान्तरेण 
विभज्यमाने जरधरान्तरेण संयुज्यमाने कर्माबुमान स्यात्‌। यदि च 
कार्येण जातेन ग्रतीतेन व्याप्यतयाऽचुसहितेन च कर्माचुमानम्‌, चलतीति 
बतंमानघोधो न स्यात्‌; चिरनिश्वतत्वात्‌ तस्य । अस्माक तु सत्ताक्षण 
माना जाता है, उसी प्रकार पर्वत में भी क्यों न माना जाय! पर्वत में भी माना जा 
सकता है, इस प्रकार अतिप्रसंग. दोष होता है। प्रश्‍न--पर्दत और मेघ में जो संयोग 
होता है, वह उन दोनों में होने वाले कर्म से उत्पन्न होने वाला संयोग नहीं है कि उन 
दोनों में से किसी एक में अर्यात्‌ मेघ में होने वाले कर्म से ही उत्पन्न होने वाला संयोग 
है। ऐसी स्थिति में पर्वत में कर्म की कल्पना कैसे की जा सकती है! उत्तर--बह संयोग 
उन दोनों के अन्तर्गत किसी एक में विद्यमान कर्म से ही उत्पन्न हुआ है। यह अर्थ 
किस प्रमाण से सिद्ध होता है! उन दोनों के अन्तर्गत मेष में विद्यमान कर्म से ही यह 
संयोग उत्पन्न हुआ है। यह नियम भी किस प्रमाण से सिद्ध होता है? यदि कहो कि 
मेघ चञ्चलरूप में दिखाई देता है, पर्वत अचञ्चल दिखाई देता है। इससे सिद्ध होता है 
कि मेघ में ही कर्म होता है, पर्वत में नहीं। तत्र तो आप कर्म को प्रत्यक्ष मानते हैं । 
हमारा पक्ष आपको मानना पड़ता है। यहाँ हमारा विवाद शान्त हो जाता है। 
प्रश्न--जिस पदार्थ का पूवंदेश से विभाग होने के बाद उत्तर देश से संयोग होता है, 
इस प्रकार के उत्तरदेश संयोग से ही उस पदार्थ में कर्म का अनुमान किया जाता 
है.।  पूवदेशविभाग के बाद होने वाला संयोग मेघ में ही दिखाई देता है, अतः मेष में 
ही कम का अनुमान किया जाता है। पर्वत में पूवदेशविमाग होकर उत्तरदेशसंयोग 
नहीं होता है। अतः पर्वत में कर्म का अनुमान नहीं किया जाता । इस प्रकार पूर्वदेश- 
विभागपूर्वक संयोग से कर्म का अनुमान मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर--जहाँ 
एक पर्वत एक मेघ से विभक्त होता है, बाद दूसरे मेघ से संयुक्त होता है, वहाँ कक 
पवत में पूर्वदेशविभागपूर्वक उत्तरदेशसंयोग विद्यमान है। इस संयोग से उस पवत मे 
कर्म का अनुमान क्यों न किया जाय! अवश्य किया जा 
दोष अकास्य है। इससे सिद्ध होता है कि संयोग से कर्म का अनुमान मानना उचित 
नहीं । किञ्च, प्रथम क्षण में संयोगरूपी कार्य उत्सन्न होता है, द्वितीय क्षण में वह संयोग 
स्वरूप विदित होता है, तृतीय क्षण में उस संयोग के विषय में यह शान होता है ते 
संयोग कर्म का व्याप्य है। चतुर्थ क्षण में कर्म का अनुमान होता है। कम के उस बल 
के बाद तीन क्षणों के बाद ही कर्म को ्नुमान से समझा जा सकेता 0 क इस 
६ हैः ¢ सकेगा. 

में “मेघ चलता है” वर्तमान क्रिया का अनुभव नहीं री हि वाले हमारे 
अनुमान के बहुत पहले हो उत्पन्न हो जाता है। कमको परत्य मानने । 
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1 जा सकता दै । अतः अतिप्रसंग ' 


६७२ न्यायसिद्ाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिच्छेदः 


एवेन्द्रियेण सम्बध्यते | तावतैव च पदार्थान्तरेष्विवात्रापि वर्तमानप्रत्ययो- 
पपत्तिः। तदेनं प्रत्यक्षयोग्येष्‌ प्रायशः प्रत्यचश्चलतिधीविषयः। सच 
सम्प्रतिपविभागपूवकसंयोगमात्ररुपो वा तत्कारणभूतोष्न्यो वेति सयूध्य- ` 
¢ ~ ~ गतै दि 
बिवाद । तत्रेवमेकः पक्ष कमहेतुतयेवास्युपगतै: प्रयत्नादृष्टादिभि; 
कर्मजन्यतयाऽभ्युपगतविभागपूर्वकसंयोग एव जन्यताम्‌ | न च सध्ये 
किमपि बिशद्युपलब्धम्‌ , येन गोरवपरिहारः स्यात्‌ । चन्द्रतारकादीनां 
विभागपूर्वकसंयोगदृष्टावपि संयोगसन्ताननेरन्तयप्रतीतेश्चलतीति 
° 0 ~ 
ग्रत्ययाभावः | यथा भ्रमणे सत्यपि प्रत्येक कम॑चणेषु न भ्रमतीति प्रत्ययः, 
Lo CANN a1 | Lan 0 | ७1 
किन्तु निरन्तरतयाऽनुसन्धीयमानेष्विति भवद्धिरपि स्वीकायम्‌ , तथाज्त्रापि 
मत में कम रहते समय में ही इन्द्रिय से सम्बन्ध होता है। उस इन्द्रियसन्निकर्ष से ही 
अनन्तर क्षण में उसी प्रकार कर्म के विषय में वर्तमान प्रतीति होती है, जिस प्रकार 
अन्यान्य पदायों में इन्द्रिय-सन्निकर्ष के अनन्तर क्षण में उन पदार्थों के विषय में वतमान 
प्रतीति होती है। यह वर्तमान प्रतीति हमारे मत में ही उत्पन्न होती हे। इस विवेचन 
से यह सिद्ध हुआ कि “यह पदाथ चलता है” इस प्रकार की प्रतीति का विषय बनने 
बाला कमे प्रत्यक्षयोग्य पदार्थों में प्रत्यक्ष विदित होता है। विशिष्टद्वैतसिद्धान्त को 
मानने बाले विद्वानों का इस कम के विषय में मत भेद है। कई विद्वान, यह मानते है 
कि सब लोगों को स्पष्ट विदित होने वाला विभागपूर्वक संयोग ही कर्म है। दूसरे विद्या 
ग्रह मानते हैं कि उपर्युक्त संयोग कर्म नहीं है, किन्तु उस संयोग का कारण बनने बाला 
दूसरा कोई पदार्थ ही कमं है। दूसरा पक्ष वैशेषिकों का भी मान्य है। उनमें र, 
पक्ष का उपपादन इस प्रकार है--वैशेषिकों ने जिस लाइन ५ संयोग कोक 
से उत्पन्न माना है | वह संयोग ही कर्म है। वह संयोग उन प्रयत्न और श्ट इत्यादि 
कारणों से- जिन्है वेशेषिकों ने कम का कारण माना है--उत्पन्न हो जाय रा 
कोई अनुपपत्ति नहीं है। प्रयतन अइष्ट इत्यादि और विभागपूर्वक संयोग ६ 
दोनों के मध्य में कमे नामक कोई दूसरा पदार्थ विशद प्रतीत नहीं होता । मुझ 
में कमं मानने पर जो गौरवदोष होता है | उसका परिहार तभी हो सकता है यदि i 
कर्मनामक दूसरा पदार्थ विशद उपलब्ध हो, परन्तु वैसा कोई पदाय विशद 3 र 
नहीं होता | अतः मध्य में कर्मनामक पदार्थ मानने पर अवश्य गौरव दोष होगा। ११ र 
पूवे देशविभाग पूर्वक उत्तरदेशसंयोग को कमं मानना उचित नहीं है, का ह 
नक्षत्र इत्यादि में पूबंदेश विभागपूर्वक उत्तरदेशसंयोग है, परन्ठ वहाँ चर आर्य 
चलते हैं? ऐसा प्रत्यक्ष अनुभव नहीं होता । ऐसी स्थिति में ूवंदेश उत्तरदेशसंयोग 
संयोग कमं कैसे माना जा सकता है! उत्तर--पूवंदेशविमागपूवक एक देशसंयोगों की 
चलन प्रतीति का विषय नदीं होता है, किन्तु निरन्तर होने वाले उत्तर दोष के 
परम्परा ही चलन प्रतीति का विषय होता है। चन्द्र और नक्षत्र इत्यादि में पूल 
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सन्तोष्टव्य्‌ | न च कमणा संथुज्यत इति प॒थगव्यपदेशाङ्वेदसिद्धि:; कर्म- 
शब्दनि दिष्टस्य पूवसंयोगबिश्लेपस्पैवोच्तरसंयोगारम्मकत्वाद्‌ मेदव्यप- 
देशोपपरोः । न चोत्तरसंयोगे स्थिरे वर्तमाने यावत्तद्िनाशं चलतीति 
प्रत्ययप्रसङ्ग; विभागपू्कसंयोगारम्भकचषणमात्रस्य चणिकनिरन्तर- 
तत्सन्तानस्य वा कमत्वात्‌ । उक्तं च न्यायतस्ते प्रथमाधिकरणे-“'यदि गमन- 


कारण वह परम्परा दिखाई नहीं देती है । अत एब वहाँ 
प्रकार का निर्वाह वेशेषिकों को भी दूसरे प्रसङ्ग में जानना पर 5 
भ्रमण होता है, वहाँ प्रत्येक चण में कमं होता है, प्रत्येक कर्म भ्रमण नहीं माना जाता है 
प्रत्येक कर्म होते समय “यह वस्तु घूमती है” ऐसी प्रतीति नहीं हो र , 
में सं नहीं होती है, किन्तु निरन्तर 
रूप में समझ में आने वाले कर्मों की परम्परा को लेकर भ्रमण प्रतीति होती है। इस प्रकार 
वशेषिकों को भी मानना पड़ता है, उसी प्रकार हम प्रकृत में यह मानते CAE 
में समझ में आनेवाले उत्तरदेश संयोगों की परम्परा ही चलन प्रतीति का विषय बनती है | 
चन्द्र और तारागण इत्यादि में दूरत्व दोष के कारण वह परम्परा दिखाई नहीं देती है अतएव 
वहां चलन प्रतीति नहीं होती है। वेशेषिकों को यह उत्तर अवश्य संतोषदायक होगा । 
क्योंकि इस प्रकार का समाधान उन्हें अन्यत्र मानना पड़ता है। प्रश्न-ल्लोक में यह 
अनुभव होता है कि यह पदार्थ कर्म के कारण दूसरे पदार्थ से संयुक्त होता है। इस 
प्रतीति में कर्म कारण और उत्तरदेश संयोग कार्य सिद्ध होता है। इससे इनमें मेद ही 
फल्लित होता है। ऐसी स्थिति में उत्तरदेशसंयोग को क्म मानना कैसे उचित होगा। 
उत्तर-पूर्व देश विभाग पूर्वक उत्तरदेशसंयोग कर्म शब्द का अर्थ है । इसमें पूर्वदेशविभाग 
से इसी कमं से उत्तरदेशसंयोग उन्न होता है। पूरवदेशविभाग एवं उतरदेशसंयोग में 
भेद होने के कारण ही “कर्म से संयुक्त होता है” ऐसा मेद व्यवहार होता है। अतः 
उत्तर पूर्वदेशविभागपूर्वक उत्तरदेश संयोग को कमं मानने में कोई दोष नहीं है। प्रश्‍न 
उत्तरदेश संयोग उत्पन्न होने के बाद बहुत काल तक स्थिर रहता है, उसका विनाश होने 
तक प्रतिक्षण में “चलता है” ऐसी प्रतीति क्यों नहीं होती है ! पूर्वदेश विभागपूबंक उत्तरदेश 
संयोग को कर्म मानने बालों के मत में प्रतिक्षण में ऐसी प्रतीति होनी चाहिये | उत्तर 
विभाग पूर्वक उत्तरदेश संयोग का आरम्भ जिस प्रथम क्षण में होता है उस प्रथमक्षण से _ 
अवच्छिन्न वह उत्तरदेश संयोग ही कर्म है | द्वितीयादिक्षणों में संयोग रहने पर मी वह 
संयोग प्रथमक्षणाबच्छिन्न नहीं है। अतएव कम नहीं है। अतएव “चलता है” इस 
प्रतीति का विषय भी नहीं बनता है। यहाँ दूसरा समाधान यह है कि क्षणिक निरन्तर 
संयोगों का सन्तान अर्थात्‌ परम्परा ही कमं है। जहाँ एक संयोग स्थिर बन जाता है, 
वहाँ आगे संयोगों का सन्तान नहीं होता है। अत एव उस संयोग के द्वितीयादि क्षणों में 
“चलता है” ऐसी प्रतीति नहीं होती है। न्यायत्व में प्रथभाधिकरण में यह कहा गया है 
कि गमन और पाक इत्यादि क्रियाओं का क्षणिकत्व अनुभूत होता तो उन्हें क्षणिक मानना 
पड़ता । परन्तु गमन और पाक इत्यादि क्षणिक नहीं हैं; क्योंकि वे क्रियायें संयोग बियोग 
८, 
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पचनादीनां च्षणिकत्वं ज्ञायेत, नहि ते क्षणिकाः, संयोगवियोगविशेषत्त 
तेषाम्‌” इत्यादि । द्वितीयाधिकरणे चोक्तम्‌-“गमनं नाम देशाददेशान्तग्राहतिः” 


इति | प्रमातृपादे प्रसङ्ञेनोक्तम्‌--“वयं तु क्रियायाः प्रत्यक्ष ब्रमः? 
त्युपक्रम्य “तस्मादेशादेशान्तरप्रापिसिङ्गमिति न मन्यामहे, अपि तु तदेव 
तदिति मन्यामहे; कल्पनालाघवात्‌” इत्यादि । यत्त भइपराशरपादेरुक्तम्‌- 
इन्द्रियेरयंमाणत्वाज्ज्ञायमानोऽर्थं उच्यते । 
रव्यं जातिशुंणः कमेत्यसावर्थश्चतुर्विधः ॥ इति । 
तथा--“जातिशुणकर्मसु सामान्यसमाश्रयणे संयुक्तसमवेतसमवाय- 
सम्भवात्‌” इत्यादि, तच्ेतैरवान्तर्भावितसामान्यपथग्गणनबत्‌ । अत एव 


विषयक हैं। इससे सिद्ध होता है कि न्यायतत््वकार ने वियोगपूर्वक संयोग को ही क्रिया 
माना है। द्वितीयाधिकरण में यह स्पष्ट कद्दा गया है कि एक देश से दूसरे देश की प्रासिं 
ही गमन है | प्रमातृपाद के वर्णन प्रसङ्ग में यह कहा गया है कि हम क्रिया को प्रत्यक्ष कहते 
हैं। ऐसा आरम्भ करके पुनः आगे यह भी कहा गया है कि इम यह नहीं मानते हैं कि 
एक पदार्थ एक देश से दूसरे देश में जो पहुँचता है, यह पहुँच कमै का अनुमान कराने 
वाला देतु नहीं है, किन्तु हम यही मानते हैं कि यह पहुँच ही अर्थात्‌ उत्तरदेश संयोग ही 
कम है, क्योंकि ऐसा मानने में लाघब है, उत्तरदेश संयोग से अतिरिक्त कम॑ मानने में 
गौरव दोष है। इन ग्रन्थों से यह प्रमाणित होता है कि विभागपूर्वक उत्तरदेश संयोग ही 
कमं है। परंतु भट्टपराशरपाद ने. यह जो कहा है कि इन्द्रिय विषयों से सन्निकर्ष पाकर 
जिन अथो के विषय में ज्ञान उत्पन्न करते हैं उन इन्द्रियों द्वारा ज्ञान होने वाले वे विषय 
कहलाते हैं । वह अर्थ चार प्रकार का है (१) द्रव्य (२) जाति (३) गुण और (४) कम | 
यहाँ कर्म गुण से अलग माना गया दै ।. पैसे आगे यह जो कहा दै कि जाति गुण और 
कमं में सामान्य मान लिया जाय तो वह सामान्य संयुक्तसमवेतसमवाय सन्निकर्ष से ही 
होता है क्योकि द्रव्य चक्षुरिन्द्रिय से संयुक्त है, उस संयुक्त द्रव्य में जाति गुण और कण 
समवाय संबन्ध से रहते हैं | अत एव वे संयुक्त समवेत हैं। उनमें सामान्य समवा 
संबंध से रहता है। अतः संयुक्त समवेत समवाय सन्निकर्ष से सामान्य गहीत होता है| 
इस ग्रन्थ में भी कमं को अजग उल्लेख किया गया है | परंतु इन अन्थों से कर्म 

सभी गुण से अतिरिक्त पदार्थ नहीं सिद्ध होगा, क्योंकि इन्होंने पहले सामान्य को संस्थान 
विशेष इत्यादि सें अन्तर्भाव कराया है, परंठ यहाँ उस सामान्य की अलग गणना क 
` उसी प्रकार ही संयोग में अन्तभूत कर्मं की भो अलग गणना हो सकती है। इन ८ | 
के आधार क को संयोग से अतिरिक्त सिद्ध नहीं किया जा सती 
अत एवं उन्होंने यह कहा है, कि द्रव्य धर्मी है, उसमें विद्यमान व 
'चम-जिसको लेकर धर्मों को समझ लेने पर 20: क्या है” ऐसी विशैषार्काचि 


प्रायः शान्त हो जाती है--जाति है, जाति, को, लेकर समझे गये उस धर्मी में विध 
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षः ] भांषानुवादसहितम ६७५ 
हि तैरेबोक्तमू-द्रव्यस्य घरमिणोञ्न्तरङ्गो धर्मविशेषों जातिः । जात्यबुप्राणि- , 
तस्य विशेषकः सिद्धो धर्मविशेषो गुण; । तथाविधः साध्यः क्रियां । 


द्वर्मकं द्रव्यमिति स्थविष्ठानि रक्षणानि । सौच्म्येण तु विषेच्यन्ते 
प्रमेगेपु” इति । | 
_ अथान्यः पंज्ष।--न विभागपूर्वकसंयोग एव कर्म; एकेन जलघरेण 
विभज्यमाने जलधरान्तरेण तेन वा पुनः संयुज्यमाने शिलोच्चये चलतीति 
अत्ययप्रसङ्गात्‌ । देशविभागसंयोगौ कर्मेति चेन्न; महाप्रवाहप तित निष्कस्प- 
मकरे चलतीति प्रत्ययप्रसङ्गात्‌ । न प्रमाहो देशः, किन्त्वाकाश- 
भूम्यादय इति चेद्‌ ; देशग्रतीतिव्यवहारयोस्तत्रापि समत्वात्‌ । स्थिरदेश- 
व्यावतक सिद्ध धर्मविशेष गुण है, तथा उस घमां में विद्यमान व्यावर्तक साध्य धर्मविशेष 
क्रिया है। इन सव धर्मों का आश्रय जो धर्मी है, वह द्रव्य है । इस प्रकार जातिगुण 
क्रिया और द्रव्य के ये अत्मन्तस्थूल लक्षण हैं। सूइमरूप से इन पदार्थों का विवेचन 
प्रमेय निरूपण प्रकरणमें किया जायगा । लक्षणों को स्थूल कहने से यह व्यक्त होता है 
कि ये लक्षण उन्हें पूर्णरूप से अभिमत नहीं हैं। इससे फलित होता है कि कर्म का थक्‌ 
पदाथत्व सिद्ध नहीं हो सकता | र 
'अथान्यः पक्ष” इति। आगे दूसरे पक्षका निरूपण किया जाता है। वह पक्ष 
यह है कि विभाग पूर्वक संयोग ही कर्म नहीं है, क्योंकि वैसा होने पर उस परत के 
विषय में--जो पहले एक मेघ से विभक्त पुनः दुसरे मेघ से अथवा उसी मेघ से 
क .होता दै--“यह पर्वत चलता है” ऐसी प्रतीति होनी चाहिये। क्योकि उस पर्वत 
विभाग पूर्वक संयोग रहता है। परन्तु वैसी प्रतीति होती नहीं, इससे सिद्ध होता 
कि विभागपूर्वक संयोग कर्म नहीं है। प्रशन--एक देश से विभाग एवं दूसरे देश 
संयोग मिलाकर कर्म होते हं, पर्वत अपने आधारदेश में ही रहता है, अतः उसका पूवदेश 
विभाग नहीं. होता है, मेघ पर्वताधार देश नहीं हो सकता । यदि पदार्थ अपने एक 
आधार देश से विभक्त होकर दूसरे अपने आधार देश में संयुक्त हो तो उसमें वे देशविभाग 
और देशसंयोग मिलकर कर्म बन सकते हैं, अतः इनको कम मानने में क्या आपत्ति 
: ९ १ उत्तर--तब अन्यत्र अतिप्रसङ्ग दोष होता है। तथाहि--महाप्रवाह के मध्यमे निश्चल 
र रहने बाला मकर अपने आधार एक प्रवाह रूपी देश से विभक्त होकर दूसरे 
या वाइ रूपी देश से संयुक्त होता है। ऐसी स्थिति में “यह मकर चलता दै” 
प्रतीति दोनी चाहिये | परन्तु वैसी प्रतीति नहीं होती । इससे सिद्ध होता है कि 
' विभाग और देश संयोग कर्म नहीं है। प्रश्‍न-वहोँ प्रवाह मकर का देश नहों 
किन्तु आकाश भूमि इत्यादि ही देश है। आकाश और भूमि ऐसे देश को लेकर 
कर में संयोग विभाग नहीं होते हैं ॥ अत एवं “मकर चलता है” ऐसी प्रतीति नहीँ 
। अतः विभाग संयोगों को कर्म मानने में क्या आपत्ति है! उत्तर-जिस 
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६७६ ै न्यायसिदाञ्जनमू [ अद्गव्यपरिन्छेह: 


संयोगविभागो कर्मेति चेत्‌ , तहिं स्थिरास्थिरविभागस्य संयोगाद्यतिरिक्तेन 
निर्वाह्मत्वात्‌ सिद्धं कर्मेति । उक्तं च मानयाथासम्यनिर्णये प्रत्ययलक्षणा, 
नन्तरं वरदविष्णुमिश्रे:--“तत्च द्रव्यशुणकर्मविषयम्‌ , सकलापदार्थजातस्य 
त्रिष्वेबान्तर्भावात्‌ । तत्र द्रव्यलक्षणं संयोगीति । अकर्मासंयोगी गुण इति 
गुणलच्चणम्‌' इत्यादि । प्रत्यक्षत्वं च कमंणोऽन्यत्रापि तैरुक्तम्‌--“कमस्तु 
चाल्नषद्रव्यवतिनश्चाक्नुषत्वम्‌” इत्यादिना । तञ्च संयोगाद्यतिरिक्तमनति- 
रिक्तं वाऽस्तु, वृतीयकोबनुप्रवेशो न युक्त इति चयं मन्यामहे, 


प्रकार “आकाश में मकर रहता है, भूमि में मकर रहता है” ऐसी प्रतीति और व्यवहार 
के अनुसार आकाश और भूमि मकर के देश सिद्ध होते हैं, उसी प्रकार “प्रवाह मे 
मकर रहता है” ऐसी प्रतीति और व्यवहार के अनुसार प्रवाह भी मकर का देश सिद्ध 
होता दै। प्रवाह को मकर का देश न मानकर जो कहा गया है, वह समीचीन नहीं 
है। प्ररन--एक स्थित देश से विभाग और दूसरे स्थित देश से जो संयोग होता है, 
वही कमं है। प्रवाह मकर का स्थिर देश नहीं है। ऐसा मानने में क्या आपति है! 
उत्तर- संयोग इत्यादि भिन्न किसी पदार्थ को अर्थात्‌ कर्म को लेकर स्थिरास्थिर विभाग 
का इस प्रकार निरूपण करना होगा कि जो चलन का आश्रय है, वह अस्थिर है, 
तथा जो चलन का आश्रय नहीं है, वह स्थिर है। ऐसी स्थिति में संयोग इत्यादि से 
अतिरिक्त चलन इत्यादि कम सिद्ध हो ही जाते हैं। किञ्च, स्थिर देश विभाग एवं स्थिर 
देश संयोग को ही कर्म मानने पर यह दोष उपस्थित होता है कि चलने वाली नौका 
एवं चलने वाले विमानों में रहने वालों का उन नौका और विमानों में जो संचार होता 
है वह कमं नहीं माना जायगा, क्‍योंकि उनका आधार देश नौका और विमान स्थिर 
नहों है, चलते रहते हैं। इस विवेचन से सिद्ध होता है, कि कर्म को विभाग संयोगो 
से अतिरिक्त ही मानना होगा । मानयाथात्यनिर्णयमें वरदविष्णुमिश्र ने प्रत्यक्तषण 
के बाद यह कहा है कि वह प्रत्यक्ष द्रव्य गुण और कर्म इन तीनों के विषय में होता 
है, क्योंकि संपूर्ण पदार्थ इन तीनों में अन्तभूंत होते हैं। उनमें द्रव्य का यह लक्षण है, 
जिसमें संयोग होता है, वह द्रव्य है। गुणका लक्षण यह दै, कि जो कर्म से भिन्न ह 


तथा संयोग से रदित हो, वह गुण है | इत्यादि | इस ग्रन्थ से स्पष्ट होता है, कि उन्होंने 


कमं को द्रव्य और गुण से भिन्न माना है। कर्म प्रत्यक्ष होता है, इस अर्थ को उन्हे 
रन्यत्र ऐसा कहा है, कि चक्षुरिन्द्रियप्राह्म द्रव्य में विद्यमान कर्म चच्चुरिन्द्रिय से त्य 
होता है, इत्यादि | कर्म के विषय में हमारा मत यह है कि वह कर्म मले ही संयोग 
से अतिरिक्त अथवा अतिरिक्त न हो, परन्तु उसका तृतोय कोटि में अनुप्रवेश 
युक्त नहीं है, क्योंकि कर्म का गुण अर्थात्‌ अद्रव्य में अन्तर्भाव मानना ही युक्त है। 4 
कमं को गुण से श्रलग माना जाय, तो अतिप्रसज्ञ होगा, क्योंकि जिस पदार्थ का । 
अन्तर्भाव ड्‌ है,. कोई, कोडे, निब ०/० उ से मन्न, सन्त, कर क्रान्नण कर 


Pp शी निननीनिलन 


षष्ठः ] भाषानुवादसहितम्‌ ६७७ 


इष्टव्यतिरेकेण लक्षणकरणस्य सत्र शक्यत्वात्‌ । यत्र सामान्‍्यब्ते 
सति संयोगविभागकार्यदयाभावः स गुण इति चेन्न, यत्र तदुभया- 


प्रश्न--गुण का लक्षण यह है, कि जिसमें जाति हो, तथा जो संयोग और विभाग इन 
दोनों कार्यों का कारण न हो, वह गुण है। सामान्य इत्यादि संयोग विभागरूपी 
दोनों कार्यों के कारण नहीं, अतः उन उनमें प्राप्त अतिव्याप्ति के वारणार्थ “सामान्यवत्वे सति? 
ऐसा कहा गया है। सामान्य इत्यादि में सामान्य न होने से अतिव्याप्ति का वारण हो 
जाता है। संयोगजसंयोग का कारण संयोग है, वह गुण है, उसमें व्याप्ति होती 
है, क्योंकि वह गुण इष्ट है, उसमें संयोग का जनक न होना यह 
लक्षणांश नहीं रहता है। इस अव्याति को दूर करने के लिये यह कहा गया है कि जो 
संयोग विभाग इन दोनों का जनक न हो वह गुण है। संयोग संयोग का जनक होने पर भी 
विभाग का जनक नहीं होता है। अतः उन दोनों का जनक होता हो, ऐसी बात नहीं है । 
क्योंकि संयोग में गुण लक्षण का समन्वय होता है। इसलिये अव्याप्ति दूर हो जाती है | गुण 
के इस लक्षण के अनुसार विचार करने पर कर्म गुण से बहिभूत सिद्ध होता है यद्यपि 
उसमें “सामान्यवत्त्व” यह लक्षणांश विद्यमान है, कारण, उसमें कमंत्वरूपी जाति रहती है। 
परन्तु “संयोग और विभाग इन दोनों का कारण न होना” यह लक्षणांश नहीं है क्योंकि 
कम संयोग और विभाग का कारण होता दै । अतः गुण लक्षण का कम में समन्वय न 
होने से कमं को गुण से भिन्न ही मानना चाहिये । कम को गुण में अन्तर्माव कैसे माना 
जाता है ! उत्तर--इस प्रकार अपनी इच्छा के अनुसार कमं को गुण से अलग करने के 
लिये गुण का एक विलक्षण लक्षण करके कर्म में उसका समन्वय न होने से यदि कर्म को 
गुण से बहिभूत सिद्ध किया जाय, तो गुण का ऐसे मी लक्षण कह्दा जा सकता दै । जिसका 
संस्कार में समन्वय न होने से संस्कार का गुण से बहिर्माव माना जा सकता है। गुण 
का वह लक्षण यह है कि गुण वह है जो संयोग विभाग इन दोनों कार्यों का उत्पादक न 
हो, तथा जिसमें अपने सजातीय का उत्पादक होना एवं अपने उत्पादक से विजातीय 
होना इन दोनों धर्मों का अभाव हो। इस लक्षण के अनुसार कम और संस्कार गुण से 
बहिसूत हो जायेगे, क्योंकि उनमें इन लक्षणों का समन्वय नहीं होता है । तथाहि- कर्म 
संयोग विभागरूपी दोनों कार्यों का कारण दै । अतः उसमें उपयुक्त लक्षण का प्रथमांश 
नहीं रहता है | संस्कार अपने उत्पादक अनुभव के सजातीय स्मृति का उत्पादक दै । . अतः 
उसमें स्वोत्पादक सजातीयोत्यादकत्व रूप धर्म रहता है, तथा संस्कार अपने उत्पादक अनुभव 
से विजातीय है, अतः उतमें स्वोत्पादक बिजातीयत्व रूप धर्म भी है। किन्तु इन दोनों 
घमो का अमाव नहीं है। अतः लक्षण का द्वितीयांश संस्कार में नहीं रहता है। द्वितीयांश 
में दोनों घर्मो का अभाव कहा गया है, वह रूपादि में अव्याप्ति वारणार्थं कहा गया है ॥ 
यद्यपि “स्वोत्पादकसजातीयोत्यादकत्वस्या भावः” इतना कहने पर भी संस्कार से लक्षण हट 
जाता है, परन्तु उतना कहने पर गुण रूपादि में अव्यात्ति होगी, क्योंकि अवयवरूप स्वोत्पादक 
रूप के सजातीय अवयविरूप का उत्पादक है, अतः उसमें लक्षण का द्वितीयांश न होने से 
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६७८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ अरन्य 


भावः स्तोत्पादकसजातीयोत्पादकत्वतद्विजातीयत्वद्वयस्य चाभावः स गुण. 


इति लक्षणकरणेन संस्कारस्यापि पृथकरणग्रसङ्गात्‌ । एवमन्यदपि चिन्त्यम । 
अतो द्रव्यमद्रव्यमित्येव विभागः । भो 
- ( सामान्यनिरूपणम्‌ ) 
अथ सामान्यं चिन्त्यते । नित्यमेकमनेकसमच्रायि सामान्यमिति 
वैरोषिकादयः | तथाहि--अनेकेष्वेकग्रतीतिव्यनहारो न निमित्तमन्तरेणो- 


अव्याप्ति आती है इस अव्याप्ति को दूर करने के लिये “स्वोत्पादक बिजातीयत्व के अभाव” 


का भी लक्षण में निवेश किया गया है। रूपादि स्वोत्याइक सजातीय हैं, स्वोत्पादक 
विजातीय नहीं हैं । अतः रूपादि में स्वोत्पादक सजातीयोत्पादकत्व धर्म होने पर भी 
स्वोत्पादक विजातीयत्व धर्म नहीं है । अतः “एकतत्वेऽपि द्वयं नास्ति” ( अर्थात्‌ एक रहने 
पर मी दो नहीं रहते ) इस न्याय के अनुसार दोनों धर्मों का उसमें अभाव विद्यमान है। 
अतः रूपःदि में लक्षण समन्वय हो जाता है। रूपादि में प्राप्त अव्याप्ति भी दूर हो जाती 
है। परन्तु संस्कार में उपयुक्त दोनों घर्म विद्यमान हैं उनका अभाव नहीं है। अतः 
लक्षण का द्वितीयां संस्कार में नहीं है। इस. लक्षण के अनुसार संस्कार का गुण कोटि 
से बहिष्कार सिद्ध हो जायगा | सबको संस्कार का गुण कोटि में अन्तर्भाव ही इष्ट है। 
अत एव उपयुक्त लक्षण अमान्य हो जाता है। इसी प्रकार जिस लक्षण के अनुसार 
कर्म का गुणों से बहिष्कार सिद्ध होता है, वह लक्षण भी अमान्य ही है, क्योंकि कमं 
द्रव्याश्रित पदार्थ है, अतः कम का गुणों में अन्तर्माव करना तथा उसके अनुकृल गुण का 
लक्षण करना ही उचित है। इसी प्रकार बरदविष्णुमिभ्र द्वारा वर्णित “जो कर्मं से 
भिन्न एवं संयोग शून्य हो वह गुण है” यह गुण लक्षण भी समीचीन नहीं है, क्योंकि इसमें 
कर्म को गुण से बहिर्भाव करने के लिये ही “जो कम॑ से भिन्न हो” ऐसा अंश रखा गया 
है। ग्रतः उचित यही प्रतीत होता है फ्रि द्रव्य एवं अद्रव्य रूप से ही पदार्थों का विभाग 
करना चाहिये । 
सामान्य का निरूपण 
“अथ सामान्यम्‌” इत्यादि । आगे सामान्य का निरूपण किया जाता है| वेशेषिक 
इत्यादि दार्शनिक सामान्य का यह लक्षण करते हैं कि जो पदार्थ नित्य एक होता ई 
अनेक व्यक्तियों में समवाय अभ्त्रन्ध से रहे वह सामान्य है। ऐसा एक पदार्थ दै, ई 
आगे प्रमाण कहा जाता है। श्रनेक व्यक्तियों के विषय में एकाकार प्रतीति तथा उसके 
साय जो एकाकार व्यवहार होता है उसका निमित्त कुल्ल अवश्य होना चाहिये, निमिच 
` बरिना वैसी प्रतीति और व्यवहार उपपन्न नहीं हो सकते। उदाहरण - अनेक जो व्यक्तिय 
के विषय से “यह गौ है, यह भी गौ है” इस प्रकार एक प्रकार की प्रतीति और बय 
होता है। यह तभी हो सकता है यदि उन व्यक्तियों में अनुद्ृत एक ध्म हो | पैसा 


र 
1 ; होने पर दी उस बुत धर्म को "पीकर केक, इकति में, अन्रदरव,अतरीति और डे 
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पपद्यते । तचच न ज्ञानाकारः, आत्मख्यातिभज्ञातू , अर्थे च प्रवृस्यजुपप्ते;, 
भेदाग्रहस्य चायोगात्‌ । | 


हो सकता है। वह अनुच धर्म गोत्व जाति है। ये अनुबृत्त प्रतीति और व्यवहार ही 
जाति सद्भाव में प्रमाण है। प्रइन--अनुदृत्त प्रतीति और व्यबहार से प्रमाणित वह अनुवृच 
घम वाह्यपदाथ का आकार क्यों माना जाता है? उसे योगाचार मतानुसार 
ज्ञान का आकार क्‍यों न माना जाय। यद्यपि योगाचार आत्मख्याति का समर्थन करता 
हुआ यह कहता है कि घट और पट इत्यादि बाह्य विषय नहीं हैं, ज्ञान ही बाहय विषय 
रूप में भासता है। अतः घट-पट और घटत्व-पटत्व इत्यादि जाति ज्ञान का आकार ही 
है। यही आत्मख्याति है। तथापि योगाचार का यह आत्मख्यातिवाद “नाभाव उपलन्धे;” 
“वघर्म्याच न स्वप्नादिवत्‌?? “न भावोज्नुपत्नब्धे:”? इत्यादि ब्रह्म सूत्रों से खण्डित हो गया 
है । अतः उस वाद के अनुसार सामान्य ज्ञान का आकार नहीं माना जा सकता | 
किं च यदि रजतत्व रूप सामान्य ज्ञान का आकार होता और बाह्य अर्थ का आकार न होता 
तो रजतार्थी पुरुष को बाह्य पदार्थों में जो प्रबृत्ति होती है, वह न हो सकेगी, क्योंकि 
बाह्य पदार्थ योगाचारमतानुसार रजतत्व का आश्रय नहीं है । किन्तु आन्तर 
शान ही रजतत्व का आश्रय है। अतः रजतार्थी पुरुष को अन्तर ज्ञान के विषय में ही 
प्रवृत्ति होनी चाहिये । परन्तु वैसा होता नहीं । प्रश्न-यद्यपि -बाह्यार्थ रजतत्व का 
आश्रय नहीं है, तथापि उसके विषयमें भेदाग्रह के कारण प्रवृत्ति होती है, क्योंकि 
बाह्यार्थ में रजतत्वाथय ज्ञान से जो भेद है, वह ग्रहीत नहीं होता है। अतः बाह्यार्थे 
में प्रवृत्ति होती है। ऐसा मानने में क्या आपत्ति है? उत्तर-“मैं इसे जानता हुँ? 
इस प्रकार गाह्मविषयग्राक अहमर्थ और ज्ञान मिन्न-मिन्न रूपों में ही प्रतीत होते 
है | विषय ज्ञान से भिन्न ही प्रतीत होता है, अतः भेदाग्रह नहीं कहा जा सकता। 
मरन - सामान्य अलीक है, अर्थात्‌ अत्यन्त असत्‌ , सर्वथा अविद्यमान है। ऐसा होने 
पर भी वह भ्रमसे प्रतीत होता है। इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है? उत्तर-- 
सामान्य अल्लीक नहीं है। लीक होने पर असत्‌ सामान्य की प्रतीति माननी होगी । 
बसी प्रतीति ही असत्ल्याति कहलाती है। ब्रह्वासूत्र में “सर्वथाऽनुपपचेश्च” इस सून्रमे 
असत्ख्याति खण्डन किया गया है। अतः सामान्य अलीक नहीं माना जा सकता । 
किञ्च, वह अलीक अर्थात्‌ अत्यन्तासत्‌ सामान्य क्या अत्यन्तासद्रूप में प्रतीत होता 

१ अथवा तात्विक रूप में प्रतीति है! यदि अत्यन्तासब्रुप में प्रतीत होता तो रजतार्थी 
पुरुष को रजत में प्रवृत्ति नहीं हो सकेगी, क्योंकि इस पक्ष के अनुसार मानना पड़ेगा 
कि उस पुरुष को रजतत्व अस्यन्तासद्रप में प्रतीत होता है। यदि अप्यन्तासत्‌ सामान्य 
तात्विकरूप में प्रतीत होता तो अन्यथाख्याति माननी पड़ेगी । अन्यथाख्याति वास्तव में 
असत्ज्यातियादी को मान्य नहीं है। प्रशन-अलीक सामान्य में वास्तव में सत्‌ से भेद 
है। यह मेद गीत नहीं होता है। अतः प्रवृत्ति होती है । ऐसी स्थिति में प्रवृत्त- 
शुपपत्ति रूप दोष तथा अन्यथाख्यातिरूप दोष नहीं स्थान पाते हैं। उत्तर--अल्लीक 
में विद्यमान - जिस मेद-का आग्रह कहते हो, क्या वह मेद वास्तव में सत्‌ है, अथवा 
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नाप्यलीकम्‌ ; असत्ख्यातिमङ्गात) सदसदादिविकरिपतस्य भेदस्या- 
नुपपत्या तदग्रहस्यात्रायोगात्‌ । नाप्यपोह्वात्मकम्‌, विधिरुपेणैव 
्रतीतेः, पूर्ववत्‌ ग्रबव्यलुपपत्ते्च । एतदन्यतयाऽन्यस्मिन्‌ तदन्यतया 
चास्मिन्‌ निरुप्यमाणेऽन्योन्याश्रयणात्‌ । निष्प्रतियोगिकापोहस्य 


असत्‌ दै । वह सत्‌ नहीं हो सकता, क्योंकि जब अलीक ही असत्‌ है, तब उसमें 
विद्यमान भेद सत्‌ कैसे हो स्केगा। अलीक में सतू की अपेक्षा जो भेद कहा गया 
है, वह यदि असत्‌ होगा तो अलीक में सद्मेद अर्थात्‌ वास्तव मानना होगा क्योकि 
अलीक में सदूभेद असत्‌ है। अल्लीक में विद्यमान वह सद्मेद न सत्‌ कहा जा सकता है, 
न असत्‌ ही कहा जा सकता है। अत एव वह भेद अनुपपन्न सिद्ध होता है। ऐसी 
स्थिति में यहाँ उस भेद का आग्रह केसे माना जा सकता है! क्योंकि दोनों प्रकार का 
अर्थात्‌ सत्‌ और असद्‌ ऐसे . दोनों प्रकार के सदभेद अलीक में सिद्ध नहीं किये जा 
सकते । जत्र सद्भेद्‌ ही सिद्ध नहीं किया जा सकता, तब उस सदूभेद के आग्रह से 
प्रबृत्ति को सिद्ध करना सवथा असम्भव है । 

“नाप्यपोह। त्मकम्‌ः इत्यादि । वौद्धों ने जाति को अपोह रूप माना है। अपोह और . 
अतद्व्यावृत्ति समानार्थक है। ञ्रपोहवादानुसार घटत्व अधर व्याबृत्ति है, अर्थात्‌ घट में 
अघर अर्थात्‌ घटमिन्न पदार्थों से जो भेद है, वह भेद ही घटत्व है। भेद और व्यादि 
एक ही पदार्थ है | बौद्ध यह मानते हैं कि सामान्य अपोद्वात्मक अतदृव्याबृत्ति रूप है, उनका 
यह मत समीचीन नहीं, क्योंकि घटत्व इत्यादि जाति भाव पदार्थ रूप में प्रतीत होती हैं। 
भ्तद्‌व्याबृत्तिशप नहीं हो सकतीं, क्योंकि व्याबृत्ति भेद है और भेद अन्योग्यामाव है, जाति 
अपोहात्मक होने पर जाति का अभाव रूप में भान होना चाहिये। वैसा होता नहीं, किन्तु 
जातिमावरूप में हो भासित होती है। किञ्च, यदि जाति अपोहरूप होती तो घटार्थिपुरुष को 
घट के विषय में होने वाली प्रवृत्ति अनुपपन्न हो जायगी । क्योंकि घटार्थि की घटल प्रकारक 
प्रतीति विशेष्य में ही अर्थात्‌ घटत्व वाले पदार्थ के विषय में ही प्रद्नत्ति होना उचित है। 
प्रनन--घटार्थी को घट में जो प्रवृत्ति होती है, उसमें कोई अनुपपत्ति नहीं है, क्योंकि 
अघटव्यावृत्तिरूप घटत्व को लेकर ही वह घट समभा जा रहा है। उत्तर-जाति को अपीहरूप 
मानने पर अन्योन्याअय दोष होता है, क्योंकि यदि घटत्व अघट व्याइत्तिरूप होता तो 
घट को श्रघट भिन्नरूप में समझना होगा। ऐसी स्थिति में अघट ज्ञान कारण होगा, 
क्योंकि अघट रूप प्रतियोगी को जानने पर ही अघट व्याबृत्ति रूप घटत्व विदित हो सकता 
है | वह अघट ज्ञान घट शान की अपेक्षा रखता है, क्‍योंकि अधट भिन्न, इस मेद 
घट प्रतियोगी है, प्रतियोगी घट को समझने पर ही अघट ज्ञात हो सकता है। इस 
प्रकार घट ज्ञान अघट ज्ञान की अपेक्षा रखता है, तथा अघट ज्ञान घट ज्ञान की 
रखता है । तथा च अपोहवाद में अन्योन्याश्रय दोष अवश्य होता है। क्योंकि अर्ध 
व्यावृत्तिरप श्रपोह का प्रतियोगी जो अघट शब्दार्थ है वह घट भिन्न है, अत एव वर 
घटरूपी प्रतियोगी से निरूपित ढ्वोने से सप्रतियोगिक है | अत एव अन्योन्याश्रय दोष लगता है। 
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चायोगात्‌ । तदितरापोह इत्यत्र तच्छब्देन व्यक्त्युपादाने च्यक्त्यन्तरस्य 
बैजात्यप्रसङ्गेनानबुग तिप्रसङ्गात्‌, तञ्जातीयत्वेनोपादाने जातिस्तीकारात | 
नापि सस्थानसाइश्यात्मकम्‌ , तत्राुबृत्तिव्याबवत्तिविकर्पायोगात्‌ । अतोऽ- 
तुबृत्तमस्त्येकं सामान्यमिति । 
अत्रोच्यते; केयमेकप्रतीतिनाम ? एकव्यक्तिस्प्रतीतिर्वा ? एक- 


यदि अपोह निप्प्रतियीगिक होता, तो अभ्योन्याश्रय दोष दूर किया जा सकता था। 
परन्तु व्याइत्तिरूप अपोह निष्प्रतियोगिक हो नहीं सकता, इसलिये अपोइवाद में अन्यो- 
न्याअय दोष असमाघेय हो जाता है किञ्च, बौद्ध अतदूव्याबृत्ति को जो सामान्य मानते हैं 
वहाँ यह प्रन उठता है कि क्या उन्हें तच्छब्द से व्यक्ति विवक्षित है! अथवा तजातीय 
विवक्षित है । यदि व्यक्ति विवक्षित है तो अतद्‌व्याबृत्ति का यह अर्थ होगा कि उस व्यक्ति 
से भिन्न जितने पदार्थ हैं, उनसे भेद । वह भेद उस व्यक्ति मात्र में ही रहेगा। ऐसी 
स्थिति में दूसरे व्यक्ति में वह भेद नहीं रह सकेगा। दूसरा व्यक्ति विजातीय हो जायगा । 
तथा च घटत्व जाति अनेक घट व्यक्तियों में वर्तमान जो अतुगति मानी जाती है, यह 
घटत्वादि जातियों में नहीं रह सकेगी। यदि इस दोष के निराकरणार्थ अतद्व्याबृतति 
शब्दार्थं में तच्छुन्द से तजातीय अर्थात्‌ घटजातीय इत्यादि विवक्षित होगा तो जाति 
माननी होगी, जाति मानने पर ही तजातीय कहा जा सकता है। अतजातीय व्यावृत्ति में 
अन्तर्गत जाति अवश्य व्यावृत्ति पदार्थ से भिन्न है। ऐसी स्थिति में अपोह्दातिरिक जाति 
बौद्धो को माननी पड़ेगी। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि सामान्य अपो 
अर्थात्‌ अतद्व्यावृत्ति रूप नहीं है। जातिसंस्थान साहश्यात्मक नहीं है, अर्थात्‌ सदृश 
संस्थानात्मक नहीं। अवयवरचना इत्यादि जो असाधारण घर्म उन उन वस्तुओं में है, 
वही संस्थान है, इन संस्थानों में जो सदृश संस्थान हैं, वह सामान्य 
दों, ऐसी बात भी समीचीन नहीं है, क्योंकि वह सहृशसंस्थान सभी व्यक्तियों में अनुवृत्त 
रहता है, अर्थात्‌ एक ही संस्थान सब व्यक्तियों में रहता है ! अथवा वह संस्थान प्रत्येक - 
व्यक्ति में व्याइत अर्थात्‌ अलग-अलग रहता है। ऐसा विकल्प करने पर एक मी पक्ष 
टिकता नहीं, क्योकि यदि वह एक संस्थान सभी व्यक्तियों में अनुद्ृत्त रहता है तो वही 
हमारे मत के अनुसार जाति है। तथा च प्रतिपक्षी को जाति माननी पड़ेगी। यदि वह 
सहश संस्थान प्रत्येक व्यक्ति में अलग-अलग रहता है, तो उससे अनुबृत्त प्रतीति और 
अनुद्दत्त व्यवहार नहीं हो सकेंगे । अतः अनुबृत्त व्यवहार और अनुबृत्त प्रतीति के निर्धाहार्थ 
एक अनुदृत्त निमित्त मानना होगा। वही सामान्य है। इस प्रकार वैशेषिक इत्यादि 
दाशनिक परमतनिरासपूर्वक सामान्य को सिद्ध करते हैं। 

क अत्रोच्यते’ इत्यादि । उसके प्रति हमारे पक्ष के अनुसार यह कहना 
कि वेशेषिक इत्यादि दार्शनिक सामान्य को सिद्ध करने के लिये जिस एक प्रतीति को 
„८ के रूप में उपस्थित करते हैं, वह एक प्रतीति कौन सो है, यह विचार करना होगा | 
यह षि है? ऐसी प्रतीति क्या एक प्रतीति है! अथवा “यह एक जाति है” 
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६८२ च्यायसिद्धाञ्जनम्‌ ` [ द्रव्यपरच्् 
जातिसरप्रतीतिवी ? एकजातीयत्वग्रतीतिररा ? एकाकारघर्मदच्वग्रतीतिरयां ! 
एकशब्दानुविद्वप्रतीति्वा ? | न प्रथम ितीयौ; अन्यतर परिशेषा दिप्रसङ्गात्‌ 
न तृतीयः, असिद्धेः, एष्वचुतत्तभिदमिति विकण्पाचुदयात्‌ । घटस्य घरस्व- 


ऐसी प्रतीति एक प्रतीति है? अथवा “यह एकजातीय है?” ऐसी प्रतीति एक प्रतीति 
है ! अथवा “यह एकाकार धर्म बाला है” यह प्रतीति एक प्रतीति है १ अथवा एक शब्द 
को लेकर जो प्रतीति होती है, वह एक प्रतीति है ? इस प्रकार एक प्रतीति पर विचार 
करने पर पाँच पक्ष निकलते हैं। इनमें कौन-सा पक्ष वेशेषिकों को अभिमत है ! प्रत्येक 
पक्त में दोष है | तथाहि--इनमें प्रथम एवं द्वितीय पक्ष समीचीन नहीं हैं, क्योंकि उनके 
अनुसार जाति और व्यक्ति में कोई एक ही बचेगा, दोनों को सिद्ध करना असंभव है, 
क्योंकि समच में विद्यमान वस्तु के विषय में होने वाझ्ली “यह एक व्यक्ति है” ऐसी प्रतीतिं 
जाति को सह नहीं सकती, तथा “यह एक जाति है” ऐसी प्रतीति व्यक्ति को नहीं सह 
सकती, कारण--एक शब्द का श्रथ “केवल” होता है। किञ्च, “यह एक व्यक्ति है” यह 
प्रतीति जाति को सिद्ध नहीं कर सकती । “यह एक जाति दै” ऐसी प्रतीति के समक्ष 
विद्यमान पदार्थ के विषय में होती ही नहीं । यह तृतीय पक्ष भी- कि “यह एक जातीय 
है” प्रतीति है- समीचीन नहीं है, क्योंकि ऐसी प्रतीति असिद्ध है, कारण इन पदां 
में यह पदार्थ अनुबृत्त है? ऐसी प्रतीति किसी को मी नहीं होती है। ऐसी प्रतीति होने 
पर ही एक जातीयत्व प्रतीति सिद्ध हो सकती है | प्रश्न--“घट में घटत्व है? इत्यादि 
व्यवहार जगत्‌ में होता है, यह व्यवहार निर्विषयक नहीं हो सकता है । अतः घटत्व नामक 
जाति माननी ही होगी। उत्तर-परन्तु “काल में फालस्व है” ऐसा व्यवहार भी जगत 
में होता है। इस व्यवहार के बल से वैशेषिक दार्शनिक को कालत्व जाति माननी 
पड़ेगी । किन्तु वैशेषिक दार्शनिक कालत्व जाति मानते नहीं हैं, क्योंकि उनके मत के 
अनुसार काल एक व्यक्ति है, उसमें जाति नहीं रहती है, अत एव कालत्व जाति नहीं 
है, यह वैशेषिक की मान्यता है। जिस प्रकार वैशेषिक मत के अनुसार कालल जाति 
न होने पर भी “काल में कालत्व है? ऐसा व्यवहार उत्सन्न होता है, उसी प्रकार बदला म 
जातिको न मानने वाले हमारे मत में भी घटत्वादि जाति न दोने पर भी घट 
घटत्व है? इत्यादि प्रतीतियाँ उपपन्न हो जायेगी । इन प्रतीतियों के आधार पर बट 
जाति सिद्ध नहीं होगी! यह चतुर्थ पक्ष मी--कि “यह एकाकार धर्म वाला र 
ऐसी प्रतीति समीचीन नहीं है, क्योंकि इस पक्ष को मानने सिद 
गोत्व इत्यादि का अपलाप फलित होगा, अतः इस प्रतीति से गोत्वादि जाति 6 ` 
न होकर एक आकार वाला धर्म ही सिद्ध होगा । वह एक आकार वास 
संस्थान ही है, जो हमें मान्य दै । संस्थान मात्र को लेकर एकाकार घमवत्त प्रती 

` निर्वाह वैशेषिकों को भी जहाँ तहाँ करना पड़ता दै । उदाहरण--ल्लोक में मृत्तिका हैः 
. हुए घट तथा सुवर्ण से बने हुए घट इत्यादि घटों के विषय में “यह घट है, यह छन 
ऐसी एकाकार प्रतीति होती दै | घट जाति को लेकर यह प्रतीति होती है। ६, 
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षष्ठ: | माघानुवादसहितमू ददे 


मित्यादिव्यवददारस्य कालस्य कालस्वमित्यादिवदुपपत्ते। | नापि तुरीयः, 
गोत्वाद्यपलापग्रसङ्गात्‌, संस्थानमात्रस्यैवास्मदभनिमतस्य तथात्प्रात्‌ , 
श्मयाह्रण्मयघटादिए भवद्भिरपि तथा निर्वाहात्‌। नहि तत्रा्ुगतं 
. वैशेषिको को मान्य नहीं है। कारण, मृत्तिकामय घट और सुवर्णमय घर में अनुबृत्त 
एक घटत्व जाति को मानने पर उनके मत के अनुसार जातिसंकर दोष उपस्थित 
होता है, क्‍योंकि घटत जाति को छोड़ कर मृत्तिकात्व जाति भित्ति इत्यादि में है 
मृत्तिकात्व को छोड़कर घटत्व जाति सुवर्णमय घर में है। इस प्रकार एक दूसरे कको 
छोड़कर रहने वाली मृत्तिकात्व जाति और घटत्व जाति यदि मृत्तिकामय घट में रहे तो इन 
जातियों को संकर दोप होगा । संकर दोष उपस्थित होने पर किसी एक को जाति न 
माना जाता । इस जातिसंकर दोष के कारण ही वैशेषिक दार्शनिक वहाँ घटत्व को 
जाति न मानकर सहृशसंस्थान को ही घटल मानकर उस धटाकार प्रतीति का निर्वाह 
करते हैं। जातिसंकर दोष को दूर करने के लिये दो हो उपाय है--(१) मृत्तिकालव्याप्य- 
घटत्व जाति दूसरी है, तथा सुवर्ण व्याप्यघरत्व जाति उससे दूसरी है। घटत्व जाति ह 
भिन्न भिन्न है, एक घटत्व जाति दोनों उन घरों में नहीँ रहती है। अतः संकर दोष 
नहीं होता । (२) घटत्व जाति ही नहीं है, अतः संकर दोष नहीं होता । अले इन दोनों 
पक्षों में किसी भी पक्ष को मानकर संकरदोष का परिहार किया जाय परन्तु मानना 
होगा कि मृत्तिकाघट और सुवर्णघट के बिषय में होने वाली अनुवृत्तधटत्व बुद्धि एक ` 
अनुद्नत्त जातिरूप निमित्त के कारण नहीं होती है, किन्तु प्रथम पक्त के अनुसार विभिन्न 
घटत्व जातियों को लेकर होती-है, द्वितीय पश्च में घटत्व जाति लेकर होती ही नहीं । किन्तु 
सहशसंस्थानों को ही लेकर होती है। इस प्रकार अनुबृत्त प्रतीति और अनुइत्त व्यवहार 
को संस्थान साइश्य से उत्पन्न ही मानना पड़ता है। इससे फलित होता है कि मृत्तिका 
घट ओर सुवर्ण घट इत्यादि के विषय में होने वाली अनुबृत्त प्रतीति और अनुवृत्त व्यवद्दार 
का निमित्त संस्थानसाइक्य ही है। ऐसा वैशेषिकों को मी मानना पड़ता है । ऐसी स्थिति 
में यही मानना उचित है कि सर्वत्र अनुवृत्त प्रतीति और अनुबृत्त व्यवहार का कारण संस्थान 
साइर्य ही है । प्रशन मृदूघट और सुवर्णधट के विषय में होने वाली-अनुबृत्त प्रतीति 
और अनुदरत्त व्यवहार का निमित्त सहशसंस्थान नहीं है, किन्तु एक जातौयारब्धत्व है, 
क्योंकि सृदूभट का आरम्भक कपालरूपी अवयव तथा सुवर्ण घट का आरम्भक कपालरूपी 
अवयव एक कपालत्व जाति से आक्रान्त होने से एकजातीय हैं। ऐसा ही क्यों न माना 
जाय | उत्तर--यदि मृदूघरारम्भक कपाल तथा सुवर्ण घटारम्भक कपाल में एक कपाल 
जाति रहती तो उसे लेकर पूर्ववत्‌ सङ्करदोष इस प्रकार प्राप्त होगा कि कपालत्व जाति 
को छोड़कर मृत्तिकात्व जाति भित्ति इत्यादि मृत्तिकाओं में है, तथा मृत्तिकात्व जाति को 
छोड़कर कपालत्व जाति सुवर्णमय कपाल में है। इस प्रकार एक दूसरे को छोड़कर 
रहने वाली मृत्तिकात्व जाति और कपालत्व जातिका समावेश एक मृत्तिकाकपाल में 
होगा | लिस प्रकार पहले. घटत्व जाति को लेकर सङ्करदोष प्राप हुआ है, उसी प्रकार 
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दैद४ न्यायसिद्धाञ्जेनम्‌ [ अद्गव्यपरिच्छैद: 


घटत्वमम्युपगतम्‌- जातिसङ्करप्रसङ्गात्‌ । व्यावृत्तजातिद्वयाम्युपगमे5- 
प्यनुवृत्तप्रतीतिव्यवहारयो; संस्थानसाद्रश्यमेव नित्न्धनम्‌ | एवं सति 
तदेवास्तु सर्वत्रापि । नन्ववयवसामान्याबुवत््याञ्वय विन्यलुबृत्तप्रतीति 
व्यवहारनिर्वाह इति चेन्न; यतः कपालत्वादेरपि पूर्वचत्‌ सङ्करादिदोपः 
समानः । अस्तु तहिं सङ्कराभ्युपगमेनालुदवत्तं सामान्यमिति चेन्न; अन्यथा 
' अतीतिनिर्वाहै कल्पनायोगात्‌ । व्यावृत्तसंस्थानादेरलुबृत्तथीहेतुत्वेऽतिप्रसङ्गा- 
दिति चेत्‌ , व्याइचानां संस्थानानामञुबव्तव्यञ्जकत्वे कर्थं नातिप्रसङ्गः ! 


अब कपालत्व जाति को लेकर सङ्कर इत्यादि दोष प्रास होते हैं। अतः एकजातीयारब्धल 
को लेकर अनुगति प्रतीति और व्यवहार का निर्वाह नहीं दी सकता । प्रश्‍न हम सङ्कर 
को जाति बाधक नहीं मानते हैं, किन्तु सङ्कर जातित्व में अवाधक है, ऐसा ही मानकर 
कहते हैं कि अनुवृत्त पदार्थ सामान्य माना जाय, तो इसमें क्या आपत्ति है? उत्तर 
वैशेषिक अनुदृत्त प्रतीति और अनुबृत्त व्यवहार का निर्वाह करने के लिये अनुत्त एक 
जातित्व की कल्पना करते हैं, सहश संस्थान इत्यादि से ही श्नुबुत्त प्रतीति और व्यवहार 
का निर्वाह हो जाता है। अतिरिक्त एकजाति की कल्पना करना युक्त नहीं है। प्रश्‍न 
गवादि व्यक्तियों में जो अवयव रचना है, वह संस्थान कहलाता है। यह अवयवरुचन, 
प्रत्येक व्यक्ति में भिन्न-भिन्न रहती है। अत एब संस्थान व्याइच है। व्याइत्त संस्थान 
अनुदृत्त प्रतीति का निर्वाइ कैसे हो सकता है? व्यावृत्त पदार्थ यदि अनुवृत्त प्रतीति का 
निर्वाहक हो तो अतिप्रसङ्ग होगा । उत्तर--इन्‍्हीं व्याबृत्त संस्थानों को ही वैशेषिक 

मानकर उन व्यावृत्त संस्थानों को अनुबृत्त जाति का व्यञ्जक मानते हैं। यदि व्याडः 
संस्थान अनुवृत्त जाति के व्यञ्जक होते हैं, तो अतिप्रसंग दोष यहाँ भी क्यों न होगा ! 
इसका वे कैसे परिहार करेंगे! यदि कहें कि व्याइृत्त संस्थानों का यह स्वभा » । 
वे अनुबृत्त जाति के व्यञ््रक बने तो वैसे स्वभाव इन व्यादृत्त संस्थानों में ही है, दूसर 
में नहीं, अतः अतिप्रसज्ञ नहीं होगा--तब तो हम भी वेसा ही उत्तर देंगे । इमारा 


. उत्तर यह है कि वे व्यावृत्त संस्थान अनुदृत्त प्रतीति और व्यवहार का कारण बनते हैं। 
ऐसा बनना उनका स्वभाब है। वैसा स्वभाव दूसरों में नहीं है। अतः अतिप्रसङ्गं न 
उन संस्थानों 


होता । ऐसा मानने में लाघव है, तथा अनुभव भी अनुकूल है, क्योकि उ 

अतिरिक्त जातिनामक दूसरा पदार्थ दृष्टिगोचर नहीं होता | संस्थान और व्यक्ति 

पदार्थ हष्टि गोचर होते हैं। संस्थानों से जाति अभिव्यक्त होती दै, जाति से अवइ 
' प्रतीति होती है, ऐसा मानने में गौरव दोष है, तथा अनुभव भी अनुकूल नहीं दै | अत 

` येदोष वैशेषिकों के मत में होते हैं। यही हमारे मत से उनके मत में विशेषता हा 
इस विवेचन से सिद्ध होता है कि पंचम पक्ष भी नष्टप्राय हो गया है। याह लात 


रो है कि पक बदि” घतीवि०दै बसनपक बीति, केम के रुप 


ES fo 


षैष्ठ: ] १ भाधानुवाद्सहितम, चि 
तावतामेव तथाविधस्तरभावत्वादिति चेत्‌ , तुश्यम्‌, तावतामेव तथा- 
विधप्रत्ययहेतुखादिति वक्तुं शक्यत्वात्‌ । केत्लमुपलम्भातिक्रमो गौरवं च 
भवन्मते । एवं पश्चमोऽपि पञ्चतां गतः । ,तत्र ह्येक इति शब्देनानुविद्ः 
प्रतीतिर्वा ? एकेन गवादिशब्देनाचुबृत्तप्रतीतिवा ? आद्यो न कर्पते; एक- 
व्यक्तिरिति विवक्षायामसिद्धेः, एकजातीयमिति व्यत्रहारस्य तत्तदुपाधि- 
विशेषेणोपपत्ते, राशिसैन्यपरिपदरण्या दिष्बैक्यव्यवहारवत्‌ । उपाधिः 
रचायमनेकेषामेकस्ट्तिसमारोहः । नापि द्वितीयः, तस्यानेकार्थेषु शब्दे 


सिद्ध होती है। इस पक्ष का निराकरण इस प्रकार है कि- क्या यहाँ 'एक' ऐसे शब्द्‌ 
से अनुविद्ध प्रतीति एक प्रतीति मानी जाती है! अथवा एक गौ इत्यादि शब्द से अनुविद्ध 
प्रतीति एक प्रतीति मानी जाती है? इनमें प्रथम कल्प से जाति सिद्धि नहीं होगी, क्योंकि 
यदि एक?’ शब्द का एक व्यक्ति अर्थ बिवक्षित होता तो उस एक व्यक्ति विषयक प्रतीति 
से भले एक व्यक्ति सिद्ध हो, एक जाति सिद्ध नहीं होगी। यदि 'एक? शब्द का एक 
जातीय’ ऐसा अथं विवक्षित होता तो 'यह एक जातीय है! ऐसे व्यवहार से सिद्ध करनी 
होगी । परन्तु उस व्यवहार से जाति सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि भिन्न वस्तुओं में विभिन्न 
एक एक उपाधि को लेकर ऐक्यन्यवहार होता है। उदादरण--एक देश में स्थिति 
इत्यादि उपाधियों के बल से राशि, सेना, परिषत्‌ और अरण्य इत्यादि में ऐक्यः ,बहार 
इस प्रकार होता है कि “यह एक राशि है”, “एक सैन्य है”, “एक परिषत्‌ है और 
एक अरण्य है।? इत्यादि । उसी प्रकार प्रकृत में विभिन्न संस्थानों के एक स्मृति 
का विषय वन जाने के कारण इस एक स्मृति विषयतारूप उपाधि से विभिन्न संस्थानों 
में एक जातित्व बुद्धि तथा ताहशसंस्थानवालों सें एक जातीयत्व बुद्धि होती है । अतः | 
'एक' शब्द का एकजातीय ऐसा अर्थ करने पर भी संस्थानातिरिक्त जाति सिद्ध नहीं 
होगी । यह द्वितीय पक्ष--कि एक गौ इत्यादि शब्द्‌ से अनुविद्ध प्रतीति एक प्रतीति है) 
इससे जाति सिद्ध होती है-यह भी समीचीन नहीं है, क्योंकि अनेकार्थक उन उन शब्दों 
से अनुविद्ध प्रतीति भी इस जाति को सिद्ध नहीं कर सकती | उदाहरण --शकटाक्ष, 
बिदेवनाच एवं विभीतकाक्ष एक शब्द का अर्थ है। अत एव श्रक्षशब्द नानार्थक माना 
जाता है। इस अक्षशब्द से अनुविद्ध उपयुक्त तीनों अर्थ प्रतीति के विषय हैं । ऐसा 
होने पर भी उन तीन अथों में एक जाति सिद्ध नहीं होती है। यदि उपयुक्त एक शब्दानुविद्ध 
प्रतीति से एक जाति मात्र सिद्ध होती, तो अक्षशब्द वाच्य उन तीन अर्थों में भी एक जाति 
सिद्ध होना चाहिये । परन्तु जाति सिद्ध नहीं होती । इससे फलित होता है, कि द्वितीयपक्ष भी 
समीचीन नहीं है। प्रश्न-ऐसी एक विशेषता गौ इत्यादि शब्दों में है, वैसी विशेषता 
अनेकार्थक अक्षादि शब्दों में नहीं है। गवादि शब्दों में अनुभूयमान वह विशेषता तभी 
उपपन्न होगी, यदि गवादि शब्दों से जातिबोधित होती है। अतः गवादि शब्दों में विद्यमान 
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दद न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अबब्यपरिच्छैद 
हे > ८ Lo a र ॥ 

ष्पे समत्वात्‌ । अनेकाथव्याबत्तः कश्चिडिशेपोऽस्तीति चेन्न; तस्यापि 

स्वरूपनिपयादिशब्दबदुपपत्तः । स्वरूपविषयादिशब्दा हि नानारुपेप्दे- 

वार्थेंबु प्रवतमानाः केनचिदाकारेण साधारणाः केनचिदसाधारणाश्च इश्यन्ते, 

तद्दद्‌ गोशब्दोऽपि सलिरुसरस्वतीकिरणकरमाह्यादिषएु साधारणः प्रकरः 


उस विशेषता के निर्वाद्दार्थ जाति को स्वीकार करना होगा !१ उत्तर--स्वरूप और बिषय 
इत्यादि शब्दों में भी वैसी बिशेषता है, जो नानार्थक अक्षादि शब्दों में नहीं रहती है। 
परन्तु इस विशेषता के निर्वाह के लिये वेशेषिक दाशनिक भी यइ मानते हैं कि स्वरूपशब्द 
स्वरूपत्वजाति का तथा विषयशब्द विषयत्वजाति का वाचक है। जिस प्रकार जाति- 
बाचक न होने पर भी स्वरूपादि शब्दों में उपयुक्त विशेषता मानी जाती है, उसी प्रकार 
जातिवाचक न होने पर भी गौ इत्यादि शब्दों में उपयुक्त विशेषता मानी जा सकती 
है | प्रश्‍न--गवादिशब्द स्वरूप और विषय इत्यादि शब्दों की समानता नहीं है, क्योंकि 
स्वरूप और विषय इत्यादि शब्द-साधारण है और सब पदार्थों के विषय में प्रयुक्त होने वाले 
हैं, इसलिये गवादि शब्द वेसे नहीं हैं, किन्तु असाधारण हैं | अतः गौ इत्यादि के विषय में ही 
प्रयुक्त होने वाले हैं। उत्तर -नानाप्रकार के पदार्थों के विषय में प्रयुक्त होने बाले 
स्वरूप और विषय इत्यादि शब्द एक आकार को लेकर साधारण होते हैं, तथा दूसरे 
आकार को लेकर असाधारण होते हैं। भाव यह है कि सभी वस्तुओं का अपना अपना 
निजी स्वरूप है और सब वस्तुओं में निजी स्वरूप होने के कारण स्वरूप शब्द समी पदार्थों में 
प्रयुक्त होता दै, अतः साधारण है । परन्तु प्रत्येक पदार्थ में जब वह प्रयुक्त होता है, तत्र 
उस उसके असाधारण स्वरूप का बोध कराने के लिये प्रयुक्त होता दै । श्रत एव 
प्रतियोगिनिरूपित वेश को लेकर असाधारण भी बन जाता है। उसी प्रकार प्रत्येक पदार्थ 


ha) 


शान का विषय है और. सब पदार्थों में विषयशब्द प्रयुक्त होता है । अत 


एव वह साधारण है । परन्तु “श्रमुक ज्ञान का अमुक विषय है” इस प्रकार तत्तदशान _ 


. निरूपितत्व को लेकर ही यदद विषय शब्द प्रयुक्त होता है, इस प्रकार तत्तद्ज्ञात निरू पितत्व 
आकार को लेकर प्रयुक्त होने वाला विषय शब्द असाधारण है। इस सरका 
स्वरूप शब्द और विषय शब्द असाधारण होने पर भी उनमें एक जात्यवच्छिन वाचक 
स्वरूप असाधारणत्य नहीं माना जाता है, क्योंकि स्वरूपत्व और विषयत्व जाति नही 
है। वेसे ही गोशब्द जल, सरस्वती, किरण, कर, माल्य इत्यादि अया में प्रयुक्त होने 
साधारण है । प्रकरण आदि के अनुसार अर्थ .विशेष का बोधक होने से एक अकाए 
` असाधारण भी बनता है, तदर्थ एक जात्यतच्छिन्न वाचकखरूप असाधारण्य मानने % 
कोई आवश्यकता नहीं। यद्यपि स्वरूप और बिपय इत्यादि ब्द तया गवादि श 
में यह अन्तर है कि स्वरूपादि शब्द जैसे समी अथां में प्रयुक्त होते है, उसी या 
“गवादि शब्द घरपर इत्यादि सभी अथों में प्रयुक्त नहीं होते हैं। इतना अन्तर हो 
` पुर॒भी इस अर्थ में दोनों की समानता है कि स्वरूपादि शब्द और गवादि शब्द पी 
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षष्ठः] . भाषानुवादसहितम्‌ बंध 
णादिवशाद विशेपमापद्यत इति विज्ञ्षणनिमित्तकरपनानवकाशात्‌ । ˆ 

नहु यदि संस्थानमेव सामान्यम्‌ , तहि तद्रहितेषु रूपरसादिषु कथं 
निर्वाह: ? तव वा कथपुपलक्षणरहितेषु ? तेषु लच्चणमेगेपलक्षणमिति 
चेत्‌; कि तत्‌ १ प्रतीतिरिति चेन्न, आस्माश्रयप्रसङ्गात्‌ । अस्माक तु तदेचैकी- 
करणमिति नोपद्रवः । उपल्णनियन्धो नास्तीति चेत्‌ , अस्माकमपि मा भूत्‌ 
संस्थान निर्बन्धः । द्विविधं हि सादृश्य प्रतीतिसिद्वम्‌--धर्मसाइर्यं स्वरूप- 


जात्यवच्छिन वाचकस्वरूप असाधारण्य नहीं रखते .हैं। अत एब इस कल्पना का--कि 
गवादि शब्दों का प्रबृत्तिनिमित्त जाति है-कोई श्रवकाश नहों है। 


ननु यदि संस्थानमेव' इत्यादि । प्रश्न पदार्थों में अवयबों का जो सन्निवेश: 
विशेष है, वह संस्थान कहलाता है| परन्तु रूप और रस इत्यादि पदार्थ निरवयव ह 
इनमें अवयव रचना रूप संस्थान नहीं है। ऐसी स्थिति में रूप और रस आदि में अनुदृत्त 
यतीति आर अनुक्षत्त व्यवहार का कैसे निर्वाह हो ? उत्तर--आपके अर्थात्‌ वैशेषिक के 
मत के ग्रनुसार रूप ओर रस इत्यादि में आकृति शब्द वह संस्थान--जो जाति का 
व्यंजक माना जाता है--नहीं है । ऐसी स्थिति में जातिम्यञ्जक संस्थान रहित रूप और रस 
इत्यादि में जाति कैसे मानी जा सकती है! तथा अनुगत प्रतीति और अनुगत व्यवहार 
का कैसे निर्वाह होता है! इस प्रश्‍न का जो उत्तर आप देंगे, बहो उत्तर हम मौ देंगे । 
प्रन-रूय और रस इत्यादि का जो लक्षण है, वढी जाति का व्यञ्जक है। वह लक्षण . 
क्या है ! वह लक्षण प्रतीति ही है, क्योंकि रूप प्रतीति विषयत्व ही रूपत्व जाति का व्यञ्जक 
है, तथा रस प्रतीति विपयत्व ही रसत्व जाति का व्यञ्जक है । इस प्रकार विषयतासम्बन्धेन 
रूप प्रतीति और रस प्रतीति इत्यादि प्रतीतियाँ रूप रसादि का लक्षण चनकर-जाति का | 
व्यञ्ञक होती हैं। इस प्रकार मानने में क्या -आपत्ति है? उत्तर--ऐसा मानने पर 
आत्माश्रय दोष उपस्थित होगा, क्योँक्रि रूप प्रतीति विषयस्त्र रूप व्यञ्जक का ज्ञान होने पर 
ही रूपप्रतीति हो सकती है। आप अर्थात्‌ वैशेषिक जिस रूपप्रतीतिविपयत्व को रूपत्व 
जाति का व्यञ्जक मानते हैं, इम उस रूपप्रतीतिविषयत्व को ही रूपत्व जाति मानते हैं। ` 
वह रूपप्रतीतिविषयत् ही संपूर्ण रूपों का अनुगमक है। इस प्रकार हमारे 
मत में कोई दोष नहीं है। प्रश्‍न--सवंत्र ब्यञ्जक की आवश्यकता है, ऐसा कोई 
निबन्ध नहीं है । अतः उत्पन्न क्षण अर्थात्‌ व्यञ्जक न होने पर भी रूपस्व इत्यादि जाति 
मानी जा सकती है, उससे अनुगत प्रतीति और व्यवहार हों सकता है। उत्तर--हम भी 
यही मानते हैं कि सर्वत्र संस्थान की आवश्यकता हो ऐसा “कोई नित्रेन्ध नहीं है। 
प्ररन--यदि संस्थान निर्वन्ध नहीं है तो “यदृ रूप है, यह भी रूप है? इस प्रकार अनेक 
रूपों में होनेवाली एकाकार प्रतीति का विषय कौन होगा, भिन्न-भिन्न रूप एकाकार प्रतीति 
के निमित्त नहीं हो सकते । यदि रूप आदि प्रतीति का विषय होना यह रूपादिप्रतीति- 
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साच्यं चेति। द्रव्येषु प्रायशो धर्मसाइश्यादेकरूपप्रतीतिव्यवहासे । 
तावदपेक्षया च श्रीविष्णुचितेरृक्तम्‌-- “भूयोऽवयवसामान्यमेव प्रतियोण्यः 
पेक्षया साइङ्यशब्दवाच्यम्‌” इति । थर्मोन्तरशून्येषु स्वरूपसादश्यादेव | 
एतावदभिम्रेत्य भगवता भाष्यकारेणोक्तम--“संस्थानं नाम स्वासाधारणं 
रूपमिति यथावस्तु संस्थानमजुसन्धेयम्‌” इति । अत्र यदुक्तं विवरणे-“तत्त- 
दस्तु पश्यतां तत्तदवयवविन्यासविशेषलचणं संस्थानमवभासते । नलु 
प्रतिव्यक्तिमेदात्‌ संस्थानस्य कथं व्युत्पत्तिः ? अरथेक्यम्‌, तहि 


विषयत्व ही रूपाद्याकारक अनुगत प्रतीति का निमित्त हो तो आत्माश्रय दोष पूर्ववत्‌ होगा । 
यदि विभिन्न रूपों में बिद्यमान साहश्य रूपाद्यनुगत प्रतीति में विषय माना जाय तो यह 
कठिनाई होगी कि निरवयव और निगुण रूपादि में अवयव ओर गुणादि को लेकर होने वाला 
साहश्य है ही नहीं। ऐसी स्थिति में यह दोष आता ही है कि संस्थान का निर्बन्ध न 
होनेपर रूपादि में होने वालो एकाकारं प्रतीति निर्विषय दो जायगं। । इसका क्या परिहार 
है! उत्तर--दो प्रकार का साहश्य प्रतीति से सिद्ध होता है--(१) धर्म साहश्य अर्थात्‌ धर्मो 
को लेकर होने वाला साह्य और (२) स्वरूप साहश्य अर्थात्‌ स्वरूपा को लेकर होनेवाला 
साइश्य | द्वव्यों में अधिक धर्मों को लेकर होनेवाले साहक्य के कारण एक रूप प्रतीति 
और व्यवहार हुआ करते हैं। यद्यपि द्रव्यो में स्वरूप साहइ्य से भी एक रूप प्रतीति और 
व्यवहार का होना संभव है, तथापि प्रायशः अर्थात्‌ बहुत करके घर्म साइश्य से ही एकरूप 
प्रतीति और व्यवहार होते हैं । इस द्रव्य साइश्य को अभिप्राय में रखकर ही भीविष्णुचित् 
ने कहा है कि अधिक अवयवों को लेकर होनेवाली समानता ही प्रतियोगी की श्रपेषा 
साइश्य कहलाती है| धर्मान्तर शून्य पदार्थों में विद्यमान साहश्य स्वरूप साहश्य ही है| 
इतने अयो को मन में लेकर हो भगवान्‌ भाष्यकार ने कह्दा है कि अपना असाधारण 
रूप ही संस्थान है। अतः तततद्वस्तुओं के अनुसार संस्थान को समभझना चाहिए। माउ 
यह है कि स्वासाधारण रूप ही संस्थान है, अतः उन-उन वस्तुओं में उन-उन वस्तुओं 
अनुरूप कहीं अतिरिक्त संस्थान अर्थात्‌ धर्मधाइश्य और कहीं अनतिरिक्त संस्थान शर 
स्वरूपसाहश्य को समझना चाहिये । यहाँ पर विवरण में यह जो कहा ६. 
तत्तत्पदायों को देखने वालों को तत्तदवयवों का विन्यासविशेषरूपी संस्थान दिखाई देता है। 
प्रश्न--प्रत्येक व्यक्तियों में संस्थान भिन्न-भिन्न रहते हैं, ऐसी स्थिति में उनके विषय में 5 
अर्थात्‌ शब्द शक्ति कैसे विदित हो सकती है ! यदि समी संस्थानों में ऐक्य हो तो संस्थान 
प्रत्येक व्यक्ति असाधारण नहीं हो सकेगा । उत्तर--ऐसी बात नहीं है। उपाधि को लेकर 
भी व्युसत्ति होती दै । उदाहरण--पशु शब्द का प्रबृत्ति निमित्त जो पशुत्व है, उसका है। 
बाल अर्थात्‌ पुच्छ इत्यादि है, क्योंकि पुच्छ इत्यादि होना ही पशु शब्द प्रवृत्ति की उपाधि के 
यह उपाधि इसलिये माननी पड़ता है कि मीमांसक और नैयायिको के एकदेशी 
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नासाधारणता । नैतत्‌ , उपाधितोऽपि व्युत्पत्तेः यथा वालधितः 
.पश॒शब्द्स्य । साहश्यं चोपाधिः” इत्यादि । तत्रावयवविन्यास 
इत्युदाहरणपरस्‌ , अन्यथा रूपादिषु रूपत्वं जातिरित्यादि 
व्यबहारमङ्गसङ्गात्‌ । “साइश्यं चोपाधिः” इत्यादि 
त्वतिरेकपक्षस्वरसमप्यतिरेकपच्षानुपपत्तेः स्वरूपमात्रपरम | नचु यदि 
स्वरूपसेव साइश्यम्‌-स्वरूपमात्त्वाविशेषात्‌ सर्वमपि सर्वेण सदृशं 
स्यात्‌ । रूप रूपान्तरेण सदृशमिति सहम्रयोगश्च न स्यादिति चेत , 
तदिदमतिरिक्तपच्चेऽपि तुल्यम्‌ | यदि तत्र साह्यं भवेत्‌ , सर्वेणापि तस्सदश 


मत के अनुसार पशुत्व जाति नहीं है, क्योंकि अश्व और हाथी में पशुत्व की प्रत्यभिज्ञा नहीं 
होती है, अनुगतव्यञ्जक नहीं है, तथा प्रथिबीत्व आदि को लेकर साङ्कय भी होता है। जिस 
प्रकार प्रथिवीत्व इत्यादि को लेकर साङ्कर्यं होने से शरीरत्व जाति नहीं है, उसी प्रकार 
पयिवीत्व इत्यादि को लेकर साङ्कय होने से पशुत्व भी जाति नहीं है। अत ह पशुशब्द 
के प्रवृत्ति निमित्त के निर्धारणार्थ पुच्छ इत्यादि उपाधि की आवश्यकता होती है । उसी 
प्रकार प्रकृति में संस्थान प्रतिव्यक्ति भिन्न होने पर भी उनमें साहब है। यह साइश्य ही 
यहाँ उपाधि है । इस साहश्यरूप उपाधि के अनुसार उन संस्थानों को लेकर शब्द््ुत्पत्ति 
हो सकती है | इस विवरणक्रार के कथन में “अवयवविन्यास? का उल्लेख गवादिद्रव्यरूपी 
उदाइरणों के अभिप्राय से किया गया है, क्योंकि गवादि द्रव्यो में अवयवविन्यास हुआ करता 
है | इसका यह अभिप्राय नहीं है कि सर्वत्र अवयवविन्यास की आवश्यकता है। वैसा अमि- 
प्राय मानने पर “रूपादि में रूपत्व इत्यादि जाति है” इत्यादि व्यवहार भंग हो 
जायगा, क्योंकि रूपादि में अवयवविन्यास नहीं है। कारण रूपादि निरवयव पदार्थ हैं। 
प्रश्न--विवरण अन्थ में “साहश्य उपाधि है” ऐसा जो कहा गया है, इस कथन का 
स्वारस्य इसी अर्थ में है कि साइश्य स्वाश्रय से अतिरिक्त है। यदि साहश्य स्वाभ्रय से 
अतिरिक्त हो तो अद्रव्य ग्यारह की संख्या में हो जायेंगे । अद्रव्य दस कैसे 
कहे गये है! उत्तर-यद्यपि उपर्युक्त कथन इस अतिरेक पक्ष में--कि साहड्य 
अपने आश्रय से भिन्न है--स्वारस्य रखता है, तथापि उपर्युक्त अतिरेक पक्ष 
अनुपपन्न है, क्योंकि साहश्य को अतिरिक्त मानने पर वे सब दोष होंगे, जो 
अतिरिक्त जाति को मानने पर हुआ करते हैं। अतिरेक पक्ष अनुपपन्न होने से उप- 
उक्त कथन का स्वरूप में ही तात्पर्यं मानना चाहिये, अर्थात्‌ स्वरूप को साहश्य मानने में ही 
तात्पयं स्वीकार है। प्रइन--यदि स्वरूप ही साहश्य हो तो सब वस्तु सभी वस्तुओं के 
सहश हो जायेंगी, क्योंकि सब वस्तुओं का स्वरूप समानरूप से है। किञ्च, “एक रूप दूसरे 
रूप के सहश है” इस प्रकार सहश शब्द और रूपशब्द के साथ प्रयोग भी न हो सकेगा, 
क्योंकि ` स्वरूपसाहश्यवादी के मत में रूप और साहश्य एक पदार्थ हैं। उत्तर. 
उपयुक्त दोष साइश्य को अतिरिक्त मानने वालों के पक्ष में भी होते हैं। तथाहि--यदि एक 
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भवेदविशेषात्‌.,. यदि तु तावत्‌ प्रतियोगिकमेव साइश्य तत्रोपलम्भव्यवस्था 
प्यम्‌ , तहिं तदेव स्वरूपं तावत्प्रतियोगिकं तत एव व्यवस्थाप्यताम 
अविशेषात्‌ । न च सह्ग्रयोगाचुपपत्तिः, ग्रतियोगिनिरूपितवेपेण सहश 
शब्दविषयत्वातू, अन्यथा विषयादिशब्देरपि सहृ्रयोगालुपपत्तेः 
नबु यदि साइश्यमेव सामान्यम्‌, तदा गोगवययोरविशेषेण गोशब्द- . 
चाच्यत्वं स्यात्‌ , न स्यात्‌, सौसाइश्यस्य सामान्यत्वात्‌। याइशसौः 


पदाथ में दूसरे पदाथ के प्रति साहश्य हो तो वह साइव्य वस्तुओं के. प्रति भी हो, ऐसा दोष 
होता है, क्योंकि साहव्य ग्रमुकपदाथंप्रतियोगिक ही होता है, असुकपदारथप्रतियोगिक नहीं 
होता है, इसमें नियामक कोई विशेषता है ही नहीं। भाव यह है कि साहश्य को अतिरिक्त 
मानने के पक्त में मी यह अतिप्रसंग दोष होता है कि .यदि गवयगोप्रतियोगिक साइस्य 
का आश्रय है, तो साहइय का आश्रय होने के कारण ही वह गवय-महिष-प्रतियोगिक 
सादृश्य का भी आश्रय होगा, यदि गवय में विद्यमान- साद्दश्य गवयप्रतियोगिक है, तो , 
साह्य होने के कारण ही वह महिषप्रतियोगिक भी होगा। इस प्रकार अतिप्रसङ्ग 
दोष अतिरिक्त साइश्य पक्ष में भी स्थान पाता है। यदि इस अतिप्रसङ्ग दोष के परिद्दाराथ 
अतिरिक्त साइश्यवादी यह समाधानं करें कि--गवय में गोप्रतियोगिक साद्दशय ही रहता 
है; क्योंकि “गवय गोसहश है? ऐसा. ही अनुभव होता है। गवय में महिघप्रतियोगिक 
साइश्य नहीं है, क्योंकि “गवय महिष सइश है? ऐसा अनुभव नहीं होता है-तब 
अनतिरिक्त साइश्यवादी हम भी अपने पक्ष में प्राप्त अतिप्रसंग _ दोष का यह कहकर 
परिहार करेंगे कि गवय स्वरूपप्रतियोगिक ही होता है, क्योंकि “गवय गोसहश है” 
ऐसा ही अनुभव होता है। गवयस्वरूप महिष प्रतियोगिक नहीं होता , क्योंकि “गव 
महिष सहश है? ऐसा अनुभव नहीं होता है । तत्तत्पदाथोँ का इतर तत्तत्पदार्थप्रतियोगिक 

स्वरूप ही इतर तत्तत्पदार्थ प्रतियोगिंकत्व रूप को लेकर इतरपदार्थ साहश्य कहलाता “.« 
` है। अत एव सहप्रयोग की अनुपपत्ति रूप दोष भी नहीं होता है, क्योंकि तत्तत्मदार्थो 
का स्वरूप तच्चच्छुब्द्वाच्य हैं। ये दी स्वरूप इतर प्रतियोगिनिरूपितत्व रूप को लेकर 
सडशशब्द फे वाच्यार्थं बनते हैं। अतः वाच्यार्थं में अन्तर होने से सहप्रयोग होने में 
कोई आपत्ति नहीं है। कारण, थोड़ा वाच्यार्थ में अन्तर आने से सह प्रयोग हो सकती 


eo 


समाधान करना .पड़ता है कि घस्त्वविशिष्ट पदार्थस्वरूप घटशब्द कां अये है, बढी 


पदार्थ ज्ञानांदिप्रतियोगिनिरूपितत्वः वेष से विषयादि शब्दों का अर्थ दै, अतः घट ब्दः 
. - पथेविषयादि पहरो के» मदि/ तिमिः से, मेकोले. सेनो अपन है । 
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षठः] मौषानुवादसहितमू ६६१ 
साइश्यं _ सामान्योपलचकं भवताम्‌, तदेव तदिति नियमन सिद्धेः | 
` साइश्यातिरिक्तं सौसाइश्यं नाम किमिति चेत्‌ , आपाततः 'समानधर्मातिः 
रेक, अन्ततः स्तरूपविशेषः । यतत नारायणायैरुक्त--“संस्थानमेव 
जाति; । तत््रतिपिण्डं भिन्नत्वेऽपि द्वितीयादिपिण्डेष सौसाइश्यात्‌ प्रति- 
सन्धीयमानं ्वाश्रयेषु वस्तुष्वेकबुद्धिशब्दनिवन्धन॑ भे्ति | तदेव 
्रतिसन्धीयमानं सोसाइर्यमचुब्वक्तिरिति चोच्यते” . इत्यादि, यच्च 
परद्विष्णुमिश्रेरुक्तम--“रत्यक्षाश्रयवर्तिसंस्यापरिमाणपृथक्त्वसंयोगविभाग- 
पसवापरस्वद्रवत्वसाइशयानि भ्रत्यक्षाणि”. । उपमानप्रमाणानन्तर चोक्तम्र- 
३६ च साइश्यं शुणः, अनुमानेन ग्रुणत्वावधारणात्‌ | कार्यभ्ूतसंख्या- 


इम भी देते हैं। अतः स्वरूप को साहश्य मानने में कोई दोष नहीं है | प्रशन--यदि 
साइश्य ही सामान्य है तो गौ और गवय में साहक्य होने से गौ और गवय दोनों शो 
शब्द क वाच्य हो जायेंगे। ऐसा क्‍यों नहीं है! उत्तर-केवल साहरश्य सामान्य नहीं 
. - ह किन्तु सोसाहश्य ही सामान्य है। गौ और गवय भले ही सहश हों, परन्तु सुसह॒श गी 
हु गोव्यक्ति का झुसदृश दूसरा गोव्यक्ति होता है। इस सौसाइश्य के कारण गोव्यक्ति 
र गोशब्द का वाच्य होता है। वैसा सौसाइश्य न होने से गवय गोशन्द का वाच्य 
नहीं होता है। आपके अर्थात्‌ वैशेषिक के मत में जिस प्रकार का सौसाहश्य गोत्व 
इत्यादि जातियों का व्यञ्जक माना जाता है, हम उसी सौसाहर्य को ही सामान्य 
मानते हैं। अतः उस सोसाइश्य से शब्द वाच्यत्व की व्यवस्था सिद्ध हो जाती है। 
मरेन--साहब्यव्यतिरिक्त सौसाहइ्य नामक पदार्थ क्या है! उत्तर-साधारण तौर पर 
समान धर्मो का आधिक्य ही सौसाइस्य है। निष्कर्ष में यही मानना पड़ता है कि स्वरूप 
विशेष ही सौसाहश्य है, क्योंकि समानधर्माधिक्य रूप रसादि में अनुस्यूत नहीं है। अतः 
..... जप विशेष को सौसाइक््य मानना ही युक्त है। नारायणायै ने यह जं कहा है कि-- 
संस्थान ही जाति है। यह संस्थान प्रत्येक ”पिण्ड में भिन्न होने पर भी सोसाहश्य के 
कारण “वही यह है” इस प्रकार ज्ञात होता है, अत एवं अपने - आश्रय. अनेक पदार्थों 
एक बुद्धि तथा एक शब्द प्रयोग का. निमित्त बनता है। इस प्रर “बही यह है? 
ऐसा समभा जाने बाला वही संस्थान सौसाइश्य' और श्रतुद्त्ति कहा जाता है। इस 
अन्य से यह ज्ञात होता है कि नारायणार्थ ने संस्थान को दी जाति माना है, तथा “बढी 
यह है” इस प्रकार अनुसंघीयमान - संस्थान को ही सौसाइक्य माना है। तथा वरद्विष्णु 
मिश्र ने यह जो कहा है कि प्रत्यक्ष आअयवस्तु में विद्यमान संख्या, परिमाण, पथक्‌, संयोग, 
भाग, परत्व, अपरत्व, द्ववत्व और साद्ृष्य. प्रत्यक्ष -शेते हैं तो इस कथन से सिद्ध होता 
है कि वरदविष्णुमिश्र ने स्वरूप से अतिरिक्त साइश्य को माना है। उपमान लक्षण के 
नाद विष्णुमि ने यह कहा है कि यह साहश्य गुण है, क्योंकि अनुमान से. यह गुण 
'विदित होता हैं। वह अनुमान यह है कि कार्य बनने वाली संख्या, शक्ति, और साइश्य 
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६६२ न्यायसिद्धाञ्जेनम्‌ [ अद्रव्यपरिच्छेद्‌। 
शक्तिसाइश्यानि युणाः द्रव्यकर्मान्यत्वे सत्याथितकार्यस्वात्‌ , घट. 
शौक्स्यवत्‌” इति, तत्‌ तेषां तथाऽभिमतमित्येकदेशिसतं मन्तव्यम्‌ | 
यत्त भट्दपराशरपादैरुक्तम्‌ - 
भूयोञ्वयबसामान्यं साहश्य॑ बहवो बिदुः | 
पृथक्‌ प्रमेयं तदिति प्रमेये दर्शयिष्यते ॥ इति । 
तत्‌ किमभिप्रायमिति न जानीमः, उत्तरत्र प्रमेयनिरुपणस्य विच्छिनन- 
त्वात्‌ । अस्तु वा साइश्यमन्यत्‌ तन्मतेनापि, अस्माकं त्वेपा रुचिः | 
तदत्र संस्थानमाकृतिरिति पर्यायः | तदेव परस्परनिरूपितवेषेण सौसादश्य॑ 
जातिः सामान्यमिति च गीयते, नान्यदुपलब्धम्‌ | यत्त अद्दपराशरपादै- 
र्क्तम्‌ --“नजु द्र्व्यत्वपृथिवीत्वशुक्लत्वपाकत्वादेः सामान्यस्यानाश्रयणे 


गुण हैं, क्योंकि वे द्रव्य और कम से भिन्न हैं, तथा समवाय सम्बन्ध से उत्पन्न होने 
बाले कार्य है । घट में विद्यमान शुक्हरूप हष्टान्त दै, जिस प्रकार घट में विद्यमान 
शुक्लरूप द्रव्य और कम से भिन्न है, तथा समवाय सम्बन्ध से उत्पन्न होने बाला कार्य 
है, अत एवं गुण है, उसी प्रकार कार्य बनने वाली संख्या शक्ति और साह्य ` 
भी द्रव्य और कम से भिन्न हैं, तथा समवाय सम्बन्ध से उत्पन्न होने वाले कार्य हैं, अत एव 
गुण हैं| इन अन्थो से यह स्पष्ट विदित होता है कि वरदविष्णुमिश्र ने सादृश्य को अतिरिक्त 
गुण माना है। इन दोनों अन्थकारों के मत को एकदेशिमत ही मानना चाहिये। 
यत्त इत्यादि । भट्पराशरपाद ने यह जो कहा है कि बहुत से विद्वानों का यह मत 
है कि अधिक अवयवों की समानता ही साहश्य है, परन्तु वह अतिरिक्त प्रमेय है । यह अर्थ 
्रमेयनिरूपण के प्रसङ्ग में स्पष्ट सिद्ध किया जायगा। भीभट्टपराशर का यह कथन किस 
अभिप्राय को लेकर प्रदत्त दै, यह समझ नहीं पाते हैं; क्योंकि आगे प्रमेयनिरूपण विच्छिंन दो 
गया है, प्रमेय निरूपण पूर्ण नहीं हुआ है। ऐसी स्थिति में इस ग्रन्थ के तात्पर्य को अच्छी 
तरह से समझना असम्भव है। साधारण रीति से इस ग्रन्थ से यही विदित होता है कि 
साइष्य नामक अतिरिक्त पदार्थ उन्हें मान्य है। उनके मतानुसार भले दी सार 
अतिरिक्त हो, परन्तु हमारी रुचि यही है कि संस्थान और आकृति एक ही पदाय दै। 
यह आकतिरूप संस्थान प्रत्येक पदार्थ में अलग-अलग रहते हैं, तथा अ्र्लग-अल्लग रहने वारा 
इनमें परस्पर निरूप्यनिरूपकभाव है । परस्पर निरूपितत्व रूप को लेकर यह संस्थान 
सौसाइव्य और सामान्य कहा जाता है । परस्पर निरूप्यनिरूपकभावापन्न संस्थानों 
अतिरिक्त साहश्य तथा सामान्य उपलब्ध नहीं है। भझ्पराशरपाद ने अपने अन्य 
यह जो कहा है कि यहाँ पर -यह प्रश्न होता है किं सभी द्रव्यो में द्रव्यत्व जाति & 
समी पार्थिव पदार्थों में प्रथिवीत्व जाति है, समी शुक्लरूपों में शुक्लत्व जाति दै। ० 
गुणगत जातियों का प्रदशंक है। तथा सभी पाकक्रियाओं में पाकत्व जाति दै! हर 
क्रियागत जातियों, का मूद ॥म्द्ि,वैशेधिक मद्मनुसा "तिस न मानी जाप) 


ष्ठः ] भाषानुवादसहितिम्‌ ६६३ 
वाच्यानां स्वप्रवृत्तिनिमित्तानाश्र सन्तत्यवस्थादीनामनेकखादेकप्रयोजका- 
भावे कथमैकशब्दयम्‌ ? चद्‌ तव वा कथम्‌ ? न ममैबैष भरः, सर्वो हि लोकः 


Oe 


सवमित्यादिषु बहुष्वपि शब्दैक्यं मन्यते’ इत्युक्त्वा 
वाच्यस्वरुपेऽथ तदीयरुपे दूरादुपाधिष्वथवैकभावात्‌ । 
साहश्यमेदाग्रहतोऽथवैषु वाच्येष्विहकीकरणं मतं तत्‌ ॥ 
इति, चन्द्रः द्वयं इत्यादौ वाच्यस्वरुपैक्यात्‌, घटः पट 


एकजातीय व्यक्तियों के विषय में होने वाला एकशब्द कैसे सङ्गत होगा ! क्योंकि वाच्यार्थ 
वे व्यक्ति भिन्न-भिन्न हैं, उनमें एकता नहं है, तथा उन शब्दों का प्रबवतिनिमित्त बनने 
वाली सन्तति और अवस्था इत्यादि भिन्न-भिन्न है। उदाइरण--ब्राक्षण इत्यादि शब्दों में 
सन्तति प्रबृत्तिनिमित्त होगी । ब्राह्मण से ब्राह्मणी में उत्पन्न होना ही सन्तति है, उत्पन्न होने 
वाले पुत्र इत्यादि जैसे अनेक हैं, वैसे उनमें विद्यमान उपर्युक्त उत्पन्नत्व भी अनेक हैं। 
इस प्रकार ब्राह्मण शब्द प्रवृत्तिनिमित्त सन्तति अनेक है। तथा घटादि शब्दों में घटत्व 
इत्यादि अवस्था भी मिन्न-भिन्न होने से अनेक है, क्योंकि प्रत्येक घट में घरत्वावस्था भिन्न 
भिन्न रहती है। इस प्रकार श्रटादि शब्दों का प्रवृत्ति निमित्त घटत्वाद्यवस्था भी भिन्न 
भिन्न हैं। एक प्रवृत्तिनिमित्त न न होने से अनेक ब्राह्मण व्यक्ति एक ब्राह्मण शब्द्‌ के 
कैसे वाच्य हो सकते हैं, तथा अनेक घट व्यक्ति एक घट शब्द के कैसे वाच्य हो सकते हैं । 
इस प्रशन के उत्तर देने के पूर्व हम यह पूछेंगे कि आपके अर्थात्‌ अतिरिक्त जातिवादी 
वेशेषिक के मत में भी अनेक व्यक्ति एक शब्द के वाच्य कैसे होते हैं? मेरा ही यह 
भार नहीं है । सबको इस प्रश्‍न का उत्तर देना दोगा। समी लोग एक सर्द शब्द्‌ से 
सभी पदार्थों को बोध्य मानते हैं। इस प्रकार सभी पदार्थ एक सर्व शब्द का वाच्य 
होते हैं। क्या यहाँ वेशेषिक सभी पदार्थों में सर्वत्व जाति मानने के लिये तैयार हैं। 
यदि तैयार नहीं तो यह अर्थ सिद्ध न होगा कि एक जातिरूप प्रवृत्तिनिमित्त के कारण 
' ही अनेक व्यक्ति एक शब्द के वाच्य. होते हैं। अन्न हम उपर्युक्त प्रश्‍न का उत्तर देते 
हैं कि कहीं वाच्यपदार्थस्वरूप एक होने से वाच्याथ एकीकरण होता है। चन्द्र शब्द 
और सूर्य शब्द वाच्यार्थं चन्द्र और सूयं एक एक व्यक्ति हैं, अनेक चन्द्र व्यक्ति नहीं हे, 
सूय व्यक्ति अनेक नहीं हैं। अतः उन शब्दों का वाच्यस्वरूप एक होने से वाच्यार्थ का 
एकीकरण होता है। घटशब्द वाच्य व्यक्ति तथा पटशब्द वाच्य ब्यक्ति वस्तुतः बहुत होने 
पर भी उनका असाधारण घटत्व धमं और पटत्व धर्म एक है, उसके बल से वाच्याथों का 
- एकीकरण होता है। अतिरिक्त जाति मानने वालों के मतानुसार यह कहा गया हे कि 
अतिरिक्त जाति को न मानने बालों के मतानुसार घटव्यक्ति और पटव्यक्ति रूप 
वाच्यायों का एकीकरण इस प्रकार होता है कि घरों में संस्थान रूप उपाधि एक है, उससे 
घट व्यक्तियाँ का एकीकरण हो जाता है। जाति न मानने पर भी अन्त में संस्थान रूप 
उपाधि एक होने से व्यक्तियों का एकीकरण हो जाता है । यदि कहो कि वह संस्थान रूप 
उपाधि भी प्रतिव्यक्ति मिन्न-मिन्न है, उससे कैसे एकीकरण होगा-तो यह उत्तर है कि 
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६८४ 'न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अदर्प 
इत्यादो तदाकारैक्यात? इत्यादि | तत्र न तावन्धुख्यमेवाकारैक्य 
विवक्षितम्‌ , जातिनिराकरणात्‌ । अत एकाकारविकर्पयोग्यसंस्थान- 
विशेषवखमभिमतमिति मन्यामहे । 
त्द्‌ सामान्यमापाततः क्वचित्‌ प्रत्यच्ीक्रियते, यथा घटत्वादि | 

क्कचित्‌ सहकारिविशेषापेच्या, यथा विलीनघृतादौ गन्धग्रहणापेक्षया 
घृतत्वादि । मात्पितृसम्बन्धस्मृत्याद्यपेक्षया ब्राह्मणत्वादि । तदुक्तं भगव्या 
मुनप्रुनिभिरागमप्रामाण्ये -- 

ततश्च सन्ततिस्मृत्याञ्नुगृहीतेन चल्नुषा । 

विज्ञायमानं ब्राह्मण्यं प्रत्यक्षत्वं न मुञ्चति ॥ 

तथा च इश्यते नानासहकारिव्यपेच्षया | 

चक्षुपो जातिविज्ञानजनकत्बं यथोदितम्‌ ॥ इत्यादि ।'`` 


साइर्यमेदाग्रहत;” इत्यादि । उन संस्थानों में साहश्य ह, अथवा भेदाग्रह हे, साहश्य 
और मेदाग्रह के कारण उन संस्थानों में एकीकरण होकर व्यक्तियों का एकीकरण हो जाता 
है| इस प्रकार अनेक हेतुओ से वाच्याथों का एकीकरण माना गया है। इस _ भट्टपराशर- 
पाद के कथन में “घट; पट इत्यादौ तदाकारैक्यात्‌” इस पंक्ति से मुख्य आकारैक्य विवक्षित 
है, ऐसा नहीं समझना चाहिये, क्योंकि उन्होंने ही स्वयं अतिरिक्त जाति का निराकरण 
किया है । एकाकार कइलाने तथा समझने योग्य संस्थान विशेष घटादि व्यक्तियों मै दै । 
यही अर्थ उन्हें अभिप्रेत है । ऐसा ही मानना उचित प्रतीत होता है। इस विवेचन से 
यह सिद्ध होता है कि अतिरिक्त जाति है ही नहीं । - 
तच्चेदम्‌? इत्यादि । वह सामान्य विना किसी सहकारी की अपेक्षा रखते ही 
अनायास कहीं कहाँ प्रत्यज्ञ होता है। उदाहइरण-घरत्वादि जाति व्यक्ति के साथ 
ही अनायास प्रत्यक्ष विदित होती हैं | कहों कहीं सामान्य सहकारी की अपेक्षा रखते हुए 
्रत्यच होती हैं। उदाहरण-- पिघले हुए घृत इत्यादि में घृतत्वादि सामान्य गन्ध अहृण की 
अपेज्ञा रखता हुआ ही प्रत्यक्ष विदित होता है। उसी प्रकार ब्राह्मणत्व इत्यादि सामान्य 
भी माठृपितृसम्बन्ध का 'शान होने पर ही प्रत्यक्ष होता है। भगवान्‌ यामुनमुनि ने आगम 
प्रामाष्य में यही कहा है कि अतः “सन्तति स्मरण से अनुग्रहीत चक्ष के द्वारा विदित होने 
वाला ब्राह्मणत्व प्रत्यक्ष ही है, वह प्रत्यक्षत्व को नहीं छोड़ता । बहुत से उदाहरणों मे 
यह देखा जाता है कि नाना प्रकार से सहकारी कारणों की अपेक्षा रखकर ही चक्तुरिच्दिय 
कति कै विषय ह नको इत्यादि| initiative 
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घृष्टः ] भाषायुवादसदितिम्‌ ३ ६६५ 
( एतावानेव ग्रन्थः सवंत्रोपलम्यते ) 


इति कविताकिकसिहस्य सर्वतन्त्रस्वतन्त्रस्य श्रोमद्वेङ्ूटनाथस्य 
वेदान्ताचायंस्य कृतिषु न्यायसिद्धाञ्जने 
अद्रव्यपरिच्छेदः षष्ठः 
सम्पूर्ण: ॥ 


CIPS 


( यहाँ तक का ही ग्रन्थ सवत्र उपलब्ध होता है । ) 
नोट-यद्यपि ग्रन्थकार ने अद्रव्य. परिच्छेद के आरम्म में विशेष, समवाय, अभाव और 
५शिक्य इत्यादि के अन्तर्माव को प्रतिज्ञा की है, तथा अमाव निरूपण में “अमावनिरूपणं 
गावदेतचोयं मा स्म विस्मरः” कहकर अभाव निरूपण का उल्तेख किया है, इससे सिद्ध होता 
है कि अन्थकार ने पूर्णग्रन्थ का निर्माण क्रिया है। परन्तु इतना ही अन्य आज कल 
उपलब्ध होता है । इनके इतर ग्रन्थों के द्वारा अवशिष्ट अथो को समझना चाहिये | े 


इस प्रकार कविताकिंकसिंह सवतन्त्रस्वतन्त्र श्रीमद्वेक्कटनाथ 
वेदाम्ताचायं को कृति न्यायसिद्धाञ्जन का 
अत्र्व्यपरिच्छेद सम्पूर्ण हुआ ॥ 
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